उणा, एण॥.7५:८, #उ#र्त्त 
रएएशा+5 (प्त#॑ ! 
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धर्में-दर्शन की रूप-रेखा 


[897 006 0 ?॥0509॥9 ए 8७९॥६९॥०॥ ] 


डॉ० हरेख प्रसा« सन्‍्हा 
एस०ए०, पी-एच ७ डी० (पटना) 
युनिवश्चिटी प्रोफेसर, दर्शव विभाग, मगध विश्वविद्यालय, बोध गया (बिहार) 


मोतीलाल बनारसोदास 


दिल्‍ली वाराणसी पटना बंगलोर मद्रास 


. अ्रधम सस्कारण: १६६२० 
पुनमुंद्रण, दिल्‍ली, १६६५:११६७ 
परिवाद्धित एवं संशोधित सस्करण, १९६८८, ५६९० 


र 
0 हों * 5०४, 7 


(6) लेखक 


अजय 2 


मोतोलांज बनारसीदास 
हर रोड, जवाहर नगर, दिल्‍नी ११० ००७ 


रे . चौक, वाणणसी २२१ ००१ 
राजपथ, पटना 5०० ००४ 
में रोड, वगलोर ५६० ००५१ 
हाई होड़, मैलापुर, सद्रास ६०० ००४ 








अनिल्ट 
पुल्प ; ६० 7५५ 5(अजिल्दे 


नरेन्द्रभकाश जैन, मोतीसरल बनारसीदास, बगलो रोड, जवाहरनगर, 
दिल्‍ली १९० ५०७ द्वारा प्रकाशित तथा जैनेस्द्रप्रकाश ज़ेत, “भी जैनेरद्र प्रेत, 
ए-४४ नारायणां फंज-१, तेई दिल्ली ११०-०२५ द्वारा मुद्रित 


स्वर्गीय 


पूज्पच विताली 
क्ः 
पुएय-स्मृत्ति में 


सादर समर्वित 


न्‍हरेख 


प्रस्तावता 


श्री हरेस्द्र प्रसाद सिन्हा, एम० ए७, अध्यापक, दर: लेज, गया 
की लिखी पुस्तक (धर्म-दर्शन की रूप-रेखा” का मैंने सिहावलोकन किया । भरी सिन्हा के 
प्रयास की में सराहुना करता हैं। बी० ए० कक्षा के विद्याधियों के लिए धर्-द्शंन पर 
हिन्दी में लिखी पुस्तक का अभाव है। लेखक ने विद्याथियों की आवश्यकता को ध्यान 
मे रख कर यहु पुस्तक लिखो है। आशा है यह पुस्‍्ठक विद्यथियों के लिए उपयोगी 
पिद्ध होगी । 


नित्यानन्द मिश्र 
७०६८-६२ एम० ए०, बी० छिंटू (ऑक्प्तन) 
अध्यक्ष, दर्शन विभाग 
पटना कालेज-पटना 
संप्रति :--प्रीफेस्तर एवं अध्यक्ष 
(अवकाश प्राप्त) 
भागलपुर विश्वविद्यालय, भागलपुर 


दाशनिक त्रेमासिक में प्रकाशित पृस्तक समीक्षा 
के कुछ अंश 


पुस्तक दो खण्डों में विभकत है। पुस्तक का उ्ददय घर्मन्दशंत की समस्याओं का 
तुलनात्मक एवं जालोचनात्मक अध्ययन प्रस्तुत करना है। "४ प्रमें-दर्शत की विभिन्‍न 
समस्याओं का तुलनात्मक एवं आलोचनात्मक अध्ययन को प्रस्तुत करते में लेखक को 
काफी सफलता मिली है। स्तातवा एवं स्‍्तातक प्रतिष्ठा के छाव इससे अवश्य 
लाभान्वित होगे । 


दाशनिक त्रम[सिक 
धर्ष १५, भंक १, जनवरी १९६९ 


प्रथम संस्करण की भूमिका 


“ध्रम-दर्भन की झूप-रेखा' को पाठक्ो की सेवा में उपस्थित करते हुए मुझे अपार 
हे हो रहा है। यह पुस्तक वी० एर ( आनम॑ ) के विद्याथियों के लिए लिखी गयी 
है। पुस्तक लिखते समय भारत के सभी विश्वविद्यालयों के प्राठयक्रम को ध्यात मे 
रखा गया है । 

इस विषय पर हिन्दी में कोई प्रामाणिक पुस्तक नहीं णी जिसका अभाव विद्या- 
थियो को सव्वेया खटकता रहा। इस पुस्तक की रचना विद्यायियों के इस अभाव को दूर 
करने के निमित्त ही फ्री गई है। मैं कहाँ तक इस अभाव की पूति कर मक्ता हँ-«इसका 
निर्णय स्वयं पाठक ही कर सकेंगे । 

पुध्तक लिखते में जिन लेखकों की रचनाओ में मुझे सहायता मिली है, उनके प्रति 
मैं कृतज्ञ हूँ। प्रो० मतमोहन प्रसाद ने पुस्तक लिखने के लिए मुझे प्रेरित किया है जिसके 
लिए मैं उनका आमभारी हूं । विभागीय अध्यक्ष प्रो" बृजकिशोर प्रध्ाद तथा अपने अन्य 
विभागीय सदध्यो--प्रो* भूपे्दगाव, प्रोण् उमेश्वर प्रताद, प्रो? नत्रीन॑चन्द्र, प्रो अजित 
कुप्तारं, प्रो विमलेन्दु नारायण तथा प्रो० राघामोहन के प्रति में आभारी हैँ। इन 
व्यक्तियों ने पुस्तक छिबते के छिए न केवल मुझे प्रोत्वाहित किया है, बल्कि अपने सुलभ 
हुए विचारों से मुझे छाभान्वित किया है । 

हमारे श्विष्पय श्रीकृष्ण मुरारी प्रसार वर्मा तथा श्री कुमार अविनाश प्रसाद मिम्हा 
में प्रेत कापी तंयार करने में मुझे सहायता दो हैं। यद्दि मेंते शुभकामताओं में थोडा भी 
बल हो तो मैं इन छात्रों के उज्ज्वल भविष्य की कामना करता हूँ । अपने कालेज के आस 
विद्याधियों ( अतीत और दतंमान ) को धन्यवाद दिए बिना नहीं रहू सकता जिनके आ प्रहु 
और प्रेम के फलध्वहूप ही यह पुस्तक प्रकाश में आ सकी । 

श्रद्धम गुछवर प्रो० नित्यानर्द जी मिश्र ने पुश्तक की प्रस्तावता लिखकर जो मुझे 
प्रोत्पाहित किया है वह मेरे लिए इतता मुल्यवान है कि आभार-प्ररशन द्वारा मैं उत्ते शब्र 
की सीमा में बाँधना नहीं चाहता । 

छापे की कई गलतियां पुस्तक में रह गई है | इसके लिए मैं क्षमा-प्रार्षी हूँ । 

अन्त में सभी विद्वानों से मेरा अनुरोध है कि वे पुस्तक की अस्पष्टता की ओर 
मेरा ध्यान दिलायें, जितकी ओर मेरा ध्यान मोहबश नही भी जा सका हो । 


गया कॉलेज 
गया, 
मंगध विश्व विद्यालय हरेन्द प्रसाद सिन्हा 


गया | 


चतुर्थ संस्करण की भमिका 


/धर्म-रशन की रूपनरेखा” के चतुर्थ संशोधित एवं परिवर््धित सस्करण को पाठकों 
के समक्ष प्रस्तुत करते दुए मुझे हाइिक प्रसन्नता हो रही है। पुस्तक का तृतीय मस्करण 
आज से छृगभग चार वर्ष पूर्व ही समाप्त हो चुका था, परातु अनपेक्षित कठिनाइयों के 
फलस्वरूप नया संस्करण निर्धारित समय पर नही प्रकाशित हो सका, जिम्रके लिए मैं 
क्षमा प्रार्थी हूँ । 

इस सस्करण में सात नये अध्याय जोड दिये गये हू । ये हे--घाभिक-ज्ञान, सत्ता 
मूलक निरोश्वरवाद, धामिक-विश्वाम, इहछोकिकता, धर्म-परिवर्तेस, विश्व-ध्रम और 
धामिक सहिष्णुता तथा धाभिक भाषा की सार्थकता। इतके अतिरिक्त पुराने अध्यायों में 
भो रवीन साप्रग्रियों को समाविध्ट किया गया है। यत्र-्तत्र मुद्रण सम्बन्धी दोषों मे भी 
सुधार हुआ है। आशा है फ्ि इन प्रयत्नों के फलध्वरूप पुस्तक का नवीन सस्करण 
विगत सस्करणों की अपेक्षा पाठकों के लिए अधिक उपयोगी छिद्ध होगा । 


युनिवर्मिटी प्रोफेमर, 

द्शंत विभावष, 

भगप्त विश्वविद्यालय, 

बोध गया ( बिहार ) । रेत प्रताद घिन्‍्हा 
तिथि ;- १०-१०-१९८७ । 


विषय-सूची 
म्यम खएड 


अध्याय विपवष 


पहुंा अध्याथ--विषण-प्रवेश 


धर्म-दर्शन का स्वरूप-धर्म-दशन का इतिहाम-घर्म-दर्शन की उपयोगिता 

धर्म-द्शन और ईइबर शास्त्र, घमं-द्शंत और तत्त्व झास्त्र-्धमं का 

स्वरूप धर्म की उपयोगिता-धर्म के विदद्ध आपत्तियाँ 
दूसरा क्षध्याप--घामिक-देतना 


विषय-प्रवेश, क्या धर्में का आधार मात्र ज्ञान है? बया धर्म का 
आंधार केवल भावना है ? वया धर्म का आधार केवल इच्छा है ? 
ओटो की धार्मिक चेतना की व्याख्या तथा आलोचना 

तोतरा अध्याय --धर्म की उ्पत्ति और विकाप्त ध 


विषय-प्रवेश 
दंवी प्रकाशन का धिद्धान्त 
मानवीय विदेक का पिद्धान्त 
मावव शास्त्र की दृष्टि से धमम की उत्पत्ति 
मनोविज्ञान की दृष्टि से धर्म की उत्पत्ति ५०० 
सौया अप्याय--पर्म, विज्ञान, कल्ता और नेतिकता 
धघ॒म्में और विज्ञान 
धर्म और कला 
धर्म और नैतिकता 
धर्म और मनोविज्ञान 
धर्म और दर्शन 
धर्म और मानवद्यात्तर 
धर्म और घम-दशंन 
पाँचवां क्याप--धर्म की परिभाषा 
छठां अव्याव--धर्म की अवस्पाएँ 


विपम-प्रवेश 


धृष्ठ सख्या 


३-१६ 


२०-३० 


३१०३८ 
३१ 
३१ 
श्र 
३३ 
३६ 
३९-५१ 
३९ 
डर 


डर 
४३ 


इर्‌ 
घू0 
१२-४९ 
६००१४ 
६० 


( (१९ १ 


अध्याय विषय पृष्ठ संख्य 

ब्रारम्मिक (आदिम) धर्म हक ५१ 
प्रारम्भिक धर्मे के विभिरत हत बस ६२ 
जीववाद बे ६२ 
आलोचना शक द्द्ड 
प्राणवाद 5 च्च्भ्‌ 
प्राण+द की मद्दत्ता कक ६७ 
कोटि्शिवाद बल ६७ 
आलोचना कम + 
मानावाद न दर्द 
टोटमवाद ०४ ७१ 

जादू और धर्म नन् ७३ 
आदिम धर्म की सामान्य विशेषताएँ गन ७५ 
आदिम धर्म को त्रुटियाँ कक ७७ 
आदिम धर्म का योगदान मकर जप 
प्राकृतिक धंम कफ ७९ 
प्राकृतिक धर्म के झिस्तभित्त उदाहएण 2 हर 
प्राकृतिक धर्म को विशेषताएँ गन घ््‌ 
प्रारसाभक धर्म (था श्राकृतिक धर्म में अच्तर ल्‍्ल् घर 
प्राकृतिक धर्मे के विदद्ध आशक्षेप ७४२ घर 
मानवीय धर्म ब्क ष्दरे 
मानवीय धर्म का जम्म घ्दे 
मानवीय धर्म का स्वष्टप कक फ्र्दे 

बौद धर्म ब््ध 3.4 

ट्ैमोर का मानवीयवाद बन प्र 
हेलेनिज्म ने ष्प 
प्ररयक्षवाद किक! प्र 
मानधीय धर्मे का मूल्यांकन न ९.० 
आध्यात्मिक धर्म कि ९१ 
आध्याध्मिक धर्म की विशेषताएँ 2 स्र्‌ 
आध्यात्मिक धर्म के दिसितन रूप ही ९३ 
इस्लाम धर्में की ९३ 
आध्यात्मिक धर्म के रूप में ईसाई धर्म ले ९ 


जुडाइज्म हब ९६ 


अध्याय 


( १३ ) 


विषय 
हातवाँ अप्याय--घामिक इश्चेद के प्रकार 
विषय-प्रवेश 
अतीश्व रवाद 


(९) 


(२) 


(१) 


हतीहव रवाद का स्वरूप 
धनीएइव रवाद के विभिन्‍न रुप 
सन्देहवादी अनोश्वरवाद 
हुठवादी अनोइदरवाद 
अक्षययादी अनीइयरबाद 
व्यवहा रवादी अनौइव रवाद 
भौतिकवादी अनोइव रवाद 
भारतीय अतोशवरवाद 
अनीश्वरवाद के विरुद्ध आक्षेप 


#१३# 


4३86 


३११७ 


दया अनीश्व रवाद हमारी बुद्धि को संतुष्ट कर सकत, है ? 
बया अनीरवरवाए हमारे हृदय को सतुष्ट कर सकता है ? 


सर्वेधव रवाद 


ईश्वरवाद ओर संवश्व रदाद 
सर्वेश्दरवाद और केक्छ व्रिमितेश्व रवाद 
सर्वश्वरवाद के प्रकार 
परम्पराबादी सर्वेश्व रवाद 
प्रत्ययवादी सर्वश्व रवाद 
विकासांत्मक सर्वेश्व रदाद 
भौतिकवादी सर्वेश्व रवाद 
क्या सर्वेश्वरदाद हमारी धार्मिक मनोवृत्ति के छिए 
सम्वोयप्रद है ? 
बेदव रदाद का मूल्याकन 


दतवाद 

विभिन्‍न दढ्वंती की विवेचना 
शुभ और अशुभ 

व्यवस्था और अव्यवसत्वा 
शरीर और आत्मा 

आशा और निरादा 
ढंतवाद के युण 


३२१ $ 


पृष्ठ संदया 
९७-१४२ 
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पहला अध्याय 


विपय-प्रवेश ( [70708 0७0०7 ) 
धर्म-दर्शन का स्वरूप 

साधारणत प्रर्म का अथ हिन्दू, इस्लाम, जोरेप्ट्रियन, बौद्ध, ईसाई आदि ऐति- 
हासिक धर्मों से समझा जाता है परन्तु ध-दर्शन इन धर्मों से भिन्‍त है । जितने भी ऐति- 
हासिक धर्म हैं, उनके कुछ-न-कुछ आधार होते है; उनकी मात्यताएँ होती हैं। घर्म-दर्शन 
ऐतिहापिक धर्मों के व्यवहारों त्तया आधारो का मुल्याकन प्रस्तुत करता है। घर्म-दशंच 
उस दाशंनिक क्रिया का नाम है जो धर्म का वौद्धिक विवेचन करता है । घम्मं का दाशेंनिक 
विवेचन धर्म-दर्शन है । 

धर्म-दर्शन, विश्व के विभिन्‍न धर्मो के इतिहास, मानवशास्त्र [ &४॥09000०89 ) 
समाजशज्ञास्त्र [ 9070089 ), धर्मों का तुठनात्मक अध्ययव [( (0०7ए9०४ए८ ४0त9 ० 
स्लाशंणा ) घर्म-मनोविज्ञान [ ए5/८0००४५ एण॑ उलाइणा ) आदि विषयों से प्र्म से 
सम्बन्धित मिलन-भिन्‍व तथ्यों को एकत्र करता है। उक्त विषयों से प्राप्त तथ्यों के मात्र 
संकलन से धर्म-दशशन का आविर्भाव नहीं होता है । कहा गया है “प्रत्ययों के बिना संवेदन 
भन्धे है ( ?एश००७॥०7१५ ए्यगप्रेणणा 2000९7ध0१5 क्रा४ 9॥70 ) इसीलिये धर्म-दर्शन 
में, धर्म रो सम्बन्धित विभिन्‍न तथ्यों के सकलन के द्वारा धर्मो का गूल्याकन होता है। 
घामिक तथ्यों के विश्लेषण से सामात्य सिद्धात्तो की खोज करना घमं-दर्शन का प्रमुख 
उद्देश्य है । 

प्रो० ब्राइटमैन ने धर्म-दर्शव की परिभाषा इन शब्दों मे दी है ' धर्म-दर्शन धर्म की 
बौद्धिक व्याख्या की खोज का एक प्रयास है। यह घर्म का सम्बन्ध अन्‍य अनुभूतियी से 
बतलाकर घामिक विश्वासों की सत्यता, धाभिक मनोदृत्तियों एवं आधारो का मूल्य 
स्पष्ट करता है (/* 


प्रों० राइट ते धर्म-दर्शन को इस प्रकार परिभाषित किया है “घमं-दर्शन धर्म की 
सत्यता तथा धर्म के व्यवहारों एवं विक्ष्वाप्तों की मूछ विश्लेषताओ का सम्पूर्ण 
जगत्‌ की दृष्टि से विवेचन करता है तथा धर्म का सम्बन्ध तत्त्व से निश्चित करता 
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हे घर्म-दर्शन की रूप-रेखा 


७ के 


है ।! प्रो० निकोलसन के दाद्दों में “धर्म-दर्शन का उद्देश्य धामिक विश्वासों का 
अन्य मौलिक विश्वासों के साथ, जो मानव जीवन को सचालित करते है, संयोजन 
स्थापित करता है।”* प्रो० डी० एम० एडवर्ड ने धर्मं-दर्शन की परिभाषा इन 
शब्दों मे दी है--“धर्मे-दशंन धामिक अनुभूति के स्वरूप, व्यापार, मुल्य तथा सत्यता की 
दार्धनिक खोज है ।'3 ईश्वर के सम्बन्ध मे किसी व्यक्ति-विज्येप की जो अनुभूति होती 
है उसे धाभिक अनुभूति कहा जाता है । 

धर्म-दर्शन भर्ष विज्ञान ( ॥5४00०४५४ ) की ज्ञाखा है। अघं विज्ञान में मूल्यों का 
सामान्य अध्ययन होता है। घर्म-दर्शन को अर्घ विज्ञान की शाखा इसलिए कहा जाता 
है कि धर्म का उद्देश्य आध्यात्मिक मूल्यों की प्राप्ति है। इस विचार का समर्थेन 
ब्राइटमन ने किया है| राइट ने धर्म-दर्शन को तत्वविज्ञान ( ४९४५४ ०४ ) की शाखा 
प्राता है धर्म-दर्शत का मुख्य विषय ईश्वर-विचार है । ईश्वर एक तत्वशास्त्रीय प्रत्यय है । 
झत घमम-दर्शन तत्वशास्त्र की देन है | 

घ॒र्म-दर्शन का मुख्य वियय ईश्वर-विचार है। घर्म-दर्शन ईश्वर-विचार पर केचखि्ित 
है| धर्म-द्शन भे ईश्वर विचार के अतिरिक्त अन्य प्रइनों पर विचार होता है। धर्म- 
दर्शन में इन प्रइतों पर विचार किया जाता है--ईइवर व्या है ? ईश्वर के अस्तित्व के 
क्या प्रमाण है? ईद्वर के क्‍या गुण हैं? ईश्वर व्यक्तित्वपूर्ण है या व्यक्तित्वशून्य है? 
मनुष्य और ईश्वर में क्‍या सम्बन्ध है ? अशुभ का स्वरूप क्‍या है ? अशुभ की समस्या 
का समाधान किस प्रकार सम्भव हैँ ? मनुष्य अमर है या मरणशील ? अमरत्व के क्‍या 
प्रमाण है ? घामिक चेतता के वौन-कौन तत्त्व है ? क्या विभिन्‍न धर्मो के बीच एकता 
स्थापित की जा सकती है ? धर्म की उत्पत्ति के कौन-कौन सिद्धान्त हैं ? धांमिक ज्ञान 
का स्वरूप क्‍या है ”? आदि-आदि । 

उक्त विवेचन से प्रमाणित होता है कि धर्म का स्वरूप, क्रिया और मूल्य, एक 
आदर्श धर्म की विज्ेपताएं, मानवीय आल््मा की समस्या, ईश्वर के अस्तित्व के प्रमाण, 
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विपय-प्रवेश प्‌ 


ईश्वर के गुण, भशुभ का स्वरूप, मूत्य की विद्येपताएं, धारमिक चेतना के तत्व आदि 
धर्म-दर्शन के प्रमुख विषय हैं । 

घम-दर्शन का विषय जेत्यधिक व्यापक है। सभी प्रकार के घर्म, उनके विश्वास तथा 
मान्यत्ाएँ धर्म-दर्शन मे सम्मिलित हे। सभी प्रकार को धार्मिक अनुभूतियाँ तथा आचरण 
धर्म-दर्शत के विषय है । 

धर्म दर्शत अपने विपय की निष्पक्ष व्यास्या प्रस्तुत करता हे । बह किसी विशेष 
धर्म का पक्षपात नहीं करता है बल्कि धामिक अनुसूतियों का पक्षपातरहित अध्यधत 
प्रस्तुत करता है। 

धर्मे-द्शन के स्वरूप की जो :पर्युक्त व्याग्या हुई है, वह आशिक है। इससे सम्पूर्ण 
घर्न्दर्श का चित्र नहीं उभरता है। इसका कारण थह है कि बोसवी शताब्दी में 
समकालीत दर्शन को तरह समकातीन धर्म-दर्शन का विकास हुआ है। समकालोन 
धर्मं-दर्शन का केन्द्र-बिन्दू घामिक भाषा-विश्लेषण कहां जा सकता है। धर्मनद्र्शन का 
लक्ष्य घामिक्ष प्रत्ययों का विस्लेपण है। ईस्वर ( 008 ), पवित्रता ( प्त09 ), मुक्ति 
( $4 ४4४० ), उपासना ( ए०णज्काए ), मृध्टि ( (:६३०॥ ), बलिदान ($8०7॥08 ), 
शाश्वत जीवन [ धाशाग83 ॥66 ) आदि घामिक प्रत्यय है जिनका धर्म-दशंम विश्लेषण 
करता है। धर्म के प्रत्ययो के विड्लेपण से घामिक भाषा का निर्माण होता है। समकालीन 
दार्शधनिवों का घ्यान घामिक भाषा की ओर अत्यधिक जा रहा है। ऐसे दाशनिर्कों में 
रसेल, ए० जे० एयर, राडल्फ कारनेप, विंटजेसटाइन, पाछ तील्‍लिक, जी० म्रैकग्रीमर, 
डब्लू ० एफ० जूरडीग का नाम विशद्येप उल्लेखनीय है। 

धर्म-दर्शन के स्वरूप की व्याग्परा हो जाने के पश्चात्‌ धर्म-दर्शन के इतिहास का 
विवेचन आवश्यक है । 

धमं-दर्शन्र का इतिहास 
( प्रंडण"ए 0 छशञ0500॥05 ण॑ ऐशाॉट्टांणा ) 

धर्म-दर्शन, जैसा ऊपर कहा गया है, दर्शन वी वह शाखा है जिसमे घामिक विचारो 
की विवेघना एवं मुल्याकन क्रमबद्ध रूप से होता है। इस अर्थ में धर्म-दशेन आधुनिक 
विषय कहा जा सकता है। धर्म-दर्शव का इतिहास 4७५५ ईं० में आरम्भ होता है जब 
ह्यम की पुस्तक "5८ िद्वाणा &॥ 5807५ 5६ १८॥5४०॥' का प्रकाशन हुआ। ह्युम 
'की मृत्यु के बाद उनकी पुस्तक जो धर्म-दरशन की दूष्टि से अनमोल कही जाती है। 
पन्‌ १७९९ ई० में प्रकाशित हुई थो 'एब्व०80९ एकाल्टयागाड पबवापा॥ एथाहोणा! 
के माम से विल्यात है। इन दोनो पुस्तकों में घामिक विश्वासों की आलोचनात्मक 
व्याख्या हुई है। प्रसिद्ध दाशंनिक कान्द का योगदान धर्म दर्शन में कम नहीं कहा जा 
सकता है। उनकी प्रसिद्ध पुस्तक 'एप्ाप्पुए6 एस ऐप े८४४0००' जिम्तका प्रकाशन 
पछटप ई० में हुआ, ईश्वर को सिद्ध करते के लिए दी गई परम्परायत युक्तियों का 
खण्डन करता है। परन्तु कान्‍्ट को पुस्तक '(यराधप्प्ृष्ट ण॑ एक्बएाएथ] रिट४४णा' जिसका 


रु धर्म-दर्शन की रूप-रेखा 


प्रकाशन १७८८ ईं० में हुआ, ईश्वर को प्रमाणित करने के लिए नैतिक-तर्क की 
प्रस्थापता करता है। काण्ट का धर्म-दर्शन सम्बन्धी विचार उनकी पुस्तक “कशाहं0प 
७३४१8 !#8 7.09 95 07 रि६४५09 &]09०' में सग्रहित है। इस पुस्तक का प्रकाशत 
सन्‌ १७९३ ई० में हुआ। घर्म दर्शन को छोकद्रिय बनाने का श्रेय हेगल के ध[.€एप्राह5 
०७ 2 ?097050७799 ० ऐेथाड्ा०' को है जो उनकी मृत्यु के पश्चात्‌ सन्‌ १८३२ 
मे पुस्तक के रूप में प्रकाशित हुआ। इस पुस्तक में हेगल ने घ्म-दर्शत के विभिन्‍न 
सिद्धाभ्तो का निरूपण किया है। धर्म-दर्शन के अनेक विद्वानों पर हेगल का प्रभाव दोख 
पडता है। ऐसे दाइनिकों में एडवर्ड, जाँते बेयई, ऐ० यस० प्रीयज, पेटीसन, ब्राडले, 
वा्ाकेत इत्यादि मुख्य है । 

बैछिंग का योगदान धर्मं-दर्शन के क्षेत्र में अनूठा कहा जा सकता है । उनको 
पुस्तक (,€एैणर5 0॥ जरज़ाणए०99 बात एवएटांश्रांजा! जिपका प्रकाशन १८४३ ई० 
में हुआ उक्त केंधन की प्ताक्षी कही जा सकती है । 

जमंत्र दार्शनिक लछांटजे ( ६०६८6 ) ने अपनी दो कृतियो से धर्मं-दर्शन की अनमोछ 
सेवा की है। वे दो कृतियाँ है 2४ीए02०5४75, तथा *097050.॥9 ० 7१६॥80प 
जिनका प्रकाशन क्रमश: १८५८ ई० तथा १८८२ ई० में माना जाता है। धर्म-दर्शन 
के अनेक विद्वानों ने जिनमे अमेरिका तथा ब्रिटेन के विद्वान आते है लॉटज के प्रति 
आभार प्रकह किया है। बीयवी दताब्दी में अनेक विद्वानों ने धर्म-दर्शन मे अमूल्य 
योगदान देकर धर्म-दर्शन के विकास में सहायता प्रदान की है। एच० होफिडिंग ने 
१९०१५ ई० में अपनी धुस्तक 778॥050.79 ०४ ३२०॥४/०४" का अकाशन किया जो 
अत्यन्त ही छोकत्रिय प्रमाणित हुई। इस पुस्तक का अनुवाद विभिन्‍न भाषाभो मे हुआ 
है । एच० होफिडिग [ छ. प्रि०३908 ) ने धर्म को शा 9 86 (छा5शएथातएा 
० ५७[0८४” कह कर परिभाषित किया। उनकी यह परिभाषा धर्म का तज्ेत्र विस्तृत 
कराने मे सक्षम सिद्ध हुईं। इस परिभाषा को मान्यता मिलने के फलस्वरूप अशोश्वरवादों 
धर्मों को भी धर्म की कोटि में रखा जाने छागा | धर्म के लिए ईश्वर मे विश्वास करना 
आवद्यक नही समझा जाने लगा। एच० हौफिडिंग ने स्वयं व्यक्तित्वपूर्ण इश्वर के 
विचार का सण्डन किया । 

रायम की पुस्तक 6 छ०४० 06 भा पाताएप्रक्' में जिसका प्रकाशन 
१९२४ भे हुआ धर्म की व्यास्या निरफेक्ष प्र्मवाद ( &550078 ॥024॥57 ) की दृष्टि 
से की गईं है । 

धमं-दर्शन की प्रगति में दीलियम जेम्स का महत्वप्रृ्ण स्थान है । उतकी पुस्तक 
बरपह शक्षाट८६ रत रशाह्टा०ण्प३ ऐफफटाटाट९' में घामिक अनुभूतियों का विवेचन 
हुआ हैं। य्रद्यपि यह पुस्तक मूलतः मनोवेज्ञानिक है फिर भी घ॒र्म-दर्शन से सम्बन्धित 
विभिन्‍न विधयो को चर्चा करने का प्रयास यहां किया ग्या है ॥ रहस्थवाद (2/४७॥०$४४) 
तथा रहस्पात्मक अनुभूति, धर्म परिवर्तेन ( (१0०९९ अं०्य ), धिद्धजन॒त्व ( $&70॥765$ ), 
प्राथंना का स्वरूप आदि विषयो की विदेचना मनोवैज्ञानिक दृष्टिकोण स्ले को गई है । 
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वीलियम जेम्स के अनुसार धर्म वातावरण के प्रति मानव का प्रतिक्रिया है। धर्म 
का उद्देश्य उन्होने व्यावहारिक कहा है। धर्म का भर्थ ईश्वर मे विश्वास है। अतः उन्होंवे 
विश्वाप्त ( 720 ) को धर्म का मानसिक आधार बतछाया है । 

जे० एम० ई० मैकटेगार्ट ( 7. ४, 8 (०४४४७ ) की देन धमं-दर्शन मे प्रधाव 
कही जा सकती है। उनकी पुस्तक 00987785 € २९८॥९१०७' में घामिक विचा रो की समा- 
लोचना पाते हैं । उन्होने इस पुस्तक के द्वारा ईश्वर के व्यक्तित्व का खण्डन किया तथा अम- 
रत्वकी भावना में विश्वास प्रकट किया है। इत पुस्तक का प्रकाशन १९०६० में हुआ है । 

सन्‌ १९१३ ई० धर्म-दर्शन के इतिहास में मुख्य बप॑ कहा जा सकता है। उक्त 
पाल हॉकिंग ( १. ४ प्त०्त88 ) की पुस्तक “॥6 शाध्क्षाणा।8 ० 096 ॥॥ फणाणा 
एज्क्षाट१९८' तथा डुरसेयम ( 720६॥6॥॥ ) की पुस्तक "॥6 छ|फटा।थए कण्रा।$ 
ण॑ एेलाष्टॉएप४ ॥,00! का प्रकाशन हुआ। इन पुल्तकों भे धामिक विश्वासों एवं 
व्यवहारों की विवेचना स्रामाजिक दृष्टिकोष से की गई है। सन्‌ १९१७ में बोटो 
की पुस्तवा प।० 468 ०! ॥086 ए०४९? का प्रकाशन हुआ । इस पुस्तक के द्वारा धर्म 
की व्यास्था एक विज्ञेप प्रकार की अनुभूति से की गई जिसे बौटों ने 'रधां॥005' 
कहा है । औटो ने घार्मिक-चेतना के लिए '१०४-४!०४र्श तत्व को एकमात आधार 
माता है क्योकि ॥रिप्णरए0७७ का ज्ञान बुद्धि से पूर्णत. असम्भव है। सन्‌ १९२० में 
एस० अलेकजेण्डर की प्रसिद्ध पुस्तक “59306 796 ४00 श्षा:' का प्रकाशन हुजा। 
इस पुस्तक में ईश्वर एवं धर्म के सम्बन्ध मे एक गत्यात्मक विचार को रखा गया है । 

ए० एन० ह्वाइव्हेड ( & पर. शक्रााव्णपे ) ने अपनी पुस्तक “?700655 870 
00८४॥५” के द्वारा ईश्वर की व्याख्या समसामयिक विज्ञान छहुव दर्शन के विकास की 
दृष्टि परे करने का प्रयास किया है। इस पुस्तक का प्रकाशन १९२९ ई० में हुआ है। 

एफ० आर० टेनन्टस ने अपनी पुरतक शिश०5०|॥7०४ 7/60089” जिसका 
प्रकाशन १९३० ई० मे हुआ के द्वारा धर्म-दर्शन के साहिल्य को समृद्ध किया है। फ्रेंच 
दार्शनिक वर्गर्सां ने भपनी पुस्तक | पछ्0 3077७८5 एस स्जाइणा धात (०७) 
के द्वारा धर्म-दर्शन की सराहनीय सेवा की है। इस पुस्तक के प्रकाशन का काछ सनु 
१९३२ माना जाता है। इस पुश्तक में बुद्धि और आत्मानुभूति के सम्बन्ध की चर्चा 
पृर्णेह्पेण की गई है । इस पुस्तक में बर्गेसाँ की नीति और धर्म सम्बन्धी विचारी का 
भी उल्लेख है । नैतिकता उनके मतानुप्तार दो प्रकार की मानी गई हे--स्थिर नैतिकता 
( 896० ॥/००॥५ ) तथा अस्थिर नैतिकता ( /0,7क2 ?ैणाआ7 9 ) । नैतिकता को 
तरह धर्म के भी दो प्रकार माने गये है जिन्हें बर्गंसाँ ने स्थिर धर्म ( 50० #ेथशा800 ) 
तथा अस्थिर धर्म ( 09790॥0 ए८॥।पष्टाण ) कहां है। स्थिर घर्मं स्थिर नैतिकता तथा 


बस्थिर धर्म अस्थिर ने तिकता की उपज है । 
जॉन डिजवे ( उण्ा 7९96) ) ने सन्‌ १९३४ में “8 (ए०ण्ाएणा कक्षा! 


नामक पुप्तक लिखकर धर्म के परम्परागत विचारों की समालोचना की है जिसके फल- 
स्वरूप अनेक प्रकार के वादविवाद विकसित हुए है । इस प्रकार उनकी पुस्तक धर्मे-दर्शन 
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के योगदान में सहायक हुई। साम्यवादी एवं समाजवादी विचारको ने धर्म के विरुद्ध 
आवाज उठाकर धर्म-दर्शन को वल प्रदान किया है। उनके आक्षेपरों के फंलस्वकूप ही 
धर्म-दर्शन का साहित्य समृद्ध हो पाया है । 


'धर्म-दर्शन की उपयोगिता 

घर्म-दर्शन का अध्ययन अत्यन्त छाभप्रद है। धर्म-दर्शन के अध्ययन के द्वारा 
मानव जाति का उत्थान सम्भव है। इसके विभिन्‍न उपयोगिताओ का विवेचन एक-एक 
बर अपक्षित है | 

घर्म का इतिहास इस वात का प्रमाण हैं कि धर्म के नाम पर निरन्तर संघर्ष होते 
रहे हैं। साधारणत: धर्मावलम्बी अपन घमम को अनूठा समझता है तथा अन्य धर्मो की 
उपेक्षा करता है यानी दूसरे धर्म को न्‍्यून स्थान देता है। प्र्में-दर्शन विभिन्‍न ध्रर्मो के 
बीच समस्वय करने का प्रयास करता है ताकि संसार के सभी धामिक व्यक्तियों के बीच 
आत्मीयता एवं बन्धुत्व की भावना का सृजन हो। विश्व के सभी धर्म सत्य की प्राप्ति में 
संलग्न है। सभी का लक्ष्य एक है, अन्तर सिर्फ साधन-पक्ष एवं क्रिया पद्धति को लेकर 
परिलक्षित होता हैं। इस प्रकार धर्म-दर्शन विभिग्न धर्मों के बीच जो पार्थवय की दीवार 
है उसे नप्ट करने की दिशा मे एक सफ़ल कदम है । 


धर्म-दर्शन की दूसरी उपयोगिता यह हैं कि यह धर्मंचारी को धर्म के विरुद्ध किये 
गये आश्षेपों का उत्तर देने योग्य बना देता है ताकि बे प्रतिद्वन्द्रियो को मौन करने में सक्षम 
सिद्ध हो / धर्म मानवीय जीवन का केन्द्र होता है । धर्म पर आपधात होने से धर्मंचारी असह्य 
हो जाता है| प्रतिद्वन्द्रियों के द्वारा धर्म के विरुद्ध निरन्तर आक्षेप उठाये जाते हैं। चूंकि 
धर्म-दर्शन धर्म के विभिन्‍न तत्वो का बौद्धिक एवं ताकिक विवेचन प्रस्तुत करता है, 
इसलिये धर्मंचारी धर्म के विरुद्ध किये गये आक्षेप्रों का उत्तर तक से देने का प्रयास करता 
है | धममं-दर्शन के अध्ययन के द्वारा धर्मंचारी धर्म के विरुद्ध किये गये आलोचनाओ का 
उत्तर देने मे सक्षम सिद्ध हाता है। अत. धर्म-दर्शन का अध्ययन आवश्यक है । 

धर्मे का सम्बन्ध धामिक अनुभूतियों से है। धामिक अनुभूतियाँ अस्थिर एवं क्षणिक 
है । मनुष्य अपने धामिक अनुभूतियों को स्थायी रूप देने का प्रयास करता है जिसके 
लिये उसे प्रत्ययो की आवश्यकता होती है। ये प्रत्यय घ॒र्म-दर्शन से लिये जाते हैं । 
अब. धर्म-दर्शन धामिक अनुभूवियों को स्थायी बनाने मे सफल सिद्ध होता है। आज 
का युग विज्ञान का युग हूँ। मनुप्य हर वस्तु का ताकिक एवं बौद्धिक विवेचन चाहता 
हैं। मनुष्य धर्म को तब तक मान्यता नहीं दे सकता जब तक इसका चैज्ञानिक एवं 
बौद्धिक पक्ष सबल न हो । धर्म-दशंन धर्म को वैज्ञानिक एवं बौद्धिक बनाने का प्रयास 
करता है यह धर्मे की व्याख्या दर्शन एवं विज्ञान के सन्दर्भ मे करता है ताकि धर्में मानवीय 
वुद्धि को सन्तुप्ठ कर सके । 

मनुष्य में बुद्धि सर्वोपरि है। उसका विवेक घर्मे के उन्ही तत्त्वों को मानमे के लिये 
उस्ते बाध्य करता है जो। उसके विवेक को सन्तुष्ट करते हों। घर्में-दर्शन धर्म के अन्ध 
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विश्वासों तथा रूढियो का निषेध करता है जिसके फलस्वरूप धर्म, अस्ध विश्वास एवं 
रझूढिवादिता से दूर रहने का प्रयास करता है । अतः धर्म-दर्शन धर्म के बौद्धिक पक्ष को 
सवल बनाता है । 

कुछ धामिक व्यक्तियों ने प्रम॑-इजन को उपयोगिता का खण्डन किया है। उनकी 
आलोचनाओ के निराकरण कं द्वारा धर्म-दर्शन की उपयोगिता परिलक्षित होती है । 

कुछ धामिक व्यक्तियों ने धर्म-दर्शव के प्रश्नाव को धर्म के लिए हामिकारक 
बतलछाया है| धर्म आस्था का विषय है | धर्म-दर्शन धर्म के वौद्धिक एवं त्ाकिक विवेचन 
के द्वारा मालवीय धर्म सम्बन्धी आस्था को धकत्ा पहुेचाता है। धामिक व्यक्ति को 
भय है कि यदि छार्म-दर्गन धर्मा का दाशंनिक विवेचन करता रहेगा तो धर्म के प्रति मानव 
की आस्था समाप्त हो जायेगी। यदि थर्म-दर्शव यह सिद्ध कर देता है कि धर्म का आधार 
आत्मनिष्ठ अनुभूति है--वास्तडिकता नहीं लव धर्म के साधाजिक एवं व्यक्तिगत उपयोगि- 
ताओ को सश्य की नजर से देखा जायग्रा । इस आद्वोप का निराकरण यह कह कर किया 
जाता है कि धर्म-दशंत परिणाम को ध्यात में रख कर अपने उद्देब्य से विमुख नही हो सकता 
है । एक बौद्धिक व्यक्ति का यह पुतीत कर्तव्य हो जाता हे कि वह धर्म की सत्यता एवं 
अप्तत्यता का दार्भतिक विवेचन करे तथा यह दिखछावे कि धाभिक मान्यताएँ निराधार है 
या वास्तविक ताकि धर्म सम्बन्धी मानवीय विड्वास की पुष्टि हो । अतः धर्म-दर्शन धर्म के 
दार्शनिक विवेचन ऊे द्वारा धर्म सम्बन्धी हम।री आस्था को सबल बनाने का प्रयास करता हे । 

कुछ विद्वानों ने धर्म-दर्शन वी कल्पना को ही निराधार सिद्ध करने का प्रयास 
किया है। मानव समाज में कही भी सामान्य धर्म का अस्तित्व नहीं है इसलिये सामान्य 
धर्मे-दर्शन की कल्पना ही तिराधार हे। विश्व से हम अनेक धर्म पाते हैं। प्रत्येक धर्म 
एक दूसरे मे पृथर है तथा प्रत्येक का अपना व्यक्तिगत अध्त्तित्व 6 + इसस्ते प्रतीत होता है 
कि धर्म-दर्शन विशेष धर्म का दर्शन हे, सामान्य धर्म का नहीं। यह आलोचना पधर्म- 
दर्शन के बहिष्कार के छिये युक्तिपूर्ण नही है । इसका कारण यह हे कि धर्म झब्द से एक 
निश्चित अर्थ का बोध होता है । चूक़ि धर्म से विज्येप अर्थ का वोध होता है इसलिये धर्म 
दार्शनिक विवेचन का उपयुक्ते विषय है। धर्म के दार्भनिक विवेचन के द्वारा मानव का 
ज्ञान वद्धंन होता है । 

धर्म-दर्शन और ईश्वर-शास्त्र 
( ?705%काए ०६ 8७४४०) 2700 १760089 ) 

“॥6००९५' शब्द का निर्माण ']॥209”? और .02०0५' नामक दो शब्दों से हुआ 
है। “7॥605' का अर्थ “ईश्वर तवा प.08०७ का अर्थ शास्त्र” होता ह। इसकिए 
पुछ्टण०४५ का अर्थ ईब्वर-जास्त्र अथवा ईश्वर विद्या है। ईइ्वर-शास्त्र ईश्वर विपयक 
प्रश्नों का समाधान करता हू । बरस्तू के प्राथमिक दर्शनश्यास्त्र (6754 कथा॥०४०फ9५) का 
अन्त ईश्वर विचार में होता हं॑ जो शुद्ध आकार का संकेत करता ह्‌। प्लेटो के चरम धुभ 
का डियार ईश्वर का सकेत करता है। प्लेटो एवं अरस्तू के अतिरिक्त अन्य विचारको ने 
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ईशवर-श्ास्त्र को अपनाया है। ऐसे विचारकों में एपीवयूरस, लॉक, ब्कले, हम, 
लाइबनिज, कान्‍्ट, रायस ( १००९ ), हॉकिंग, ह्वाइटटेइ आदि प्रमुख है। इसके बावजूद 
दर्शन-शारत्र को ईश्वर-शास्त्र से भिन्‍न वतलाया जाता हे । 

ऐतिहासिक रूप से ईश्वर-श्वास्त्र को दो वर्गों में बॉटा जाता हे जिन्हे प्राकृतिक 
ईइवर-द्ास्त्र ( पा ]॥60!089 ) तथा प्रकाशित ईइवर-चझास्त्र ( १९ए८थ८व 7॥80- 
]089 ) कहा गया है। प्राकृतिक ईश्वर-द्ञास्त्र ईब्वर का बौद्धिक या दार्भनिक विवेचन 
करता है। प्रकाशित ईश्वर-श्ञास्त्र ( रिटए८७९४०५ [06००६५ ) भिन्न-भिन्न धर्मों के 
ईश्वर-विचार की समप्टिमात्र को कहा जाता है। कुछ विचारको ने प्रकाशित ईब्वर- 
शास्त्र में अन्ध विश्वास का पुट पाया हे । जितने धर्म है उतन ही प्रकाशित ईरइवर-झास्त्र 
है । इस्लाम, ईधाई, पारसी, हिन्दू आदि धर्मो के प्राकृतिक इईश्वर-झास्त्र पृथक्-प्रथक्‌ है । 
यहाँ बाइविल, कुरान जसे धांपिक पुस्तकों में विश्वास रखकर धामिक समस्याओं का 
समाधान किया जाता है । प्रकाशित ईश्वर-शास्त्र को हठवादी ईश्वर-दश्नास्त्र ( ॥0.27 7९ 
#८००६५ ) कहा जाता हे जब कि प्राकृतिक ईश्वर-शास्त्र को धामिक-दर्शन ( रि८]8005 
ए॥705०97ए ) कहा जाता है। प्राकृतिक और ग्रकाशित ईश्वर-शास्त्र के बीचे जो भेद 
है उसे अधिकाश विचारकों ने अस्वीकार किया है । उनके मतानुसार ईइवर-शास्त्र भिन्‍न- 
भिन्‍न मिद्धान्तो की समष्टिमात्र है जो विशेष ऐतिहाप्तिक धर्म से उदभूत होते है । 

ईश्वर-शास्त्र की उपयुक्त व्याख्या से स्पष्ट हो जाता हे कि एक ओर जहाँ धर्म- 
दर्शन का क्षेत्र विशाल और गहन है वहाँ दुसरी ओर ईश्वर-शास्त्र का क्षेत्र काफी संकीर्ण 
और सकुचित है । धर्म-दर्शन क अन्दर सभी प्रकार की धार्मिक समस्याएँ, धामिक अनुभूतियाँ 
आ जाती हे । ईश्वर के अतिरिक्त अशुभ, अमरता आदि समस्याओ का समाधान धर्म-दर्शन 
में होता है । इसके विपरीत इंइवर-श्ञास्त्र किसी विश्ेप धर्मया उसते सम्बन्धित किमी 
समस्या का समाधान करता हे। ईश्वर-शाघप््व का ईश्वर किसी विशेष सम्प्रदाय तक 
सीमित होता हे । अत. यह सिद्ध होता है कि धर्म-दर्शन का दोत्र ईश्वर-शास्त्र के क्षोत्र से 
अधिक व्यापक हे ( 

धर्म-दर्शन अपनी विपषय-वस्तु की व्याख्या कर उसको ब्ालोचना प्रस्तुत करता है, 
उसका अर्थ स्पप्ट करता है और उसका मुल्य निर्धारित करता है। ईश्वर-शास्त्र दूसरी 
ओर अपने धर्म मे कही गई बात्त पर विश्वास कर लेता हे । 

उक्त विषेषन से अमांणित होता है कि धर्म-दर्शन का आधार दुद्धि हे जबकि ईरवर- 
शास्त्र के आधार विश्वास हे [ 

धर्म-दर्शन धर्म सम्बन्धी सत्यत्ता को बुद्धि तथा तर्क के माध्यम से प्रस्थापित करता 
है। ईश्वर-शास्त्र, इसके विपरीत धर्म सम्बन्धी सत्यता की स्थापना श्रुति, स्मृत्ति, 
परम्परा तथा विश्वास्त के द्वारा करता है। ईइ्वर-शास्त्र तर्क के द्वारा धाभिक सत्य को 


अप्राप्य मानता है । है 
ईश्वर-शास्त्र की अपेक्षा धर्म-दर्शन का स्तर द्वितीय है। ईश्वर-शास्त्र धर्म-दर्णन 


को सामग्री प्र स्तुत करता है जिसके फलस्वरूप धर्म-दर्शन धर्म का दार्शनिक विवेचन करता 
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है | धर्म-दर्यन तक युक्त होता है | ईश्वर-श्ास्त्र का स्थान धर्म-दर्शन की अपेक्षा प्रथम है । 
हू धर्म-दर्शन को सामग्री प्रदान करता है। ईइ्वर-शास्त्र के अभाव में धर्म-दर्शन की 
कल्पना सम्भव नही है| ईइ्व र-शास्त्र भावनामूलक होता है । 

ईइवर-शास्त्र अपने धर्म का पक्षपातपूर्ण अध्यपन प्रस्तुत करता है। ईश्वर-श्ास्त्री 
अपने को किमी-न-छिसी धर्म से सम्बद्ध पाता है तथा बह उसी धर्म के अध्ययन से 
पंतुष्ट रहता है। धर्म-दर्शन इसके विपरीत सभी धर्मों अथवा अनेक धर्मों में समाविष्ट 
सामान्य पसिद्धान्तो की खोज करता है।' धर्म-दर्शन अपनी विषय-वस्तु की निष्पक्ष 
व्याग्या प्रस्तुत करता है । यह किप्ती विश्वेष धर्म का पक्षपात नही करता हे । धर्मं-दर्शन और 
ईश्वर-शास्त्र में यह मुल्य अन्तर है । 

घर्म-दर्शन सभी धर्मों का मूल्याकन करता है। यह निरीश्वरवादी धर्मों को भी 
समान महत्व देता है। ईइ्वर-झास्त्र इसके विपरीत ईश्वर कैन्द्रित है। यह ईश्वर विहीन 
धर्म को धर्म की कोटि में रखना भ्रामक समझता है। 

धर्म-दर्शन का उद्देश्य व्यावहारिक नही है। यह घामिक अनुभूतियों की स्वतन्त्र 
व्याख्या तथा आलोचना करदा है। धर्म-दर्शन को घर्म-विशेष के प्रति पक्षपात मही 
रहता है। यही कारण है कि यह धममं-विश्येप के प्तमर्थकों के लिये धर्म का विवेचन नहीं 
करता है। इसके विपरीत ईश्वर-शास्त्र का दृष्टिकोण व्यावहारिक है। यह धर्म का प्रचार 
तथा व्याख्या इसलिए करता है कि उस धर्म के अनुयायियो को उससे लाभ हों । 

उपर्युक्त व्याख्या से यह मही समझना चाहिए कि घ॒र्मे-र्शात और ईइवर-शास्त्र मे 
अत्यधिक विरोध है । यह ठोक है कि घमममं-दर्शन बुद्धि पर आधारित है और ईइवर-शास्त्र 
विश्वास पर; फिर भी दोनो को एक दूतरे का विरोधी मानना भ्रामक है । इसका कारण यह्‌ 
है कि बुद्धि और विश्वास बिरोधघात्मक प्रद्ृत्तियाँ नही है। बुद्धि में विश्वास का पुट है और 
विश्वाम भी किसी-न-किसी रूप में वौद्धिक है । धर्म-दर्शन और ईइवरर- शास्त्र में परिमाण का 
अन्तर है। घमं-दर्शन मे बौद्धिकतता अधिक है जबकि ईश्वर-द्नास्त्र मे वौद्धिकता कम है । 

धर्म-दर्श और ईश्वर-शास्त्र का श्राधार आध्यात्मिकता है। धर्म दर्शन आध्या- 
त्मिकता की व्याख्या तर्क के माध्यम से करता है जबकि ईश्वर-शास्त्र आध्यात्मिकता की 
व्याख्या विश्वास के द्वारा करता है। 

धर्म-दर्शन और ईश्वर-शास्त्र मे घनिष्ठ सम्बन्ध है। घर्म-दर्शन एक वृक्ष है तथा ईश्वर - 
शास्त्र उसकी एक शाखा है। जिस प्रकार ज्ञाखा वृक्ष पर आधारित है उसी प्रकार ईश्वर- 
शास्त्र अपनी पूर्णता के लिए घमं-दर्शन पर आश्रित है। अत. दोनो एक दूसरे के पूरक हैं 
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धर्म-दर्शन और तत्त्व-शास्त्र 
( शा05णाएए ए मिशाएरंणच्र बच 60900 ए505 ) 

तत्व-विज्ञान मूल तत्त्व की खोज करता है । यह अनुभव जगत्‌ का अन्तिम आधार 
तथा उसका स्वरुप जानने के लिए प्रवत्नशील रहुता है । इसके विपरीत धम-दर्शन सभी धर्मों 
के सामान्य सिद्धात्तो की खोज करता है! धर्म में ईश्वर का अध्ययन, उपायना और भ्रक्ति 
के माध्यम से किया जाता है। यह मूलत भावना पर जाधारित हैं। धर्म-दर्शन उन 
भावनाओ का घौद्धिक विवेचन करता है जो ईश्वर के सम्बन्ध में विकसित होते है । 

कुछ विचारको ने तत्त्व-शास्त्र और धर्मनदर्शन मे धर्निष्ठ सम्पर्क बसलाते हुए कहा 
है कि धर्म-दर्शन तत्त्व-शास्त्र की शाखा है। धर्म-दर्शान को तत्त्व-शास्त्र की उपज मान लेने 
से घर्म-दर्शन और तत्त्व-शास्त्र मे निकदता का सम्बन्ध प्रमाणित होता हैँ। धर्म-दर्शन का 
केन्द्र बिन्दु ईश्वर विचार है। ईश्वर एक तसच्वश्नास्त्रीय प्रत्यय है। अत धर्मे-दर्शने 
तत्वश्ास्त्रीय जिज्ञासा के अभाव में असभव है । 

कुछ विचारको ने उक्त मत का विरोध किया है । उनके मतानुसार धर्मे-दर्शव का 
विकास तत्त्व-शास्त्र से मानना श्रान्तिमूछक है। तत्त्व-शास्त्र धर्मे-दर्शन पर आशधित है। 
घर्मे का विकास नतन््वशास्त्र के विकास के पूर्व ही हो गया था। यही कारण है कि 
आदिम मनुष्य को धामिक् पाया -जाता है। धर्म मानवीय जीवन का आधार है। अत. 
तत्त्वशास्त्र के विकास के पूर्व धर्म-दर्शन का विकास मानना प्रमाण-सम्रत है । 

उपर्युक्त विवरण से यह प्रमाणित होता हैं कि धमं-दर्शन और तत्त्व-शास्त्र की 
उत्पत्ति के सम्बन्ध में विद्वनों के दो दल हो गए है । 


धमं-दर्शन और वत्त्व-्श्यास्त्र की उत्पत्ति के सम्बन्ध भे जो भी विचार हो, इतना तो 
मानना ही पहता है कि धर्म-दर्शन की कहपना तत्त्व-शास्त्र के अभाव में असम्भव है। 
तत्त्व-शास्त्र पर भी धर्मेद्र्शन का प्रभाव किसी-त-किसी रूप भें दृष्टियोचर होता है| 

तत्त्व-शास्त्र और धम-दर्शने में घनिष्ठ सम्बत्ध है। ईश्वर के अस्तित्व के प्रमाण 
की विवेचना दार्शनिक तथा धाभिक दृष्टिकोणो से होती है। ईश्वर के स्वरूप और 
गुंण की व्याख्या तात्विक और धाभिक दोनों कही जा सकती है। ईश्वर भौर ब्रह्म के 
सम्बन्ध की व्याख्या दर्शन और धर्म दोनों की समरया है। ईश्वरवाद, जो धर्म का मूल 
अंग है, तत्त्वश्ास्त्रोय दृष्टिकोण को ब्यक्त करता है । 

उक्त समानत्ताओं से यह निष्कर्प निकालना कि तत्त्व-शास्त्र और धर्म-दर्शन में 
वैपम्य नही है ज्रामक होगा । जहाँ तक प्रद्धति का सम्बन्ध है तत्वन्शाघ्व और धर्मे-दर्शन 
एक दूसरे के विरोधी हूँ । तत्त्व-श्ास्त्र की पद्धति वौद्धिक है। तत्त्व-क्षासत्र सैद्धान्तिक पद्धति 
को अपनाता है जिसमे बुद्धि तथा अनुमान की प्रधानता है। इसके विपरीत धर्मे-इर्शन 
की पद्धति ब्यापक है। यह केवल दुद्धि का ही महारा नही लेता, बल्कि भावनाओं और 
इच्छाओं को भो समान स्थान प्रदान करता है । धर्मे-दर्शन की पद्धति बौद्धिक ( ॥7/थ[2०- 
09] ), रागात्मक ( छ0009वी | तथा व्यावहारिक (73००४ ) है। इस प्रकार 
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हम देखते है कि तत्व-शास्त्र में वुद्धि की महत्ता है जबकि धर्म-दर्शन मे बुद्धि, भावना तथा 
क्रिया, अर्थात्‌ धामिक चेतना के सभी तत्त्वों की महत्ता है । 

धर्म-दर्शन का लद्ष्य व्यावहारिक है। यह घ॒र्म से सम्बन्धित होने के कारण 
व्यावहारिक दृष्टिकोण को प्रस्तावित करता है । परन्तु तत्त्व-शास्त्र सैद्धान्तिक है। यह 
मात्र तत्त्व का विवेचन करता है ॥ + 

धम का स्वरूप 
( िद्वांप्ा'-8 0 8९४० ) 

किसी भी विषय का अपना स्वरूप होता है। इस स्वरूप को यदि उस विधय का 
मुख्य अश कहां जाए तो कोई आपत्ति नहीं होनी चाहिए। बत्त हमे घ॒र्म का विवेचन 
करने के पूर्व इसक स्वरूप को जान लेना चाहिए । 

घ॒र्मं मनोविज्ञान की भाँति एक जटिल मानसिक क्रिया है, क्योकि मस्तिष्क का 
कोई एक अग उसकी व्यात्या करने में असमर्थ है। धर्म के लिए तीन आवश्यक तत्त्वो 
का-चुद्धि ( ६॥80ए॥8 ण 7९8500 ), भावना ( एशाग३ ० 3व्टिएल शृधाह्या 
और क्रिया (ज्ञा7ह ० (०॥०४ए९ ह्र|हप्रध्या।)--रदूना नितान्‍्त आवश्यक है। धर्म 
का सम्बन्ध मानव के आन्तरिक जीवन से है जिसमें हम उक्त तीन तत्तवो का समावेश पाते 
है। अर्थात्‌ हम कह सकते है कि धर्म ईश्वर के प्रति व्यक्ति की सम्पूर्ण प्रक्रिया है। इसमे 
मानद ईश्वर के सम्बन्ध में अपनी वृद्धि और विवेक की सहायता से खोज करता है, उसे 
अनुभव करता है तथा अपनी अनुभूतियो को बाह्य क्रियाओं की सह्यता से व्यक्त करता 
हैं। यदि कोई यह कहता है कि धर के लिए केवल बुद्धि या केवल भावना ही आवश्यक 
है तो इसका अर्थ यह है कि वह घर्मं के किसी विशेष अगर को ही स्वीकार करता है तथा 
अन्य तत्वों की उपेक्षा करता है। परन्तु ऐमा करना पूर्णत अनुचित एवं असगत कहा 
जाएगा, क्योकि धर्म मे तीन तत्त्वों को हम एक आवश्यक अग के रूप में पाते है--एक का 
भी अभाव घम््मं के लिए अमम्भव है । 

धर्म आशिक रूप से बौद्धिक (7४0078) कहा जा सकता है। मानव निरन्तर 
ईश्वर की खोज करता रहा है । परम्परागत युक्तियाँ इस बात का प्रमाण देती है कि मानव 
आदि काछ से लेकर अब तक ईश्वर सम्बन्ध में चिन्तन करता रहा है । वह ईश्वर को बुद्धि 
की सहायता से प्रमाणित करना चाहता हैं। मानव बौद्धिक प्राणी होने के कारण ईश्वर 
की खोज में निरन्तर निमग्न रहता है। वह उसे सिद्ध करने के लिए तर्क-वित्त्क का 
घहारा लेता है। वह यह जानना चाहता है कि ईश्वर वया है, पारमाथिक सत्ता 
(एाप्रा0॥४ 7८2५) क्‍या है। इस प्रकार तक को सहायता से ईश्वर के सम्बन्ध मे एक 
विचार बना लेता है। एक ओर ईइवर को वह भनेक गुणों से विभूषित करता है और 
दूसरी ओर विद्वव मे अशुभ का ही राज्य पाता है। ऐसो स्थिति मे वह फिर तक॑ का 
महारा लेता है और अद्युभ वी समस्या का समाधान करता है। इस प्रकार हम देखते है 
कि मानव आरम्भ काल से लेकर अब तक ईश्वर के मम्बन्ध में ज्ञान प्राप्त करने में प्रयत्न- 
शील है । यह सही-सही नहीं कहा जा सकता कि मानव ने आज तक डिवर के सम्बन्ध में 
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जो कुछ जाना वह ठोक है, परन्तु यह नि सम्देह कहा जा सकता है कि उसते जो कुछ भी 
जानने की कोशिश की है वह उसकी बुद्धि का ही परिचायक है। उक्त विवेचन से यह 
प्रमाणित होता है कि धर्म को वोद्धिक केहना प्रमाण-मंगरत है । अत धर्म से चुद्धि का महत्व- 
पूर्ण स्थान है । 

परन्तु यह मात लेना कि धर्म एकमात्र दौद्धिक ही है पूर्णत: गलत होगा ) यह ठीक 
है कि मानव ईश्वर के सम्बन्ध मे जो कुछ भी ज्ञान पाया है उपमे बुद्धि का ही हाथ है। 
परन्तु इससे यह नही सिद्ध होता है कि धर्म के लिए केवल बुद्धि ही बावश्यक है। ईश्वर के 
प्रति हमारी जो अनुभूति होती है बुद्धि उसकी व्याख्या नहीं कर सकती । हम अपने दैनिक 
जीवन में यह पाते है कि एके व्यक्ति को ईश्वर में पूर्ण विश्वास रहता है। वह अपनी 
इच्छा को ईश्वर के समक्ष रखता है, क्योंकि उसे ईश्वर पर पूर्ण आस्था रहती है। धामिक 
व्यक्ति यह महयूप करता है कि ईश्वर हमारी सहायता कर सकता है ! वह स्वयं जिस 
कार्य को कर सकने में समर्थ नही उस कार्य की पूति ईश्वर की सहायता से सम्भव है । इस 
प्रकार मनुध्य ईश्वर वे ऊपर निर्भरता का अनुभव करता है। मानव ईइवर से प्रेम और 
श्रद्धा इसलिए रखता है कि वह उसका विश्वासपात्र है। धामिक व्यक्ति चाहे कितना ही 
कष्ट का भागी क्‍यों न हो ईश्वर के प्रति सदा ही प्रेम और श्रद्धा रखता है। उसे यह पूर्ण 
विश्वास रहता है कि ससार का प्रत्येक कार्य ईश्वर के द्वारा ही संचालित है। चूकि 
ईश्वर पूर्ण, असीम एवं दयाऊु है इसलिए वह जो कुछ भी करता है उचित ही करता है । 
इसके साथ ही साथ हम यह भ्री पाते है कि धार्मिक व्यक्ति ईश्वर से भय भी खाता है । 
वह अनुचित कार्य करने के लिए यह सोचकर अनुत्साहित हो जादा है कि ईश्वर उसके 
अनुचित कार्य के बदले उसे सजा देगा । इस प्रकार हम देखते है कि धर्म मे भावना का भी 
एक मुख्य स्थान है । 

अन्त में हम पाते है कि धर्म में क्रिया (8०जशाए) की भी प्रधानता है। व्यक्ति 
अपनी बुद्धि की सहायता से ईश्वर के सम्बन्ध में ज्ञान प्रास करता है और उसे सर्वज्ञानी, 
सर्वेशक्तिमान एवें सर्वव्यापी जानकर उसकी पूजा करता है । सामाजिक उत्सव धर्म के इस 
भावश्यक तत्व को प्रमाणित करता हैं। व्यक्ति अपनी अनुभूतियों के अनुकूछ ईश्वर की 
आराधना एवं प्रार्थना करता हूँ। मानेव की सभी क्रियाएँ इस वात का प्रमाण देती है कि 
बहु केवछ ईइवर के ज्ञान से ही संतोष नही प्राप्त कर लेता, बल्कि वह अपनी क्रियाओं का 
सहारा लेकर अपना प्रेम व्यक्त करता है। इस क्वियाओं मे वह अनेक विषयों जैसे फूछ, 
धूप, दीप भादि की सहायता लेदा है । इस प्रकार हम देखते है कि धर्म में तीव वत्वों का 


समावेश है ! विफल 
उपर्युक्त तत्तवों के अतिरिक्त धर्म के अन्दर एक और दात है जो विज्ञेप रूप से 


उल्लेखनीय है । धर्म के दो भुरुय अंग्र हैं--आत्मनिषप्ठ और वस्तुनिप्ठ ($पफशध्णाएढ बात 
00८०७४८) । धर्म के लिए आवश्यक है कि दो तत्त्व हो--एऋ पूजा का विषय अर्थात्‌ 
बाहरी तत्त्व (006८०0ए6 8४७९८, € 8. 8००) और दूसरा उपासऊ अर्थात्‌ बह जो 
बाहरी तत्त्व की उपासना करता हो | आन्तरिक्र तत्तत (8प७|८८४४४ 89०००) मे हम 
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विवेक, अनुभव और वाह्य क्रियाओ का योग पाते है गौर बाह्य तत्त्व (00ं6०ा९९ 
#5ए2८८) में हम एक अदृश्य सत्ता अर्थात्‌ ईश्वर कौ कहूपना करते है जिसकी आरा- 
धना होती है | ईश्वर धर्म का केन्द्र बिन्दु है। ईश्वर के अभाव में धर्म का विकास सम्भव 
नही है | डा० फ्लिन्ट ने उच्च कोटि के धर्म को ईश्वरवाद का पर्याय वतलाया है।' ईश्वर 
को उपास्य अर्थात्‌ उपासना का विषय माना जाता है। ईश्वर को उपास्य होने के लिए 
अनेक विदेषताओं से युक्त होना चाहिए । ईश्वर को मानवीय ग्रुणो से सयृक्त होना चाहिए 
तथा मानव से परे होना चाहिए। ईश्वर को अपने जीवो की रक्षा करनी चाहिए तथा 
उनके उद्देश्यों को पति मे योगदान देता चाहिए। ईश्वर को विश्वातीत होने के बावजूद 
अपने उपासको के प्रति जागरुक होना चाहिए। ईश्वर मे उपासको की प्रा्यंनाओं का 
उत्तर देने की क्षमता होनी चाहिए। ऐसा ईश्वर ही मानव को आक्ृप्ट कर प्कता है। 
ईश्वर के अतिरिक्त धर्म के छिए उपासक का रहना अत्यन्त आवश्यक है। मानव उपासक 
है जो ईश्वर की करुणा का पात्र हो सकता है । उपास्थ और उपासक के भेद का रहना भी 
आवश्यक है, अन्यथा घामिक चेतना का विकास ही सम्भव वही है। जो उपास्य है बह 
उपासतक नहीं हो सकता और जो उपासक है वह उपास्य नहीं हो सकता है। इसलिए प्र्म 
में ईश्वर और उसके भक्त के बीच विभेद की रेखा खीची जाती है । फिर यह भी आवश्यक 
है कि जात्तरिक तत्व अर्थात्‌ उपामक तथा बाह्य तत्त्व अर्थात्‌ उपास्य मे एक आवश्यक 
सम्बन्ध हो । जब तक ऐसा नही होता, धर्म का प्रादुर्भाव सम्भव नहीं है। उपास्य में 
उपासक के प्रति करुणा, क्षमा, तथा प्रेम की भावना अन्तर्भूत रहती है भौर उपासर मे 
उपास्य के प्रति निर्भरता, श्रद्धा, भय, आत्मसमर्पण की भावना समाविष्ठ रहती है । 

धर्म के स्वरूप पर विचार करने से धर्म की बनेक विशेषताएं प्रस्फुरित होती हैं । 
यहाँ पर हम धर्म की मौलिक विशेषताओ का संक्षिप्त विवरण प्रस्तुत करेंगे । 


धर्म की प्रथम विशेषता यह है छि धर्म का स्वरूप प्रणा&6 है | धर्म में बुद्धि, 
भावना और क्रिया का संयोजन पाया जाता है । इसीलिए धामिक अनुभूति का स्वरूप 'पि0- 
[$70०! कहा गया है। प्रत्येक धर्म में विचार, भाव और इच्छा के समावेश पर बल दिवा 
गया है । डाँ० गैलवे और माटित्यू ने धर्म के इस स्वरूप की ओर ध्यान आकर्पित किया है। 

धर्म की दूसरी विजश्येपता धार्मिक अनुभूति का 'प0777707$' होना कहां जा सकता 
है। 'पणा।।॥॥0प» शब्द से दो बातों का बोध होता है। भप्रथमत 'भिष्ाव005$? लब्द 
पे यह प्रमाणित होता है हि धार्मिक अनुभूति अनूठी (50॥ 8९7९०5) एवं असाधारण है। 
इस अनुभूति को बिलक्षण इसलिए कहा जाता है कि इसकी तुलना संसार की किसी भी 
अनुभूति से सम्भव नही है| इसे दूसरे विकल्प में परिवर्तित करना भी सरल नही है। 

द्वितीयत: प्रणाण॥07 से यह विदित होता है कि धामिक अनुभूति अकथनोय 
है ! धार्मिक वाक्यो का स्पष्टीकरण सम्भव नही है, बयोकि वे “गषणाधा0005 9४८३१ 


, ॥#8 79॥65 9055776 छा) णी क्‍लशाहाणा प्राएश ४8 & शीहाहाए 
700809-- 707. ॥/-770ं5ए७, ?. 54" 
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से सम्बन्धित है । ओटो ने बतलाया है कि जिस ईश्वर की आराधना हेम करते हैं उसका 
स्वष्ठप ।क्ादातपा) शा (85004॥5 है | 

धर्म की तीमरी विद्येषता धर्म में सामाजिकता का रहना कहा जा सकता है। एक 
धर्म जो सामाजिक दृष्टिकोण से आकर्षक नहीं प्रतीत होता सम्भव नहीं है । जिस प्रकार 
घ्यक्तिगत भाषा सम्भव नहीं हे उप्ती प्रकार व्यक्तिगत धर्म भो सम्भव नही हैं। यही कारण 
है कि गैलवे महोदय 'आराधना और सेवा' तथा साटित्यू महोदय “नैतिक सम्बन्ध पर बछ 
देते है । सचमुव सघ अथवा चर्च के अभाव में धार्मिक जीवन मे तीत्रता, स्पष्दता, तथा 
सम्रग्रहा तम्भव नही है । 

धर्म की उपयोगिता 

ऐसा कहा गया है कि मनुष्य का सच्चा अध्ययन मनुष्य स्त्रयं है। परन्तु मनुष्य का 
अध्ययन धर्म के अध्ययन के बिना पूर्ण नहीं हो सकता। मनुष्य के जीवन में धर्म का 
महत्त्वपूर्ण स्थान है । धर्म के प्रति व्यक्तिगत धारणा जो कुछ भी हो इसे अस्वीकार नहीं 
शिया जा सकता कि धर्म को मनुष्य के जीव में प्रधानवा है। ज्योही मनुष्य के इतिहास 
का भध्िहावलोकन करते है हम पाते है कि आदिकाल मे मनुष्य धर्म से संवद्ध रहा है । 
मनुष्य के इतिहास में कोई भी ऐसा दल नही रहा है जो धर्म से शून्य हो । धर्म मनुष्य के 
इतिहास में अत्यन्त ही शक्तिशाली तत्त्व रहा है. ( २७॥४॥०॥ ॥95 9600 078 ०0६ ॥6 
प्री0$ 905९ 40005 ॥8 धह प्रप्मयाक्षा 50079 )। आदिस सतुष्य भी किसीन्‍्त- 
क्िप्ती रूप में धार्मिकता का परिचय देता था। अचानक आग लग जाने से, भूकम्प हो 
जाने से, और इस तरह की अन्य घटनाओं से उसे भय मालम पढ़ता था तथा वह सबल 
शक्तियों के प्रति आराधता का भाव प्रकाशित करता था| इस प्रकार धर्म की सत्ता मान- 
बीय इतिहास के विभिन्‍न पहलू में दिखाई देती है। सच यूछा जाए तो धर्म का इतिहास 
मातवीय विकास का इतिहास हे। इस प्रसग में कोम्ते ( (०॥6 ) महोदय के ये शब्द 
उल्लेखनीय है। “प्रम्पूर्ण अस्तित्व धर्म के अन्तर्गत है तथा धर्म का इतिहास मानव विकास 
के सम्पूर्ण इतिहास को चित्रित करता है ।” [ एक्याह्वाणा €णा0770०९६४ ६८ ज्शाणु6र्ण 
हड्ाएशाएहए गाते 6 ॥छाणज 0 इशीहाणा एश5प्रशढ (6 €फााह ॥80ए 0 
॥प्ञा030 ७६ए९०फणला। ) ! प्रो० मैक्ममूलर के इस कथन से कि “मनुष्य का इतिहास 
धर्म का इतिहास है” ( पशाढ #58ण9/ ए एक्षा 5 6 ॥509 णी 7८॥९8000 ) कोम्ते 
के उक्त विचार की पुष्टि होती है 

जब घ॒र्म मनुष्य के जीवन का अवियोज्य अंग हैं तो धर्म कौ महत्ता मानवीय 
जीवन में स्वतः प्रभ्ाणित हो जाती है। सचमुच भनुष्य धर्म के बिना नहीं रह सकता 
है। धर्म मे आरथा रखना मनुष्य की निजी विद्येपता है। इसीलिए कुछ विद्वानों मे मनुष्य 
को धार्मिक पशु (८४०४५ धशधार्थश) कहा है । धर्म को मनुष्य का विभेदक गुण (0 6- 
एा।9078 एा478७॥ ४४६६0) कहा जा सकता है । मनुष्य और पशु मे अनेक समानताओं 
के बावजूद मूल अन्तर यह है कि मनुष्य धार्मिक होता है जबकि पध्चु अधारममिक है। 

केयर्द ने घर्म की आवश्यकता पर अत्यधिक बल दिया है। घर्म में मानव एक 
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महान शक्ति के प्रति आत्म समर्पण करता है। वह शक्ति अत्तीम है जबक्ति मानव सप्तीम 
है। वह माक्ति निरपेक्ष है जबकि मानव मापेक्ष है। वह शक्ति व्यापक है जबकि मानव 
संकुचित है। मानवीय जीवन का लब्य उस महान्‌ शक्ति के साथ सम्बन्ध स्थापित करना 
है। मनुप्य को अपनी ससीमता की चेतना है परन्तु वह सर्वदा इसमे ऊपर उठना 
चाहता है « वह वर्तमान से अमतुष्ट रहता है क्योकि उस्ते अपने लक्ष्य की चेतना है। इसका 
परिणाम यह होता है कि वह निरपेक्ष एवं अमीम सत्ता के साथ सम्बन्ध स्थापित करने में 
क्रियाशीड रहता है । केयर के अनुसार धर्म की आवश्यकता इसीमे परिलक्षित होती है ! 

धर्म में विष्वास करने से मनुष्य में शक्ति का संचार होता है। मनुष्य अपने को 
हर स्थिति मे अपर्ण और असहाय पाता है । सामाजिक, आर्थिक और राजनैतिक अवस्था 
में बह अपने को पूर्ण और सबल बनाने में सकल नही हो पाता हैं। ऐसी स्थिति मे धर्म मे 
विश्वास रखकर वह अपनी अपूर्णता ओर असहायावस्था को दूर करने में प्रयत्नशील होता 
है इस प्रकार धर्म मनुष्य को उसकी कमिओ को दूर करने वग बल प्रदान करता है । 

धर्म की दूसरी उपयोगिता यह है कि विभिन्‍्त लोगो के बीच यह एकता का भाव 
फूकता है। धर्म व्यक्ति को सामाजिक बनाये रखने में सक्षम सिद्ध होता है। मानव के 
संगठन का आधार धर्म है। जब्र-जब व्यक्ति अथवा समुदाय के बीच पृरथककरण का भाव 
भाता है तब तब धर्मे व्यक्ति और समाज के बीच सयोजन का काम करता है । इस संदर्भ से 
प्रो० इ० ओ० जेम्स की निम्नल्ठिखित पक्तियाँ उल्लेखनीय है । “प्रत्येक समठन के समय में 
धर्म ही वह शक्ति है जो व्यक्तिगत या सग्शूहिक स्तर पर उत्पन्न असगठन और विरोध को दूर 
करके एकता तथा सहयोग की भावना उत्पन्न करती हैं तथा मानव जीवन और चरित्र को 


प्रवित्र करती है ॥”” [ &॥ €एशा७ ढावडाड, फुशाइ0098] ता ८०8९ए९, ॥ ( 72800 ) 358 
एा)९20 ॥ 3॥0 (0 छावएशा। 050428739/0507.. आाध्य 27609 [68 00705 ० शाप] 
९०॥65 ० 0 €00कुशक्षाणा 0 5च्चाएत #परद्ावप्र वाह शात ०णातपरएा ) 


धर्म वी तीसरी महत्ता यह है कि धर्म हमारी प्रवृत्तियों ( ॥797705 ) और 
क्षाचार को पत्रित्र बनाता है। धर्म, जन्म और मृत्यु, विवाह और ब्रह्मचर्य, शान्ति और 
युद्ध को पवित्र बनाने का प्रयास करता है। धर्म मनुष्य की अप्रौड प्रवृत्तियों को धमनिरूप 
बना कर अनुपम योगदान प्रस्तुत करता है । ह 

धर्म को चोथी उपयोगिता यह है कि यह मनुष्य की महत्वाकाक्षाओं को बछ 
प्रदात करता है । विह्त्र में अनेक प्रकार का दु ख तथा अशुभ व्याप्त है । मग्रानव अपने हगे 
अशुभ के बीच पाकर तिराश हो जाता है। परन्तु यह धर्म की सूबी है क्रि मानव आशज्ञान्वित 
दोखता है। मानव अशुभ से संघर्ष करता है। धर्म उसे यह विश्वास दिलाता है क्लनि अन्त 
परे शुभ की अशुभ के ऊपर विजय होगी। इस प्रकार धर्म हमे अपने आदझयों एवं उद्देश्यों 
की प्राप्ति में सहयोग प्रदान कहा है । 

धर्म की पाँचवी उपयोगिता यह है कि यह हमारी सभ्यता और संस्कृति के 
विकास में सहायक सिद्ध हुआ है । धर्म ने हमारी इन्द्रियो, वासनाओं तथा अप्तश्य प्रवृत्तियो 
के नियन्त्रण के द्वाना सम्यता एवं सस्‍्कृति के दिक्ास में अनुपभ् योगदान दिया है । 


श्८ धर्म-दर्शन की रुप-रेखा 


धर्म की छदी उपयोगिता यह है कि धर्म मनोवैज्ञानिक दृष्टि से समाज के लिऐ 
जाभ्षग्रद प्रतीत होता है। शान्ति, मधुरता, प्रेम तथा सहृदयता धामिकता से उत्पन्त 
होते है । श्रद्धा, प्रेम, ममत्व की भावना धर्म की देन है। यह धर्म का ही प्रभाव है कि 
मानव समप्ताज तथा देश के आदर्श की रक्षा एवं प्राप्ति के लिये बलिदान के लिये तत्पर 
रहता है। धर्म मित्रता, त्याग तथा सहनशीलता की भावना का विकास करता है जिससे 


समाज में एकायला का संचालन होता है । है 
धर्म की सातवी उपयोगिता यह है कि धर्म मानव में परोपषकार की भावता को जन्म 


देवा है । ज्योही हम किमी भले व्यक्ति को उपकार करते देखते है त्योही हम इससे प्रभावित 
होते हैं। हम स्वयं परोपकारी बनने का प्रयास करते है। हम अत्याचारी के आचरण का 
अनुसरण नही करते अपितु साधु व्यक्ति के आचरण का अनुसरण करने के लिये बाध्यता 


महसूस करते हैं। अतः धर्म मावव-मन में प्रोपकार तथा सदाचार की प्रवृत्ति को उत्पन्न 
कर नैतिकता के लिये छाभप्रद प्रतीत होता है । 
धर्म की अन्तिम उपयोगिता यहु हैं कि धर्म अदृश्य ईश्वर की आराधना के द्वारा 


मातवे में संक्षेपीकरण की योग्यता कय प्रदर्शन करता है। मानव अपनी कल्पना के द्वारा 


ईश्वर के अमृत रूप के सम्बन्ध में चितनशील रहता है तथा विभिन्‍न प्रतिमाओ के द्वारा 
अपनी भावनाओं का प्रकाशन करता है । 
उपर्युक्त विवेचन से यह प्रमाणित होता है कि धर्म मानव के लिये भत्यावब्यक है । 


धर्म मनुष्य के जीवन में आकस्मिक रूप से संबद्ध नहीं है, बेल्कि आवश्यक एवं अवियोज्य 
खू्प से संबद्ध है। धर्म की आवश्यकता मनुष्य के स्वरूप से ही अन्तर्भूत है। मनुष्य 
असहाय एवं अपूर्ण होने के कारण किसी-न-किस्ली शक्ति की अपेक्षा करता है जिससे उसकी 
कठिनाइयाँ दृश हो सकें । इस उदुदेश्य की पूर्ति के लिये वह धर्म का हृदयगम करता है। 
धम्ं के विरुद्ध आपत्तियां 
आज का युग विज्ञान का युग है। विज्ञान ने मावव के जीवन के हर पहलू को 


प्रभावित किया है। विज्ञान के प्रभाव मे आकर कुछेक व्यक्तियों ने धर्म के विरुद्ध आक्षेप 
कया है तथा धर्म कय अध्ययन निरर्थक बताया है । 
विज्ञान के समर्थको ने धर्म को निर्मल माना है। उसके मतानुसार धर्म विज्ञान की 


प्रयति मे बाधक प्रतीत होता है। मनुष्य को विज्ञान में विश्वास करना आवश्यक है, 
क्योकि विज्ञान मानवीय समस्थाओ का समाधान करने में सक्षम सिद्ध हुआ है। अत. 
धर्म की उपेक्षा इसलिये आवद्यक है कि यह वैज्ञानिक दृष्टिकोण की अवहेलना करता है । 
धर्म का आधार विश्वात्त है ! धर्म में अनेक प्रकार के अम्धविष्वांसों तथा रहस्यों का 
स्थान रहता है जो मनुष्य की बौद्धिकता से संगति नही रखता है। धाभिक विश्वास को 
प्रश्रय देने के फलस्वरूप मनुष्य की वौद्धिकवा का पतन होता है । इस अकार धर्म मनुष्य की 


बौद्धिक एव आलोचनात्मक प्रति क विकाप्त में बाधक प्रतीत होता है । 
धर्म के विरुद्ध यह आाद्ोप किया जाता है कि धर्म मानव को पारलौकिक जगव्‌ के 


प्रति चितनश्नील बना देता है. तथा जीवत और जगत के प्रति अभावात्मक दृष्दकोण को 


बल देता है। इसके फलस्वल्प निराशावाद तथा भाग्यवाद का विकास होता हैं जो 
हानिकारक है | 


विषय-प्रवेश १९ 


धर्म में निषेध पर अत्यधिक बल दिया गया है। धर्म हपारी वातनाओं, इच्छाथों 
तथा इन्द्रियों के उन्मूलन की भनुमति देकर संन्यास की प्रवृत्ति को प्रश्नय देता है। भानव 
के जीवन मे इच्छाओं तथा इन्द्रियों का महत्त्वपूर्ण स्थात है। अतः उबका उन्मूछन सर्वया 


अनुचित कहा जा सकता है। 
यद्यपि धर्म समाज के निर्माण भे सहायक हुआ है फिर भी धर्म जन्तर्राष्ट्रीय दृष्टिकोध 


के विकास में साधक नहीं है। इसके विपरीत धर्म असहुनभीलता भौर घृणा का भाव 
प्रदर्शन कर संक्रीर्ण और संकुचित दृष्टिकोण को प्रश्नय देता है। धर्म के कारण समय-सश्य 
पर युद्ध होते रहे है। मानव का इतिहास इस कथन का साक्षी है | धर्म मनुष्यों को एक सूत्र 
मे बाँधने के दजाय उनसे वेमतस्यथ और फूट का भाव भरता है जिसके फलस्वरूप शान्ति एवं 
व्यवस्था को कायम रखने मे करिनाई होती है। अत धर्म मनुष्य की प्रगति में बाथक है । 

घम्म का केत्द्र बिन्दु ईश्वर विचार है। ईश्वर की धर्म में न्‍्यायी, दयावान क्षमा- 
शोल, सर्वशक्तिमान्‌ आदि गुणों से विभूषित किया गया है। परन्तु विश्व की ओर दृष्दि- 
पात करने से ईश्वर का स्वरूप खड़ित हो जाता है। विश्व को अशुभ के भधीत पाया 
जाता है। बाढ़, भूकम्प, अकाल आदि बुराइयो को देखकर ईश्वर को दयालु एव सर्व- 
शक्तिमान्‌ मानना अमान्‍्य जेंचता है। इप्तके अतिरिक्त विश्व के घामिक व्यक्तियों को दु.खीं 
पाते हैं एवं पापी व्यक्तियों को सुखी पाते हैं। अत- धर्म की यह मान्यता कि धर्म के लिए 
पुरस्कार तथा अधर्म के लिए दण्ड दिये जाते हैं सत्य नही श्रतीत होता है। इस सिलसिले 


में फ्रायड महोदय की ये पक्तियाँ उल्लेखनीय है --'090८, पर्याट४॥॥४ 8७४ ए|०एए8 
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धर्म के विरुद्ध यह सब आक्षिप किया जाता है कि धर्म ने समाज में बर्गवाद का 


सुजन किया है। पूजीपतियों का वर्य धर्म का उपयोग मजदूरों के वर्ग के शोषण के लिये 
करता है । धर्म व्यक्ति को मूर्खता तथा अत्याचार सहद करने का उपदेश देता हैं। इसलिये 
मार्क्स ने कहा है “धर्म सताएं हुए प्राणी को सिसकी हैं, निर्दषी विश्व का हृदय है, नितान्त 
ही अध्यात्म विरोधी परिस्थितियों की भावता है । यह गरीबों की श्रफीन है ।/* मार्क्स के 
अनुसार धर्म का उन्मूलन होना चाहिये क्योकि यह विज्ञान का विरोध करता है। विज्ञाब 
ही मानव को प्रगति के मार्ग पर ला सकता है । 
उक्त घुटियों के फलस्वल्‍हूप मनुष्य का विश्वास धर्म से उठने छवा है। धर्म के पतन 
के साथ ही साथ मातवीय जीवन के मूल्यों का भी पतन हो रहा है । मूल्य के रन्मूल्नन ग्रे 
मानव सभ्यता और संस्कृति का अन्त अवश्यम्भावी है ॥ 
है 
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दूसरा अध्याय 


धारमिक-चेतना 
(छ0॥20708 ७०१5७४००५४॥७५५) 


धामिक-चेतना वह प्रक्रिया है जो उन तथ्यो की विवेचता करती है जिससे मानव 
का धुकाव धर्म की ओर होता है | नैतिक-चेतना एवं सौन्‍्दर्य-चेतना की तरह धार्मिक- 
चेतना भी होती है । शुभ-अश्ुभ, उचित-अनुचित की चेतना छो नैतिक-चेतना कहते है । 
आचार शाप्त में तैतिक-चेतना के विषयों का अध्ययन होता है। सौन्दर्य-चेतना मानवीय 
सौन्दर्य बोध की चेतता है । सौन्दर्य-चेतता के बिपयो कया अध्ययन सौन्दर्य श्वास्त्र ( ॥८३४६- 
8९४८5 ) मे होता है । धामिकता की चेतना को घामिक-चेचना कहा जाता है। धामिक- 
चेतना का अध्ययन धर्म-दर्शव में होता है। साधात्णत चेतता शब्द का अर्थ ज्ञान होता 
है । व्यावहारिक जीवन में लोग चेतना का क्षर्थ विचार, ज्ञान इत्यादि छेते है। परन्तु यह 
चेतना का सत्रीर्ण ग्रयोग है। आधुनिक समोविज्ञान में यह सिद्ध कर दिया है कि मन के 
तीन पहलू हैं--विंचार (:8708) भावना (७०४) भौर इच्छा (फ़ाप्ाह) । अतः 
मन को एक मात्र चेतन कहना मान्य नहीं प्रतीत होता । जे० एच० त्यूवा (7 प्र.7.6०७७) 
ने मंतर के इस स्वहृूप को ओर स्ेत्त किया है) उन्होने कहा है कि “चेतन जीवत की इकाई 
ने विचार है, न भाव, न इच्छा अपितु किसी वस्तु के प्रति तीनो की संश्लिष्ट यत्ति है ,?!९ 
धामिक चेतना मे चेतना शब्द का प्रयोग इृहत्‌ आर्थ मे किया गया है। धामिक चेत्तमा के 
तीन पहलू हैं--(१) ज्ञानात्मक पहल ( 00शा4ए6 एद्याट्णो ) (२) भावनात्मक पहल 
( शैगी8४/४४ ककाएशा।) मोर (३) क्रियात्मक पहुलू ( एणाशाए९ शेीट्फादा ). 
जञातात्मक पहलू धर्म का वह पहुलू है जो मानव को किसी शक्ति के प्रति चेतना- 
शील बनाता है। भावनात्मक पहल धर्म का वह पहलू है जो मानव में उस सत्ता के 
प्रति प्रेम, आत्मसमपण तथा निर्भरता का आव फुंकता है। क्रियात्मक पहलू घ॒र्मे का 
वह पहलू है जो मानव को शक्ति के प्रति क्रियाशील बनाता है। मानव अपने क्मों के 
द्वारा उस सत्ता को प्रसन्न रखने कह “प्रभास करता है जिसके फरास्वहप क्रिया पद्धति 
( 77०७४ ) का विकास होता है । पृजा-विधान इसी तेत्व के कारण धर्म में देखे जाते है । 
धर्म के लिए त्तीनो पहलू अनिवार्य हैं। जिस प्रकार मन की व्यास्था विचार या 
सिव था इच्छा की उपेक्षा ते यूणं नहीं समझी जा तकती, ठीका उपनी अपर धर्मों की 
व्याख्या भी ज्ञानात्मक पहुलू या भावनात्मक पहलू या क्रियात्मक पहल की उवेक्षा से 
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शा! फऐण थे (& 7९6 ॥0 पराढ 770ए2700॥/ 4099705 3॥ फेँाह्ण, 


डं5 ति., ॥,श७०--वाल एजलणत्ड्राट्व तताह्ा आते 6 'ाधार ९१॥ 
रिशाहाणा [ 9. 8 ) 


धामिक-चेतना श्पृ 


असफल प्रतीत होगी। धर्म सम्पूर्य मानव मम की प्रतिक्रिया है । अत' धर्म के तोनों 
पहलुओं को उचित स्थाव देना आवश्यक है। परन्तु दुर्भाग्यवश् विद्वानों ने अब तक 
एकागी मत को हो अपनाया है। कुछ लोगों ने धामिक-चेतता का मौछिक अंश एक 
मात्र ज्ञान को माना है। कुछ लोगों ने धामिक-चेददा का मुग्य आधार साव को माना 
तथा ज्ञनात्मक और क्रियात्मक पहलू की अबहेलना की है। कुछ लोगों ने धामिक- 
चेतना का मुस्प अग क्रियात्मक पहलू को ठहराया है तथा ज्ञानात्मक् और भावनात्मक 
पहलू को तिरस्‍्कार की भावना से देखा हैे। अत, भिन्न-भिन्न वर्ग के लोगों के विचारों 


का मुल्याक्न आवश्यक ही माना जाता हे । 
क्या धर्म का आधार मात्र ज्ञान है ? [ 5 7६॥80॥ 8 फ्वाटा ० ]705९526 


00|ए ? ) बुद्धिवादियों ( १४ 079। 5६5 ) ने इस मत को अपनाया है। इन छोगो के 
अनुसार धामिक-चेतना का एक मात्र अंग ज्ञान हैे। हीगेल, शकर, प्रो० मैक्प्तमुलर इस 
मंत वे पोपक हैं। इस दलछ के लोगों ने अपने मत को पुष्ट करने के लिए निम्नलिखित 
तर्को का सहारा लिया है । इच्र तकों को ज्ञ]नात्म्क पहल के तक [ 878070208 /॥ 
74५007 ०/ 2०४777५8 6९४६० ) कहा जा सकता है । 

(१) धर्म का उद्देश्य पूर्णतर की प्राप्ति है। धर्म की उत्पत्ति मनुष्य के अन्दर 
निहित आध्यात्मिक भूख भे होती है जो उसे उसकी अपूर्णता से दूर कर पधूर्णका की 
ओर प्रेरित करता है। मनुष्य मे अपूर्णता की चेतना का रहना स्वामाविक है। धर्म 
के लिए पूर्णता का ज्ञाव रहमा भावश्यक है। यह ज्ञान बुद्धि के आधार पर ही सम्भव 
है । भावता या क्रिया इस लक्ष्य का ज्ञान कराने में असमर्थ हैं । 

(२) धर्म की उत्पत्ति का कारण प्छेटो ने जिन्नासा [ (णा०४9 ) कहा है। 
भूकम्प, आंधी, तूफान जैसी भयानक प्राकृतिक छठाओ को देखकर प्राचीन काल के 
लोगो मे इसके कारण को जानने की उत्सुकता हुई हे । इस जिज्ञात्रा की सन्तुष्टि न तो 
भावना से हो सकी और न क्रिया से। लोगो को इसकी व्याख्या के लिए तर्क का 
सहारा लेना पढ़ा । अत: धर्म की उत्पत्ति का कारण तर्क बने गया 

(३) धर्म में किसी भ्क्तिशाली सत्ता पर विश्वाम होता हे जिसका कोई भी इन्द्रिय 
निरीक्षण नही कर सकता ) भावना ऊे द्वारा भी इस सत्ता का ज्ञान असम्भव है। परन्तु 
तर्क के द्वारा अनेक युक्तियों के सहारे हम उस सत्ता का ज्ञान अपना सकते हैं। इसके 
अतिरिक्त धर्म के विरुद्ध अनेक आक्षप किये जाते है जिनका उत्तर विषेक ही तर्क के 
सहारे दे सकता है । अत. धर्म के लिए बुद्धि आवश्यक हे । 

(४) मनुष्य ही धामिक क्यों हे ? मावव में जिवेक ही एक ऐसी चीज है जो उसे 
धाभिक बना डालता है। पशुओं थे विवेक का अन्वाव है। दोप भावनाएँ समान हैं। 
पशु भी मानव की तरह भूख और प्यास की पीड़ा महसूस्ध करते है। विवेक शूम्य होने 
के कारण पशु में धामिकता का अभाव हैं। इससे मिद्ध होता है कि मानव को धार्मिक 
बनाने में ज्ञान: का प्रमुख हाथ है । 

(५) धर्म झा आधार यदि ज्ञान को नहीं माना जाय तो धर्म व्यक्तिगत और 


श्र धर्म-दर्शन कौ खूप-रैखा। 


ल्षात्मनिष्ठ हो जाएगा। भावनाएं व्यक्तिगत होती हैं पर ज्ञान व्यापक होता है। इससे 
सिद्ध होता है कि सार्वभौमिकता को रक्षा के लिए ज्ञान पर जोर देना आवश्यक है | 

(६) ज्ञान भावना की अपेक्षा उच्च है। भावनाएं चंचल तथा परिवर्तनशील होती 
हैं। यदि धर्म का भाधार भावना को बताया जाय तो धर्म के आवश्यक अग की 
ब्याख्या नही हो सकती । इसके विपरीत ज्ञान स्थिर होता है | ज्ञान को धर्म का आधार 


बनाने से धर्म के आवश्यक अगर ( ८८९55879 596९६ ० एटाए/णा ) की रक्षा होती 
है। अत. बुद्धि ही धर्म का आधार है । 
(७) धर्म मे प्रतीको ( $५ग्ा005$ ) के आधार पर सत्य की प्राप्ति होती है। 


प्रकृति और प्राकृतिक घटनायें घामिक विचारो के प्रतीक बन जाते हैं। इन्हें आध्यात्मिक 
प्रत्ययों का वाहव कहा जाता है। यह ज्ञात का ही प्रभाव हैँ कि घर्मं मे प्रतीको के 
माध्यम से सत्य की प्राप्ति में मफलता मिलती है। अत: धर्म का आधार ज्ञान है । 

लेकिन ध्यान देने पर हम पाते हैं कि यह मत एकागी है। इसके विरुद्ध आलोचको ने 
अनेक आशक्षेप किये है । उनकी युक्तियो को ज्ञानात्मक पहलू के विश्युद्ध तके [ &8ए7थया5 
ध8क्षााई (०१75९ ९|शए०ा६ ) कहा जाता है। अत. हम उन तरकों का अध्ययन करेंगे । 

(१) यदि ज्ञान को धर्म का मोलिक अश् माना जाय, तो उन व्यक्तियों को घाभिक 
नही होना चाहिये जो अज्ञान तथा अशिक्षित हैं। परन्तु धर्म का इतिहाम इस विचार 
का पूर्ण खण्डत करता है। विश्व मे ऐसे अनेक व्यक्ति हैं जो अज्ञानी होते हुए 
भी धरम मे विश्वास रखते है। संसार में छाखो ऐसे व्यक्ति हैं, जिन्हे धर्म का 
कोई ज्ञान नही है, परन्तु फिर भी वे धर्म में अकाट्य रूप से विश्वास रखते हैं । 


इसके विपरीत विश्व में हजारों शिक्षित एवं ज्ञानी व्यक्ति धर्म में भविश्वास रखते हैं। 
अत' इससे सिद्ध होता है कि धर्म बौद्धिक वस्तु (॥(8०८०७] (9778 ) नही हैं । 


(२) धर्म का उद्देश्य साधक और ईश्वर के बीच तादात्म्य-भाव उपस्थित करना है । 
एक भक्त ईश्वर के साथ निकठता का भाव उपस्थित करता है । परन्तु ज्ञान भक्त की इस माँग 
की पूति करने मे असमर्थ है। ज्ञान ईइब्नर तथा साधक के ब्रोच दीवार खडा कर दोनो के 
बीच विरोध का माव उपस्थित करता है। अत. ज्ञान को धर्म का आधार कहना भूल है । 

(३) ज्ञान को धर्म का आधार मानने से ईश्वर को सिद्ध करना असम्भव हो जाता 
है । ईश्वर को सिद्ध करमे के लिए जितनी थुक्तियाँ दी गई हैं, वे सब निरर्थक हैं। 
ईश्वर को विवेक की सहायता से कदापि नही सिद्ध किया जा सकता है क्योकि ईश्वर 
का अत्तित्व विश्वास ( ४77 ) पर आधारित है। 

(४) ज्ञान को धर्म का भाघार मानने से धर्म सैद्धान्तिक हो जाता है। धर्म बाद- 
विवाद का विषय वन जाता है। इसके विपरीत हमलोग जानते हैं कि धर्म का आधार 
व्यवहार ( 990०0०४ ) है। व्यावहारिकता धामिक चेतना का मुख्य अंग माना जाता 
है । अत: विज्ञानवादियो का विचार कि धर्म का प्रधान अंग ज्ञान है, गलत है । 

(५) धर्म को मात्र ज्ञान का विषय मान लेने पर दर्शन और धर्म मे भेद 
करना असंभव हो जाएगा । यदि धर्म को केवल बौद्धिक वस्तु के रूप मे स्वीकारा जाय जो 
सवेगो एवं अनुभूतियो से शून्य हे तो वह धर्म न होकर सिर्फ दर्शनद्ञास्त्र रह जाता है । 


धामिक-चेतना २३ 


क्या धर्म का आधार केवलू भावना है ? (75 7०हाणा 4 गवाश ० (७॥॥६ 
009 ? ) कुछ विद्वानों ने धर्म का मुख्य अग भावना को कहा है। यथवि धर्म व्यावहारिक 
क्षियाओं का सृजन करता है फिर भी धर्म का आधार हृदय है । 

इस मत को शिलियरमेकर $०ा0छ्ायाउणाला ) टायलर ( एश०ः ), मैकटागार्ट 
( )० 7४8897६ ) इत्यादि विद्वानों ने अपनाया है। इस विचार की पुष्टि के लिये कुछ 
तर्क दिये जाते है, जिन्हें भावनात्मक पहल के पक्ष में तर्क ( &ह8प्रात्षाह ग िएणप ० 
कैलिटा।१४ क्र]शाशा। ) कहा जाता है शिल्ियिरमेकर ने धर्म की व्याख्या करते हुए 
कहा है “धर्म पूर्ण निर्भरता की भावता है! ( हिलाडाणा ।$ 4 िपयंगरा8 ० 2औ़5णण८ 
0&कटा7थाल्ट) धर्म में व्यक्ति ईडवर उ प्रति निर्भरता की भाववा रखता है। सचमुच निर्भ- 
रता की भावना ही धर्म के विक्मास का कारण हे । भावानात्मक पक्ष की महत्ता का उल्लेख 
करते हुए मंक्रटागार्द ने कहा है “भय मिश्रित श्रद्धा ही मौलिक धाभिक भावना को प्रकट 
करने मे सफल है ।“ अब इस विचार की पुष्टि हेतु मुग्य युक्तियों का विवेचन करेंगे 

(१) इस पहुलू का आधार सार्वजनिक विश्वास है। धर्म के प्रति भावना रखने के 
कारण ही मानव धामिक हो जाता है। मानय धर्म की आवश्यकता महसूस करता है और 
उसी कारण वह धामिक हो जाता है ! जिय प्रकार वस्त्र, भोजन एवं घर की आवश्यकता 
हमे महसूत होती है, उसी प्रकार हम धर्म की भी आवश्यकता महमूस करते है । 

(२) धर्म कोई तर्क॒था व्यावहारिक वस्तु नहीं है। ईश्वर के प्रति स्नेह और 
भावना का प्रदर्शन ही धर्म है। इस बात की पुष्टि विद्व की ओर ध्यान देने से हो जाती है । 
विश्व मे लाखो अज्ञानी और कशिक्षित व्यक्ति धामिकता का परिचय देते हैं। इसके 
विपरीत अनेक शिक्षित एवं ज्ञानी व्यक्ति धर्म का खण्टन करने है। यदि धर्म का आधार 
ज्ञान होता तो इम प्रकार के व्यापार दृष्टिगत नहीं होते। भावना ज्ञान से उच्च प्रतीत 
होती है । घ॒र्मं विश्वास ( शिव ) पर आधारित है, जिसका स्रोत स्नेह है। अतः धर्म 
के लिए भावना ही प्रधान तत्व है । 

(३) धर्स का उद्देश्य साधक और ईश्वर के साथ तादात्म्य-मम्बन्ध उपस्थित 
करना है। मानव धर्म-साधना के द्वारा आराध्य वस्तु के प्रत्ति अपवापन तथा निकटतम का 
भाव व्यक्त करना चाहता है। धर्म के इस उद्देच्य की पृत्ति भावना से ही सम्भव है। 
ज्ञान धर्म की इम माग की अवहेलना करता है। जब हमप्न किसी वस्तु को जानने का 
प्रयास करते हे, तब वस्तु और हमसे पार्थक्य की दीवार खई। होती हे भावना द्वारा ही 
इस विरोध का खण्डन होता है । भत भावना ज्ञान से उच्च प्रतीत -ोती है । 

(४) विश्व में अनेको ऐसे धर्म हे, जहाँ मूत्ति-पुजा की परिपादी है। मानव पत्थर- 
मृत्ति को ईश्वर का प्रतिष्तप समज्ञता है। वुद्धि प्थर जैसे निर्जीव और ठोस पदार्थ 
पर आत्म-समर्पण, श्रद्धा, प्रेम आदि भावनाओ को प्रदर्शित करने को तत्पर नहीं रहती 
है। परन्तु यह भावना का ही चमत्कार है जिसके फलस्वरूप पत्थर को भी ईश्वर का प्रतीक 
समझकर साधक धा्मिकता का परिचय देता है। इससे भी यह सिद्ध होता है कि धर्म के 
लिये भावना ही प्रधान है । 


र्‌ट धर्म-दर्शन की रुप-रेखा 


(५) धामिक व्यक्ति के लियि भावना का रहना आवच्ष्यक है। भावना के अभाव मे 
धामिकता की व्यास्या करना असम्भव है! धर्म मे मानव भिन्‍न-भिन्‍न क्रियाओं कें. द्वारा 
ईव्वर को प्रमन्‍न रखने का प्रयास करता है। क्रियाओं के प्रदर्शन के दिये भी भावना 
आवश्यक है। भावना के अभाव में क्रियाएं यतवत्‌ ( 77८०)४० ०७] ) हैं । भावना ही 
क्रियाओ का मूह्य निश्चित करती है। इन युक्तियो से मिद्ध होता है कि धर्म का सर्वेस्व 
भावना है। भावना ही धर्म को जीवनद्न करती है। भावना धामिक चेतना का मुंस्य अंग 
है। महात्मा गाँधी ने भी इस विचार का समर्थ करते हुये स्पप्ट रूप मे कहा है-- धर्म 
मस्तिप्क की उपज न होकर हृदय की समझ है ।) 

घ्ो० केयई ने भावनात्मक पक्ष की महत्ता को स्व्रीकार करते हुए कहा हैं, “सदोक 
चिन्तन क्षथवा शुद्ध इच्छा के कारण हम धामिक नही बनते बल्कि ईम्वर के प्रति अपनी 
साधारण एवं मूलभूत भावना और प्रेम की विद्येप दशा के कारण बनते हैं ।!* 

धर्म का एक मात्र आधार भावना को ठहराना, एकागी विचार प्रतीत होता है । 
भावना धर्म का मुख्य अग है। परन्तु इससे यह निष्कर्ष निकालना कि भावना ही एक मात्र 
आधार है गलत है । इसलिये आल्ोचको ने उस्त मत का खण्डन किया है । आलोचकी के दर्क 
को भावना के विस्द्ध तर्क (#78प्शाश्याड 48475 8९०४४ शश्ाव९0) कहा जाता है । 

(१) यदि धर्म का पहलू सिर्फ भावना को ही साना जाय, तो धर्म का आधार 
कमजोर और असगत हो जाता है। धर्म के विरुद्ध अनीश्व रवांदियों के भिन्‍्न-भिन्‍त आश्षोपो 
का उत्तर देना कठिन हो जाता है । 

(२) भावना पर आधारित धर्म अन्धा, विवेकहीन और रूढिदादी हो जाना है। 
भावना का विचार तन्ी हो सकता है, जब इधकी जड़ विवेक में हो । प्रो० केयर्ड ने 
भावना-पहुलू की आलोचना करते हुये कहा है, “भावना को धर्म का सर्वस्व कहना 
व्याघातक है, क्योंकि भावना पर आधारित धर्म स्वय भी इस भावना को धर्म के रूप में 
नहीं पहचात पायेगा 
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(३) भावना निरन्तर गरिवर्तनश्ील तथा चंचल होती है। भावता व्यक्तिगत होती 
है। हमारी भावना आपकी भावना से भिन्‍न है। यदि धर्म का आधार भावना को मान 
लिया जाय तो धर्म की स्थिता की रक्षा नही हो सकती । 

(४) यह मतोवेज्ञान्िक सत्य है कि भावना की स्थिति निर्पेक्ष नहों हो सकती । 
भावना का आधार ज्ञान होता थाहिए। भावना के लिए प्रत्यक्ष आवश्यक है| जब हम 
किसी वस्तु का प्रत्यक्षीकरण करते हे, तब भावना का निर्माण होता है। अत भावता 
को ज्ञान से तिरपेक्ष कहना गलन है । इससे सिद्ध होता है कि धर्म का आधार सिर्फ भावता 
को नहीं ठहरापा जा सकता है । 

क्या धर्म का आधार केवल इच्छा है १ ( ७ खढाहाएा 4 शादातश एा एछ॥॥] 
00५9 * | :+- 

कुछ विह्नो ने धर्म का आधार मात्र इच्छा को कहा है । मानव अपनी भावद्ाओों 
का प्रकाशन व्यवहारों में करता है। इसलिए भिन्न-भिन्न प्रकार की पृजा-पद्धतियों का 
विकास हुआ है, तथा मिल्न-भिन्‍्ल सम्प्रदामों का जन्म हुआ। वैदिक काल में कर्म-काण्ड 
पर जोर दिया गया है | विश्व के अनेक धर्मों का आधार कर्म रहा है। यूरोपीय दर्शत मे 
कास्ट मे भी सकत्प की प्रधानता को स्वीकार किया है। फिक्टे ने संकल्प को अपने दर्शन 
का आधार माता है। मानव में आत्मरक्षा की भाववा रहती है जिससे वह होता कुछ 
चाहता है, पर परिस्थिति वज्ञ वह रहता कुछ और है। इस प्रकार आदर्श और मानव के 
दीच एक खाई हो जाती हैे। इस खाई को पूर्ति न भावना कर सकती है, न 
विजैक । इस षाई की पूर्ति केवल क्रिया से ही सम्भव है। इमलिए कास्ट, फिलटे, आरनोल्ड 
ह्वाइय्हेड इत्यादि दार्मविकों ने मंकल्प को धर्म का सेव कहा है। जिन लोगो ने धामिक 
कर्म को प्रधानता दो है, उनके तर्क निम्नलिखित हैं। इन तरकों को क्रियात्मक पहलू 
के पक्ष में युक्तियाँ (88एा॥6॥5 0 (8४०0४ 0 ९0026४6 €६702॥/) कहा जाता है ) 

(१) धामिक हम उसे कढ़ते है, जो धाधिक क्रियाओं को सम्पादित करता है। 
ज्ञानी या भावुक व्यक्ति ही धामिक हो ऐसा कहता भूछ हैं| विश्व के सभो धर्म, कम्तों ओर 
व्यवहारो पर जोर देते है । प्राचीम धर्म और प्राकृतिक धर्म मे मानव को ज्ञान को रूपी 
थी। फिर भी उनका धाभिक जीवन व्यवहार तथा क्रिया में व्यक्त होता था । अत, धर्म 
का प्रधान पहल क्रिया प्रदीत होता है । 

(२) धर्म के विकाप्त का जब हम अध्ययन करते हैं, तो पाते है कि धर्म, मानव का 
ईंइवर थे प्रति व्यवहार है । आदिकालीन युग में मानव को युभ-प्राप्ति में संघर्ष का सामना 
करना पडता था। आज वर्तमान य्रुग में भी मानव अपने जभावों को दूर करने का प्रयास 
करता है । मातव अपनी सीमा के विरुद्ध सधर्ष करने से धामिक हो जाता है। संघर्ष एक 
क्रिया है । अन धर्म का आधार क्रिया को ही कहा जाता है | 

(३) धर्म में विकास या प्रगति तभी आ सकती है, जब धर्म क्रियाशील हो । संकहप 
द्वारा विकास की अपनाया जाता है । संसार के सभी महात्‌ व्यक्तियों का उपदेश कर्म करने 
के लिए प्रेरणा प्रदान करता है। यह पूर्णत॑. नतिक भी प्रतीत होता है, क्योकि नैतिकता 
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का आधार मानव का कर्म ही कहा जा सकता है । इससे मिद्ध होता है कि धर्म का आधार 


संकल्प है । कक 
कुछ विद्वानों ने इस मत के विरुद्ध कुछ युक्तियाँ रखी है, जिन्हे क्रियात्मक पहलू के 


विरुद्ध तके (8720779॥5 983 ॥5 ८078/ए८ ४]०॥४०४६ ) कहा जाता है । 

(१) कम को धर्म का एकमात्र आधार मानना गलत है। कर्म ज्ञान के अभाव मे 
यत्रवतु है। वेद मे कमें-काण्ड की प्रधानता हो गई है। परन्तु जब दर्शन का विकास हुआ 
तब लोगो ने वंदिक-काण्ड को यंत्रवत्‌ और सारहीन समझा । यदि धर्म सिर्फ व्यवहार पर 
ही आधारित हो तो कर्म एक ऐसी क्रिया होगी, जिसका मुल्याकन करना असम्भव होगा । 


इस प्रकार के धर्म को धर्म कहना धर्म का उपहास्त करना है । 
(२) यदि धर्म में क्रियात्मक १हलू को ही मात्र प्रधानता दी जाय तो धर्म में 


संकीर्णता का समावेश हो जाता है । मानव धामिक क्रियाओ के सम्पादन में बाध्यता महसूस 
करने लगता है | इतका परिणाम यह होता है कि धर्म उन क्रियाओं तक ही सीमित प्रतीत 


होने लगता है) भ्रत- धर्म का आधार मात्र कर्मे नही है । 
(३) मानव एक विवेकशील प्राणी है। मानव के पास मस्तिष्क तथा हृदय है ! 


मानव की तुलना मशीन से नही की जा सकती । जब भी मानव कोई कर्म करता है, तब 
वह उप्तके बारे में विचार करता है। कर्म करने के पूर्व मानव कर्म का छक्ष्य, सीमा, लाभ 
इत्यादि विषयों पर चिन्तन करता है। यदि धर्म का आधार सिर्फ व्यवहार को बनाया 
जाय तो उससे धर्म मानव के सम्पूर्ण व्यक्तित्व की सार्थेक्रता प्रमाणित करने मे असफछ 
होगा । अतः हमे मानना ही होगा कि धर्म का आधार संकल्प को नही कहा जा सकता है । 

अन्त में निष्कर्ष के रूप मे कहा जा सकता है कि धर्म का आधार न सिर्फ ज्ञान 
है, न सिर्फ भावना और न सिर्फ व्यवहार ही है। सच पूछा जाय तो धर्मनान, भावना 
और कर्म तीनो का समन्वय है ॥ जिम प्रकार विचार, भाव भीर सकटहप मन के त्तीन अग 
हैं, ठीक उसी प्रकार धामिक चेतना के तीन भय है। तीनो अगरो की ग्रधानता है । किसी 
एक अंग को ग्रहण करना तथा अन्य भगो की उपेक्षा करना गछूत है। व्यक्तित्व एक इकाई 
है वधा उसके भेंगो का अलय अलग शग्ड्लिपण महीं किया जा सकेता। धर्म सम्पूर्ण मानव- 
मन की प्रतिक्रिया है। अतः: धामिक चेतना में धर्मे के तीनो पहलुओं का ध्यान रहना 
स्वाभाविक है। धर्म की वही परिभाषा सफल भानी जाती है, जिसमे धर्म के तीनों मौलिक 
पहलुओं की विवेचना होती हे ॥ इस दृष्टिकोण से प्रो० गैलवे की परिभाषा सफल है-- 
ए९७॥९१0॥8 5 (६३१5 धि॥। ॥॥ 3 ए०७9९ ४६४०१७ |ग75९[[ ४॥९४:४०४ 0५ ॥6 5९९६५ 
(0 52059 ९१० पणा् 70९05 8706 ह8व॥7 53 97]9 0 [6 था शए 6 ९छफा€- 
5865 खरा 8685 067 ४0750/9 270 ६5९/ए/९८,” इस परिभाषा में धार्मिक चेतना के तीनो 
मौलिक अंगो की विवेचना हुई है। '५व॥'५ छि0॥. .. ..075७[/-- परिभाषा के इस 
अंग में ज्ञानात्मक पहुलू की पुष्टि है, 'ज्राध्व०८ 9५9 ॥०.,,,....।(९८' परिभाषा के इस 
अंग का सम्बन्ध भावनात्मक पहलू ( &लिटि।ए४ ह6॥र८० ) से है, 890 शावाठ,-॥० 
इधाप्ा0९,” परिभाषा के इस अग का सम्बन्ध क्रियात्मक पहल से है। धर्म के लिए तीनो 
पहलुओ का रहना नितान्त आवश्यक है । यह ठीक है कि विज्येप काल या परिस्थिति में 
कोई पहलू गौंण रहता है, और कोई प्रधान । 
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आधुनिक वैज्ञानिक काल में धर्म का ज्ञानात्मक पहल प्रधान है, वयोकि यह तर्क 
तथा बुद्धि-प्रधान काल है। मानव धर्म मे भावना को प्रधानता दी गई है। आदि-कालीन 
धर्म तथा प्राकृतिक धर्म मे क्रियात्मक पहलू की प्रधानता दी गई थी। जब धर्म में ज्ञान 
की प्रधानता होती है, तब धर्म का स्वरूप बौद्धिक [ 3726०८! ) हो जाता है। इसके 
विपरीत जब धर्म मे भाव की प्रधानता होती है, तब उस्ते सवेगात्मक ( साणाणार्त्षां ) 
कहा जाता है, और जब कमें को प्रधानता होती है तब उसे व्यावहारिक ( 79008] ) 
कहा जाता है। पर्म संवेगात्मक, ज्ञानात्मक तथा व्यावहारिक तीनों हैं। अतः घामिक 
चेतना में ज्ञानात्मक, भावनात्मक तथा क्रियात्मक तीनो पहलुओं का पाररृपरिक महत्त्व 
स्वीकार करना आवश्यक हो जाता है । 

मोटो की शामिक-चेतना की व्याख्या 
( 0॥0'5 479) एडांड ० एछथी20प5 0०0550075705५5 ) 

घामिक चेतना ( रिशाह्टा00$ ८075070प0५९55 ) के अध्ययत में हम छोगों ने 
देखा कि इसके लिये तीन आवश्यक तत्व--बुद्धि ( ॥॥909778 07 ८००४7700£ ) अनुभव 
(छवशा॥ए ० शरीव्ट।ए८९) और क्रिया (9७778 ० ०075.8५6) का होना अत्यन्त भाव- 
इ्यक है। इनमें से किसी भी एक के अभाव में धामिक चेतना का होना अदम्भव है और 
इसी कारण सभी घर्मदाशंनिको ने इनकी महत्ता स्वीकार की है। परन्तु सभी दाशेनिकों 
से भिन्‍न ओटो ( 0!/० ) ने ध्रामिक चेतना की व्याख्या एक विश्लेष ढंग से की है। उसने 
धामिक चेतना के लिये अबोद्धिक 'रणा-४।०72 तत्व को एकमात्र आधार भाना है। 

ओोटो ( 00/० ) ने धामिक चेतना की व्याख्या करते हुये कहा कि यह एक ऐसी 
असाधारण ( एाप्र0० ) एवं पूर्ण चेतना है, जिसमे बुद्धि (९९४४००) का कोई स्थान नहीं 
है । यहाँ हम पाते हैं कि ओटो का विचार अन्य सभी दार्शनिकों से भिन्‍न है। शिलियर 
मेकर के अनुसार धामिक चेतना का अर्थ ईश्वर पर पूर्ण रूप से आश्रित होना है । हौफडिग 
ने इसे अपने ढंग से बताते हुये कहा है कि धामिक चेतना का अर्थ "'एशा5इधएव0०7 ० 
शछ५८” है । परन्तु इन सबो से भिन्‍त डा० ओटो का कथन है कि धामिक चेतना का भर्थ 
“गुषण्ाए०५5” की अनुभूति है। भोटो ने इस भनुधुृति को तकतिीत माना है। 

इस प्रकार हम पाते है कि धामिक चेतना के सम्बन्ध मे अन्य सभी दार्शनिको कौ 
अपेक्षा ओटो का विचार पूर्णतः भिन्‍न है। ओटो ने अपनी विख्यात॑ पुस्तक “प्रणल उ्ल्य 
० प्ण५” में धामिक चेतना की विवेचना करते हुये कहा है कि यह एक ऐमी अनुभूति 
है जो पूर्ण एवं रहस्यमय है। पूर्ण होते के कारण व्यक्ति-विज्ञेप के लिये इसका ज्ञान 
असम्भव है, क्योकि मानव अपूर्ण है और “'ंघ्याता॥०७” एक पूर्ण सत्ता है। अतः अपूर्ण 
होने के कारण उसके लिये पुर्णे सत्ता का ज्ञान श्राप्त करना असम्भव हैं। और फिर चूँकि 
यह रहस्यमय ( ?(५४४७४०७५ ) सत्ता है इसलिये हम कह सकते हैं कि यह साप्तारिक 
वस्तुओं ( शीचात्ध्रचाब 7०7० ) पे परे हैं । 

बोटो ते अपनी पुस्तक में -तण५? शब्द के स्थान पर 'रणण॥00ए४' शब्द को 
रखा है । जिस प्रकार “णह? एक पूजा और श्रद्धा का विषय माना जाता है उसी प्रकार 
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गृरणााध0५५' भी पूजा का विपय्र है। यह भी एक असीम, असाधारण एवं अवर्णनीय सत्ता 
है। यह एक ऐसी सत्ता है, शिसकी व्याख्या मानव के लिये अमम्भव-सी जान पड़ती है । 
यहाँ पर शब्दों ( 7.&78ए82०) की महायता भी असफर जान पड़ती है। “्रणायाएप्र5 
की तुछना हम सत्यम्‌ शिवम्‌ सुन्दरम्‌ मे भी नही कर सकते क्योहि वे भी इसके प्तमक्ष 
ससीम दीख ण्डते है । 

जब हम ओटो की इस ']रएा॥॥००५” की विवेचना करते हैं तब पाते है कि यह 
सभी मूल्यों ( ५०५८5 ) से परे एक असीम सत्ता है। इसे सनार से परे इसलिये कहते 
है चैँकि इसकी तुलना सपार की किसी दूसरी सत्ता से नही की जा सकती । चाहे हम इसकी 
तुलना जिस किसी भी मत्ता से करें, वह उसके समक्ष न्यून ही प्रतीत होगी । इसी कारण 
ओटो ने इसे ' ए७॥०॥५ ०0६४7” अर्थात्‌ पूर्णतया परे की मत्ता कहा है। 


ओटो के अनुसार “प्रिध्रात॥0४$” की अनुभूत्ति प्रत्येक व्यक्ति को होती है, परन्तु 
वह इसकी व्याख्या करने मे असफल रहता हैँ । मानव के लिये उसकी व्याख्या असंभव हैं, 
क्योंकि यह एक असाधारण ( धाा678 ) एवं अन्य सभी वस्तुओं से भिन्न ( 590०0 ) 
अनुभुति हैं। अतः यह कहां जा सकता हैं कि “'४ण॥४७7००४५” की अनुभुति एक स्वनिर्भित 
( $728०7677$ ) अनुभूति है, जिपकी अनुभूति तो मानव को होती है, पर जिसकी व्याख्या 
इसके लिये पूर्णतः: असम्भव हैं । 
धामिक चेतवा, ओटो के अनुसार, एक ऐसी अनुभूति हैं जिसमे मानव अपने को 
इंइबर के समक्ष न्यून एबं तुच्छ अनुभव करता हूैँ। नैतिकता, विज्ञान एवं कला के ज्ञान 
के लिये हम बुद्धि का सहारा लेते हैं । इसे हम यो भी कह सकते हे कि बुद्धि ही उनका 
भाधार है, क्योकि हम इनके सम्बन्ध में जो कुछ भी ज्ञान प्राप्त करते है , वह बुद्धि की ही 
सहायता से । परन्तु “ 'प्रिषशा॥0प्5 का ज्ञान बुद्धि से पूर्णत असम्भव है, यहाँ बुद्धि 
अपने लक्ष्य की प्रासि में असफल हे । और इसी कारण ओटो ने बताया हू कि धासिक 
चेतना का आधार 'क्राश्ाणा्ष तत्व है । परन्तु यदि हम यह मान लेते है कि 
धामिक चेतना के ज्ञान में बुद्धि का कोई स्थान नही है तो इसका अर्थ है कि धामिक 
चेतना एक रहस्यप्रय ( ?े/४९८7005 ) अनुभूति हें, और प्रकार यह प्रो० मूर के 
+070 56॥४६* के बहुत समीप है । 
जब हम '']धघएा॥।०७५” के स्वश्प पर ध्यान देते हैं तब पाते है कि बह एक ऐसी 
सत्ता है जो अवर्णनीय है, क्योकि उसकी व्यास्या शब्दों से सम्भव नहीं। जब हमें कसी 
प्रकार की अनुर्भात होती है तब हम उसी के अनुकूछ सुख या दु ख का अनुभव करते है 
और उसी प्रकार सवेग में भी हम सुख या दुख का अनुभव करते है ।॥ अत, हम कह 
सकते हैं कि वे दोनो ही व्यक्तिगत ( 5प006०४४० ) है। परन्तु व्यक्तिगत होते हुये भी 
उनका बाह्य स्पप्टीकरण सम्भव हैँ। अनुभूतियों एवं सवेगो को हम वाह्म विश्व में ब्यक्त 
कर सकते हे, यहाँ हमारे लिये कोई कठिनाई नही होती हैं। दूसरी ओर धर्म के 
अन्तर्गत एक प्रकार की खुशी का अनुभव तो होता है, पर हमे उसमे बाह्य 
विश्व में स्पष्ट नही कर पाते हैं। यह एक ऐसी अनुभूति है जिसकी व्याख्या असम्भव 
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है । जिस प्रकार एक धामिक व्यक्ति ईइ्बर सम्बन्धी बातो मे एक प्रकार की खुशी का 
अनुभव करता है, लेकिन वह उसकी व्यास्था नही कर पाता, उसी प्रकार भोटो के 
अनुसार “'णावाआ0४४" की अनुभूति मानव को होती है लेकिन वह उसकी व्याख्या 
नही कर पाता | अतः यह कहा जा सकता है कि शब्दों की सहायता से उसकी व्याख्या 
असम्भव है । फिर उसकी व्यास्या प्रत्यय ([ ०८णा००फ। ) की महायता से भी असम्भव है। 
यदि हम इसकी व्याह्या के लिये '८०॥०९८०!! को महायता लेते है तो इसका अर्थ हूँ 
कि हम वुद्य की सहायता केते हैं क्‍्योक्रि प्रत्यय “८णाए८ए४ वृद्धि का ही एक 
बदला हुआ रूप है। किन्तु हम जानते है कि धामिक चेतना ओटो के अनुसार अवौदिधिक 
गुय०-४ ० घर तत्त्व पर आधारित है । 

इस प्रदार हम पाते है कि ओटो के अनुसार धामिक चेतना पूर्णत षिणा- 
7370॥0[' तत्त्व पर आधारित है। बुद्धि का अपना यहाँ कोई स्थान नही । हम बुन्ध 
की सहायता से “'बिधा॥0००४०” का ज्ञान नही प्राप्त कर सकते है, बत्कि हमे इसकी 
एक अनुभूति होती है। और अनुभूति #एणा-नशाणात्ष! होती है अत. धाभिक चेतना 
एक ऐसी सत्ता है जो बुद्ध से परे है । 

इस प्रकार धार्मिक चेतता के मम्बन्ध में ओदो का विचार अन्य दार्शनिकों से 
भिन्‍त है। परन्तु ओठो का यह विचार युक्तिसगत नही प्रतीत होता और इसलिये दार्भनिको 
ने इसकी कटु आलोचना की है । 
आलोचना 

डी० एम० एडवर्ड को ओटो का यह विचार युक्तिसगत नही मालूम पडता । 
ओटो ने ' 'रिणा।॥005 को विच्व से परे ( शशाणाए णाथः ) की मत्ता माना है, 
जिसका बुद्धि के साथ कोई लरूगाव नहीं। यहाँ एडवर्ड का कथन है कि यदि ओटो के 
इस विचार को मान लें कि बुद्ध का शा) ॥00$' के साथ कोई सम्बन्ध नहों 
है, तो हमारे समक्ष एक विकट समम्या उपस्थित हो जाती है । हम जानते है कि ध्र्म के 
लिए ईश्वर अर्थात्‌ पूजा का विषय और मानव मे एक आवश्यक सम्बन्ध अपेक्षित है। पर 
पहाँ ओटों ने '्ण्णा)'॥00$' को पूजा का विषय तो माना है पर उसे मानव-पहुँच से 
दूर बताकर धर्म के लिये एक समस्या उत्प न कर दी हे। अत ओटो की यह मान्यता 
कि 7्रतग 0005! एक 'शीण।५ छाए सत्ता है, जिसका मानव के साथ कोई सम्बन्ध 
नही है, अमान्य कहा जा सकता है । ई० ओ० जैम्प्त ने भी एडवर्ड की आलोचना का सम- 
थैन किया है। यदि “बण्यराता0५४ एक ऐसी सत्ता है जिसके साथ मानव किसी प्रकार 
का सम्बन्ध नही जोड सकता तो धामिक दृष्टिकोण से यह महत्वहीन हो जाता है ॥। 
अत: ओडो का 'षिएण ००५ सम्बन्धी विचार घामिकरता वी रक्षा करने मे असम है। 

एडवर्ड का दूसरा आक्षेप यह है कि ओटो एक न्यून-ध्तर के रहस्यवाद को 
अगीकार करता है । इसका कारण यह है कि उन्होंने घाभिक चेतना को अबौद्धिक तथा 
अकथनीप कहा है । ओटो ने रहस्यवाद को प्रधानता देकर धर्म को गूंगा तथा अस्पष्ट बना 
दिया है। परन्तु एक बुद्धिवादी के लिए रहस्यवाद ( %५!॥८७४) ) उचित नही । 
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किन्तु सच पूछा जाय तो एडवर्ड का यह आक्षेप यलत है, क्योंकि जब हम ओटो 
की पुस्तक का अध्ययन करते हैं, तब प्राते है कि वह एक तत्त्वनशास्त्र देने के बदले 
धामिक चेतना की विवेचना करता है। इस बात को अस्वीकार नहीं किया जा सकता 
कि ओटो रहस्यवाद को कुछ ह॒द तक स्वीकार करता है, किन्तु उसे न्‍्यून कोदि का 
रहस्पवाद कहना अनुचित कहा जायगा ! 

ओटो का विधार है कि धामिक चेतना स्वतिभित है, नितान्‍्त भ्रामक है। जेम्स 
ने कहा है कि क्रिस्मी भी वह्तु की अनुमूति स्वनिमित नहीं हो सकती। अनुभूति या 
संवेदना का अर्थ ही है किसी परिणाम के आधार ०्र कारण को जानता। धामिक 
चेतना का अवश्य कोई-न-कोई कारण होना चाहिये | यह स्वनिर्मित नही हो सकता है। 

ओटो ने 'तूमिनस” को मूल्यों से परे मान कर भारी भूल की है। एडवरई के अनु- 
सार इसे सत्य, सौन्दययं एवं शुभ जैसे मूल्यों से आवश्यक झूप से सम्बन्धित रहना चाहिये, 
अन्यथा वह भधामिक, अनैतिक तथा अबौद्धिक हो जायेगा। धर्म की प्रगति के लिए यह 
आवश्यक है कि 'नुमितस' की अनुभूति को सत्यं शिव सुन्दरम्‌ की श्रेणी मे रखा जाय । 


तीसरा अध्याय 


धर्म की उत्पत्ति और विकास 
( 776 0छ87 शाप 0097000ए०५7( ० 8०४07 ) 


घर्म-दर्शन का प्रधान कत्तंव्य धर्म के स्वरूप और उसके कार्ये की व्याख्या करना 
है। परन्तु धर्म की उत्पत्ति जाने बिना घ॒र्म के स्वरूप एवं कार्य की व्याख्या करना 
कठिन है। इस्नलिए धर्म की उत्पत्ति के सम्बन्ध में धर्में दर्शन में अत्यदिक वाद-विवांद 
पाते है । 

घमं को उत्पत्ति किप्त प्रकार हुई है ?--यह घम्म-दर्शद्ष का गम्भीर प्रश्त वन गया 
है। इस प्रश्न का उत्तर दो विधियों से जाना ज्ञा सकता है। सर्वप्रथम मानव-दास्त्र 
( »7ा००००१९५ ) की दृष्टि से हम धर्म की उत्पत्ति के सम्बन्ध मे विचार करें। यहां 
पर धर्म की उत्पत्ति समाज में किस प्रकार हुई इस प्रवन का उत्तर हम जानने का प्रयात्त 
करेंगे । इस घिलसिले में आदिम समाज के सम्बन्ध मे विचार करना अपेक्षित होगा | इसके 
पश्चात धर्म की उत्पत्ति मानव-मन में किप्त प्रकार हुई, इस प्रश्त का उत्तर जानने की 
चेष्टा करेंगे । यहाँ पर धर्म की उत्पत्ति की चर्चा मनोविज्ञान की दृष्टि से की जाएगी । 
इस प्रकार धर्म की उत्पत्ति विषयक प्रइन का उत्तर जानते में मावशास्त्र और मतो- 
विज्ञान से हमे सहायता लेनी पडेगी। 

मानव-शास्त्र वहुत नया विज्ञान कहा जाता है। इसे विज्ञान की कीमत पाएं अभी 
पौ साल ही हुये हैं | अतः जब हम मरानव-शास्त्र की दृष्टि से धर्म की उत्पत्ति पर विचार 
करते हैं तव स्वभावत. हमारे सामने प्रश्न उठता है कि मानव-शास्त्र के पूर्व धर्म की 
उत्पत्ति के सम्बन्ध मे कौन-कौन सिद्धान्त प्रचलित थे । मानप-शास्त्र के विकाप्त के पूर्व धर्म 
की उत्पत्ति के सम्बन्ध में दो सिद्धान्त हमे मिलते हैं । 

दंवी प्रकाशन फा सिद्धान्त 

पहला छिद्धान्त धर्म की उत्पत्ति के कारण का दैवी प्रकाशन ( 0एपर८ 
7९५९]४।०] ) माना जाता है। इस सिद्धान्त के अनुसार ईदइवर ने विशेषरूप स्रे अपना 
रूप मनुष्यों के बीच प्रकट किया है जो धर्म की शुरूआत का कारण बन गया है। इस 
विचार को ईसाई, इस्लाम तथा यहुदी ईश्वरशास्त्रों मे मान्यता मिली है। इन धर्मों मे 
देवी प्रकाशन का महृत्त्वपूर्ण स्थान है । 

इस मत के विरोध में यह कहा जाता है कि प्रस्तुत सिद्धान्त धर्म की उत्पत्ति का 
अत्यन्त वौद्धिक एव यान्त्रिक मम्राधान प्रस्तुत करता हैं। ऐसा मानना कि धर्म का दिकास 
उन विचारों से हुआ जिसे ईश्वर ने जनता को प्रदान किया, जो उन विचारों का समूल्याकन 
करने में अममर्थ था, अमान्य प्रतीत होता है। इस सन्दर्भ में झैलिग ( $लाशाफह )ने 
प्रारम्भिक ईव्वरीय-प्रकाशन सिद्धान्त के विरुद्ध जो आलोचना प्रस्तुत की है उप्की चर्चा 
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यहाँ आवश्यक प्रतीत होती है । उन्होने कहा कि यदि यह माना जाय कि धर्म का प्रारम्भ 
ईश्वरीय सन्देश से हुआ तब तो यह भी मानना पटेंगा कि ईइ्वरीय-आदेश के पूर्व मनुष्य 
अनीश्वरवादी या | यदि वह अनीच्बरवादी था तब बह ईह्वर के आदेशों को किप्र प्रकार 
समझ सका। सचसुच यह मसातने के बाद कि सानवीय चेतना प्रारस्थिक काल में अतोश्वर- 
बाद को प्रश्रय दे सकी थी ओर फिर यह मानना कि उसने ईइवरीय आदेश को ग्रहण 
किया, परस्पर विरोधी प्रतीत होता है । 

इस मत के विरुद्ध दूसरी आपत्ति यह की जाती है कि यह पूर्णतः अमतोवैज्ञानिक 
घिद्धान्त है। यह सिद्धान्त देवी प्रकाक्षन को स्प्प्टतः ईव्वर की क्षिया मानता है जिसके 
फलस्वरूप यह बतछाने में असमर्थ रहा है कि किस प्रकार मानव की अनुभूति एवं स्वभाव 
ने ईश्वरीय आंदर्ग का प्रतिवादन किया । सच पूछा पाय तो आदिम मनुष्य उन विचारों 
को अंगीकार करने में पूर्णत. असफल था जी दैवी प्रकाशन में सन्तिहित है। अत, ईइव रीय- 
प्रकाशन के प्रतिपादन का प्रश्न आदिम मनुष्य के सिलसिले मे निरर्थक जान पडता है । 


मानवीय विवेक का सिद्धान्त 

धर्में की उत्पत्ति के सम्बन्ध में दूसरे सिद्धान्त के प्रवत्तक पश्चिम के केवल निमित्ते- 
इव रवादियों ( 0८55 ) को माना जाता है। इस टिद्धान्त के समर्थकों में ह॒र्वंट 
(क्‍070 प्रक्रैवा ण॑ एशथ०एघ३ ), जाँत टोलेंड ( 7णा 70५70 ) आदि के नाम 
उल्लेखनीय हैं। फ्रास के कुछ विचारकों ने भी इस ठिद्धान्त को मान्यता प्रदान की है । 
इन विचारको के मतानुसतार धर्म की उत्पत्ति मानवीय विवेक के कारण हुई है । धर्म के 
मौलिक सिद्धान्तो का प्रवर्सन मानवीय विवेक के द्वारा हो सका है। ईश्वर की सत्ता, 
आत्मा की अमरता, नैतिक नियम का प्रभुत्व विवेक के द्वारा लब्ध सत्य हैं जो धर्म की 
आधार शिला का महत्त्व पा चुका है । 

उपयुक्त सिद्धान्त जिसमे धर्म की उत्पत्ति का कारण मानवीय विवेक को ठहराया 
गया है अप्रमाणसयत है। इस सिद्धान्त में भी अनेक त्रुटियाँ निहित हैं जिसकी चर्चा 
अपेक्षित है । 

इत्त सिद्धान्त की सबसे बडी त्रूदि यह है कि इसने धर्म के ऐतिहासिक विकास के 
मिद्धान्त की अपेक्षा की हैं। यदि धर्म की उत्पत्ति का कारण विबेक को माना जाय तब 
दैंसी स्थिति में आदिम मनुष्य को बुद्धि धर्म मातवा आवश्यक प्रतीत होता है । परन्तु 
आदिम मनुष्य के बौद्धिक होने का अर्थ होगा उप्तमे प्रौढ़ धामिक विचारों का अस्तित्व 
मानना जो असगत दीखता है । इसके कारण यह है कि ऐसे विचारों का सृजन कई 
शत्ताब्दियों के वाद हुआ है ॥ 

इस सिद्धान्त की दूसरी चुटि यह है कि धर्म की उत्पत्ति के मिलपिले मे यहां बुद्धि 
अथवा विवेक के स्थान को बढा चढा कर कहा गया है। यह त्तिदूधान्त धर्म में भावना 
तथा आत्मानुभूति की महत्ता का, जो धार्मिक विचारों तथा अनुभूति को जन्म देने मे 
सम है, खण्डन करता है। इन्ही सब कारणों के फलस्वरूप अत्पकाल में ही इसकी लोक 
प्रिवता जाती रही । 


३ परम की उत्पन्ति और विकास हु 


मानव-शास्त्र की दृष्टि से धर्म को उत्पत्ति 
मानप-शास्त्र के आगमन के पूर्व धर्मोत्यत्ति सम्बन्धो सिद्धान्तों को जान छेने के 
वाद, मानव-शासघ्त्र की दृष्दि से धर्म की उत्पत्ति पर विचार करना वाछतीय है। अब 
हम क्रमण मानतव-शास्त्र की दृष्टि से विभिन्‍त सरिद्धान्तों की व्याग्या करेगे जो धर्म की 
उत्पनि विपयक प्रश्न का उत्तर देने में समर्थ है । 
(१ ) धर्म की उत्पत्ति के सम्क्‍न्ध में सर्वप्रथम टायर महोदय का जीवबादी 
निदृधान्त [ ॥॥6 #&॥07!500: 7॥2079 ) का नाम आता है। जीववाद का बर्थ है 
हू विश्वाप्त जिसके आधार पर विश्व के सभी विपयों में जीव अर्थात्‌ आत्मा का! 
निवास है| ब्रक्ष, समुद्र, पर्वव, आकाश, पत्थर, तारे आदि प्रकृति के विभिन्‍न अगो में 
आत्मा समाविष्ठट है । जिस प्रकार मानव मे आत्मा व्याप्त है उसी प्रकार विश्व की 
विभिन्‍न विषयों मे धात्मा का निवास है। दूसरे शब्दों में सम्पूर्ण विश्व मानव की ही 
तरह चेतना दीप्त हैं) टायलर महोदय के अनुसार धर्म की उत्पत्ति जीवढादी विचार से हुई 
है । मानव फीवबाद में अपने और प्रकृति के विभिन्‍न जीवो के बीच सम्बन्ध स्थापित करने 
का प्रधास करता था । वह ऐसे शक्तिशाली णीवों की आराधना करता था। भयप्रद जीवो 
पे बचने की कामना ही इस प्रकार की आराध्रना का एक्र मात्र प्रयोजन था । 
हाँ तक धर्म वी उत्पत्ति का सघ्वन्ध है जीववाद की संतोषजनक सिद्धान्त नहीं 
कहा जा सकता | जीवबाद को प्रारम्भिक थर्म कहते के बजाय आरम्भिक दर्शव कहां 
गया है । इसके अतिरिक्त जीववाद को पध्र्म को उन्पक्ति का श्रेय इसलिए भी नहीं 
दिया जाता है कि इस सिद्धान्त के पूर्व एक टूसरा सिद्धान्त प्रचलित था जिसमे “माना 
तामक अदभुत, व्यक्तित्वयून्य तथा निर्नीद पदार्थ मावव की आराधना का विषय था। 
जब धर्म का इतिहास पूर्व जीनवादी सिद्धान्द ( छाद आत+ञ्ञा८ घा०्णय9 ) को 
मानता है तो वेसी स्थिति में जीवदाद को धर्म की उत्पत्ति का कारण मानना अनुचित 
है । जीववाद में आत्मा का प्रत्यय प्राप्त होता है । आत्मा का प्रत्यय एक बविकमित 
प्रत्यय है, जिसकी कत्पना आदिम मनुप्य करने में असमर्थ घा। उनवी बुद्धि अवि- 
कमित थी इसलिए सम्भवतः वे जीव सम्बन्धी विचार को जन्म देने भें सक्षम नहीं थे । 
अत जीववाद को आदिम सिद्धान्त ऊहमा लगा धर्म का कारण मादना प्रश्र्थ नही है । 
(२) धर्म की उत्पत्ति के सम्बन्ध मे हुसरा सिश्दान्त कहना हर्वट स्पेन्सर महोदय 
की देन है जो प्रेत-सिद्धान्त (॥९ हा०5 ॥९079) कहा जाता हैँ। इस सिद्धान्त के धनुस्तार 
धर्म की उत्पत्ति का श्रेय पूंज-आराधना ( शाएव्डणा ४0ाशांफ ) को दिया जाता 
है। आदिम मनुष्य अपने पूर्वजों को भूत-प्रेत के रूप में देखा करते थे जिससे उनके 
मन में यह धारणा बंघो थी कि मृत्यु के वाद भी किसी-न-किसी रूप से उनका अस्तित्व 
रहता हैं। वे पूर्वजों के प्रति, जो भूत-प्रेत के रूप में विचरण करते थे, भय की भावना 
का उद्योतव करते थे। वे समझते थे कि मृत्यु के बाद पूर्वज में क्षति पहुंचाने की क्षमता 
दट गई है जिसके फलस्वरूप वे पृर्वजों को प्रसन्‍न करने का प्रयास करते थे । अनेक प्रकार 
के जिंधयो का अर्पण वे इस उद्देश्य की पृत्ति के लिये किया करते थे। यहाँ तक फ़ि 
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वे जीवो की बलि देने में भी किमी प्रकार की द्विधा का अनुभव नहीं करते थे। बादिम 
मनुष्य के उपर्युक्त व्यवहारों के फलस्वरूप पृजा पद्यति तथा धामिक कर्म का विकास हुआ, 
जो धर्म की उत्पत्ति मे सहायक सिद्ध हुआ है ! 

धर्म की उत्पत्ति व्याख्या पूर्वंज-भआराधना को ठहराना अमान्य प्रतीत होता 
हैं! यहाँ धर्म की व्याख्या उपासना के आधार पर की गई है। आदिम मनुष्य में पूर्वजों 
को प्रसन्‍न रखने के बलिदान को प्रथा प्रचलित थी | इसे ही धर्म की उत्पत्ति के कारण 
का श्रेय उपर्युक्त सिध्दान्त मे दिया गया है | परन्तु धर्म की ध्यास्या किसी शत्रथा विशेष 
के प्रचलन से करना असंगत जँचता है क्योकि धर्म अत्यन्त ही जटिल म्रानप्तिक क्रिया है| 

पूर्वजन्आराघना को धर्म मानना प्रमात्मक है| धर्म मे व्यक्ति ईश्वर पर निर्भर 
करता है। व्यक्ति को ईर्वर की झ्क्ति मे अटूठ विश्वास रहता है तथा वहु समझता है। 
कि ईइवर उन कर्मों को पूति कर सकता है जिन्हें व६ सम्पन्न करने में असमर्थ है। 

पू्रेज-आराधना मे प्रेतात्मा को ईश्वर के रूप मे नही चित्रित किया गया है। यहाँ 
पर पुर्वज की आत्मा मनुष्य पर निर्भर करती है न कि मनुष्य पूर्वजों के प्रेतात्माओ पर 
निर्भर करता है । 

स्पेन्सर का विचार कि प्रेतात्मा की पूजा ध्यापक रूप से सभी आदिम समाज में 
दीखता है, अमान्य जँचता है। यद्यपि कुछ स्थानों मे पुरवंजो की आत्मा में विश्वास 
प्रचलित है फिर भी वहाँ ग्ृत पूर्वजों की पूजा नही होती है । अत्तः प्रेत सिद्घान्त व्यापक 
नही है | 

पूच॑ज-आराधना को धर्म का प्रारम्भिक रूप नहीं कहा जा संकता। पूर्वज- 
आराधना के पूर्व सम्भवत्त: प्रकृति के विभिन्‍न अंगो में व्याप्त जीवों की आराधना प्रचलित 
होगी । 

कुछ विद्वानों का मत है कि पूवेज-आराधना जीववाद से ही प्रतिफलित हुआ है । 
अत पूर्वज-आराघनता धर्म की उत्पत्ति की व्याख्या करने में पूर्णती असफल सिद्ध हुआ है। 

(३) कुछ विद्वानो ने धर्म की उत्पत्ति की व्याख्या टोटमबाद ( श्याम] ) से 
करने का प्रयास किया है। उनके मतानुसार टोटमबाद ( परता८शाहगा ) आदिम धर्म का 
प्राचीनवम रूए है। टोठमवाद में दोटम [ 7००४ ) के प्रति आदिम मनुष्य श्रद्धा एवं 
आदर की भावना का स्पष्टीकरण करता था | प्राचीन काल के छोगो की घारणा थी कि 
उनका विकास दोटम जाति से सम्पन्न हुआ हैं। साधारणत: टोटम पशु यथा इक्ष की जाति 
समझा जाता था जिसके साथ समस्त टोली अपनापन का सम्बन्ध महसूस करती थी | 
आदिम मनुष्य टोटम जाति को अपने पूर्वजों का प्रतीक मानते थे तथा टोटम ही उनकी 
टोली ( ४706 ) का सकेत निरिचित करता था | 

प्रत्येक सम्प्रदाय का सदस्य सामान्य पूर्वज का सन्तान माना जाता था जिसके 
फलस्वरूप उनके बीच प्रेम, प्रहानुभूति, सहनशीलछत्ता दीख पडती थी। प्रत्येक 
सम्प्रदाय का सदस्य उस टोटम को पवित्र मानता था जिसकी सन्‍्तान वे समझे 
जाते थे। साधारणत. वे अपने सम्प्रदाय के पशु को नहीं खाते थे। परन्तु वे उत्सव के 
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अवसर पर सम्प्रदाय के प्रदीक पशु का मास खाना पसन्द करते थे। रोबंटन स्पिय का 
कथन है कि टोटमदाद में ही पूजापद्धति का विकास हुआ है। प्रो० जेवेन्स महोदय के 
मतानुप्तार टोटमवाद से बलि-प्रधा का आविर्भाव हुआ है । 

टोटमवाद भी धमकी उत्पत्ति की व्याख्या करने में असफल प्रतीत हुआ है। 
टोटमबवाद को आरम्भिक धर्म की सार्वभौम अवस्था नहीं कहा जा सकता है। क्योकि कुछ 
ऐसे मनृप्य क्रादिमकाल में थे जो टोटमवाद से पूर्णतः: अनभिन्न थे। यदि टोटमबाद 
से धर्म का प्रादुभोाव होता तव वैसी हालत में शोटमवाद संबंध प्रचलित होता । 
प्रो० जेवेन्स महोदय ने टोटमवाद के पूर्व की अवस्था ( ०४०/शत7५क0 $(82० )की 
ओर हमारा ध्यान आक्ृध्ट किया है जो प्रमाणित करता है कि टोटमवाद पघर्मं का आरम्भ 
बिन्दु नही है ! 

(४) कुछ विद्वातों के अनुसार जादू, धर्म की अपेक्षा प्राचीन है तथा धर्म, जादू की 
उपज है। इस विचार के अनुमार आदिम जादू से धर्म का उद्भव हुआ है। डॉ० 
जें० जी० फ्रोजर ते अपनी पुस्तक '50846॥ 80पष्टा/' मे यह दिखलानै का प्रयास किया 
है कि धर्म जादू से न्किला है। जब आदिम मनुष्यो ने जावू को सारहीन समझा तव वे 
स्वेशक्तिशाली सत्ता ईब्वर की उपासना की ओर आदक्ृष्ट हुए। धर्म इस उपासता का ही 
परिणाम है। स्पष्ट है कि जादू की अस्तफलता ने धर्म के प्रवत्तव मे बहुत कीमती योगदान 
दिया है । 

किस्तु उपर्युक्त सिद्धान्त समीचीन प्रतीत नही होता। यह विचार कि धर्म जादू 
की देन है भ्रमात्मक है। घ॒र्म और जादू को आज भी साथ पति है। विश्व के अनेक 
धर्मों में जादू की प्रमुखता है। यदि धर्म का जन्म जादू की असफलता से होता जैसा कि 
प्रोण० फ्रजर महोदय ने कहा है तब इस प्रकार का सामांजस्थ नहीं दीख पडता | इसके 
मतिरिक्त यद्दि धर्म का विकाय जादू से माना जाय तव उन स्थलों मे धर्म का विकास 
नही होना चाहिये था जड्ाँ जादू का अभाव था। परत्तु धर्म का इतिहास इस बात का 
साक्षी है कि धर्म का विकाम उत स्थलो में भी हुआ है जहाँ जादू का अभाष था। फिर, 
यदि धर्म का कारण जादू को माना जाय तव धर्म के मनोवेज्ञानिक स्वरूप को व्याख्या 
करना असम्भव होगा । सचमुच जादू धर्म के मनोवेश्वानिक स्वरूप की व्यात्या करने में 
पूर्णत असमर्थ है । 

उन कठिनाइयों के अतिरिक्त धर्म और जादू से परस्पर इतवा विरोध है कि यह 
नहीं माना जा सकता क्षि धर्म जादू की उपज है! धर्म के विचार में निर्भरता की भावना 
निहित है जदब्रक्ति जादू में शासन की भावना अस्तर्भूत है। जहाँ धर्म विश्वास की 
मनोदृत्ति को बढाता है वहाँ जादू अधिकार की भावना को बढावा देता है। धर्म मे 
उपासक ईश्वर के समक्ष अपने को तुच्छ समझता है जब कि जादू पर दर्शक के समक्ष 
अपने को श्रेष्ठ समझता हैं। अत. डॉ० फ्रेजर का विचार है कि धर्म जादू से निकला हैं, 
अमान्य है । 

(५) कुछ मानव श्ास्त्रियो का मत हैं कि धर्म का विकास माना नामक शक्ति की 
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आराधना के फलस्वत्प हो सका है। प्राचीन काल के छोर्गो को धारणा थी कि माना नामक 
शक्ति विभिन्‍न वस्तुओं में स्थापिति की जा सकती है जिसके फलस्वरूप चमत्कार पूर्ण 
परिणाम प्रतिफलित होते थे। यदि कोई राजा माना से मुक्त ताबीज पहन कर युद्ध मे 
भाग लेता था तथा बिजय प्राप्त करता था विजय का श्रेय उसके सैन्य बल तथा सैनिकों 
की तत्परता एवं लगन को नहीं दिया जाता था। ऐसी स्थिति मे विजय का एक्मात्र 
श्रेय माना को ही दिया जाता था । माना एक व्यक्तित्वशूस्य, अद्भुत तथा विछक्षण शक्ति 
माना जाता था। इसका निवास विभिन्‍न वस्तुओ एवं मुख्य व्यक्तियों में माना जाता 
था। माना शुभ एवं अश्युभ व्यापारो से सक्रिय माना जाता था| माना के स्वरूप की 
व्याख्या कोडरिगटन महोदय ने की है । 

माता की धारणा का प्रचलन जीववाद के पूर्व माना जाता है। 'माना' की घारणा 
में अति प्राकृतिक शक्ति के प्रति भय रहस्य एवं आश्चर्य की भावना मन में सस्विहित 
रहती है। यह पिद्धान्त जीववाद की अपेक्षा प्राचीन माना जाता है। डॉ० भरेंट 
( ४० ) का मत है कि माना की धारणा ही आगे चल कर जीववाद-मिदुध्ान्त को 
जन्म देने में समर्थ हो सक्री। हम इसे माने या ने माने कि धर्म का जन्म माना की 
घारणा से प्रस्फुरित हुआ, हमें ग्रह मानना ही पडेगा कि माना की धारणा आदिम भनुष्य 


की मानसिक अवस्थाओ का प्रकाशन करती है जो अन्तत धर्म के प्रवत्तन में सक्षम सिद्ध 
हो सकी । 


मनोविज्ञान को दृष्ठि से धर्म को उत्पत्ति 
( ॥॥89 ?5एशआंएड) 07277 ०। 7978700 ) 

कब हम मतोविज्ञान की दृष्टि से घर्म की उत्पत्ति विषयक प्रश्न पर विचार करते 
हैं तद स्वभावतः हमारे सामने प्रश्न उठता है कि मनुष्य के आभ्यन्तरिक जीवन मे 
कौन-कौन से तत्त्व है जो उसे घामिक बना सकने में सक्षम सिद्ध हुये हैं। इस प्रश्न का 
उत्तर भली-भाँति तभी दिया जा सकता है जब हम धर्म की उत्पत्ति एवं विकास में मन 
का योगदान प्रमाणित करें, इस सिलसिले में विभिन्‍त धिचारकों ने भिन्‍न-भिन्‍न मत को 
अपनाया है जिसके फलस्वरूप अनेक सिद्धान्तो का सृजन हुआ है। ऐसे सिद्धान्तों मे 
निम्माकित मुख्य कहे जा सकते है । 

(१) धामिक मूल प्रवृत्त्यात्मक सिद्धान्त [ एशाह्ञाणार 9०४ पएरठणा/ )-- 
इस सिद्धाग्त के अनुसार मनुष्य मे धामिक मुल प्रद्ृत्ति ( 7088005 ॥500 ) निवास 
करती है जो उसे धामिक बना देती है । कुछ विद्वानों का मत है कि धाभिक प्रद्धत्ति मूलतः 
जन्मजात होती है जिसके फठह्वूप मनुष्य धर्म की ओर अग्रसर है । 

यद्यपि यह सिद्धान्त एक बहुत बड़े सत्य कि धर्म मानव स्वभाव का अग है को 
प्रकाशित करता है फिर भी यह सिद्धान्त अवैज्ञानिक प्रतीत होता है। यह ठीक है कि 
हमलोगो के प्रात छुछ सरल एवं मौलिक मूछ प्रद्तत्तियाँ है परन्तु इन मूल प्रदृत्तियोँ को 
हम अपने मन के अनुसार अनगिनित नहीं बना सकते है । इस सिद्धान्त के मानने वालो 
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ने धामिक व्यवहारों की ब्यास्या के छिए धामिक मूल प्रवृत्ति को माना है जो अमान्य 
हैं क्योकि धर्म एक जेटिल विपय हैँ । धर्म से अनेक मौछिक यूर श्रवृत्तियों एवं सवेगों 
का समस्वय निश्चित ध्येय को उपलब्धि के लिये किया जाता हैं। धर्म को 
घामिक मूल प्रवृत्ति मान कर इस सिद्धान्त ने जटिलता को सरलतम बना दिया हैं। 
इस सिद्द्वान्त से पुनर्रक्ति दोष निहित है । जिसे सिद्ध करना है उसे यहां पहले ही मान 
लिया गया है। मनुप्य को इपसल्यि धामिक माता गया है क्योकि मनुष्य में धर्म की मूल 
प्रति है। इसके अतिरिक्त इस सिद्धान्त के विरुद्ध यह आशक्षेप भी किया गया है कि 
यह गक्ति मनोविज्ञान पर आधारित हे । झक्ति-मनोविद्ञान के अनुसार मानव वी मानसिक 
क्रियाये उमकी शझक्तियों से सम्बन्धित हैं। आधुनिक मनोविज्ञान उपर्यक्त विचार को 
भ्रामक सिद्ध करता ह। भ्रत धर्म को मुझ प्रद्ृत्त मास कर इसकी उत्पत्ति की व्याख्या 
करना भ्रामक है ! 

(२) धामिक शक्ति सम्बन्धी सिद्धान्त ( 7 000०५ ० #थाहा0ए5 8०ण/ए )-- 
कुछ विद्वानों के मतानुमार धर्म का कारण माबब में घामिक शक्ति ( 76॥800७5 9००४ ) 
का समावेश हैं । उस लोगों ने अन्य व्यवहारी को व्यास्यां की तरह धामिक व्यवह्षरों की 
व्याग्यां के लिये भी एक विद्येप प्रकार की झक्ति को माता ई । 

यह भिदुधान्त भी उक्त सिदुधान्त की तरह दोषपूर्ण हैँ । इस पघिदुधान्त के अनुसार 
अनुभूति को मन के विश्लेप विभाग का कार्य माना गया है। परन्तु प्रो० डी७ एम० एडवर्ड 
ने इस विचार का खण्डन करते हुये कहा है “मनुष्य के मस्तिष्क का कोई ऐमा भंश वही 
है जो इस अर्थ में कि वह सिर्फ इसके घामिक जीवन में कार्यान्वित रहता हो, घामिक कहा 
जा पके । अत. धामिक अनुभूति की व्यास्या मन को विशेष प्रकार की शक्ति माव कर 
करना भन्‍तोष प्रद नही है । 

(३) भय का सिद्धान्त ( 7९09 ए/ ध्वा )--इस सिद्धान्त के अनुसार धर्म की 
उत्पत्ति भय के कारण ही हो सकी है । मनुष्य को घाभिक बनाये रखने में भय की भावना 
प्रबल सिद्ध हुई है । अवुभववादी दार्शनिक ह्यू,म तथा आधुनिक मनोवैज्ञानिक रीबोट इस 
मिद्धान्त के प्रमुख समयंको में से है । 

जब हम धर्म के इतिहास पर दृष्टि दोडाते है तब निम्नकोदि के धर्मों में भय का 
महत्वपूर्ण स्थान पाते है। आदिम मनुष्य प्रकृति मे अद्भुत जीवों का निवास मानता था 
तथा उनके प्रति भय की भावना का श्रकाशन किया करता था। उम्तको धारणा थी कि 
जीव उमकी क्षति भी पहुँचा सकते हें । इसोलिये बह उन जीवों को श्रसन्‍्न करने के लिए 
पयत्नशील रहता था । आदिम धर्म के स्वरूप को देखकर ही विद्वानों ने धर्म का आधार भय 


को ठहराया है । 
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परन्तु धर्म की उत्पत्ति का कारण भय को ठहराता विरोधहीन भर्थात्‌ युक्ति संगत 
प्रतीत नही होता । इसका कारण यह है कि सभी प्रकार के भय धामिक नहीं होते है । 
जतः हम कैसे जान सकते है हक्‍्लि भय धर्म का आधार है। इसके क्षत्तिरिक्त भय धार्मिक 
चेतना की व्याख्या करमे मे पूर्णत असफल है। धाभिक चेततदा का विकास तभी होता है 
जब भय के साथ-साथ आश्चर्य, प्रभंसा, कृतज्ञता, भक्ति की भावना विद्यमान रहदी है। 
आदिम मनुष्य में भी भय के अतिरिक्त विश्वास और श्रद्धा की भावना निश्चित ही समाविष्ट 
रही होगी । धर्म मे साथक ईश्वर के प्रति भय की भावना का ही प्रकाशन नही करता, 
उनके प्रति प्रेम, आमसक्ति, आत्मसमर्पण तथा आश्चर्य की भावना का भी विज्ञापन करता 
है। रौवटन स्मिथ महोदय का यह कथन “भनज्ञात थक्तियो के प्रति अस्पप्ट भय की भावना 
की अपेक्षा धर्मों का विकास ज्ञात ईश्वरो के प्रति जो अपने भक्तो से तादात्म्य है सप्रेम भक्ति 
के फलस्वरूप हो सका है”! कही अधिक सत्य एवं युक्ति सगत प्रतीत होता है । 

मैंकड्गल ने भय सम्बन्धी सिद्धान्त का खंडन किया है | धर्म की उत्पत्ति का कारण 
भय को ठहराना भ्रामक है क्योकि भय मे पलायन को प्रवृत्ति निहित है । व्यक्ति भयप्रद 
वस्तुओ से पलायन की आकाक्षा रखता है। यदि धर्म मे भय की प्रधानता रहती तब आदिम 
मनुष्य घामिक क्रियाओ के रुम्पादन के बजाय उनसे पलायन करता । अत धर्म की उत्पत्ति 
का कारण भय नही अपितु श्रद्धायुक्त श्वय है । 
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चोथा अध्याय 


धर्म, विज्ञान, कला ओर नंतिक्वता 
( एशॉाहिंणा गाते ॥5 एऐश909 ज्ञात 509709 
हा शा ॥07॥ए ) 
धर्म और विज्ञान ( एैल,हाणा भाप $5टधा९९ ) 


विज्ञान और धर्म का खोत एक है । दोनों का आधार मानव का सैद्घान्तिक दृष्टि- 
कोण है। दोनो का लक्ष्य सत्य की प्राप्ति है। दोनों का उद्देश्य मानवता की सेवा है। 
दोनो सद्धान्तिक एवं व्यावहारिक पक्षों १र जोर देते हैं। परन्तु फिर भी धर्म और विज्ञान 
के बीच विरोध एवं अन्तर दिखलाने का प्रयास किया जाता है । 

धर्म और बिज्ञान का विरोध बतछाते हुये कहा जाता है कि धाभिक मनोबवृत्ति 
व्यक्तिगत होती है। प्रत्येक व्यक्ति का थर्म के प्रति एक अपना दृष्टिकोण होता है। घ॒म्म में 
हम सिर्फ वास्तविकता का ज्ञान ही नहीं अपनाना चाहते है बल्कि वास्तविकता का 
मूल्याकन करते है ॥ इसके विपरीत वैज्ञानिक प्रवृत्ति ब्यक्तित्वरहित होता है।॥ वैज्ञानिक 
दृष्टिकोध में सबेग का कोई स्थान ही नहीं रहता है | एक वैज्ञानिक को विज्ञान के निष्कर्पो 
को मानने में किसी प्रकार का सकोच नही होता है । 

विज्ञान का उद्देश्य कार्य-कारण सिद्वान्त के द्वारा वस्तुओं के वीच स्थिरता कायम 
करना है। विज्ञान विव्व की विभिनल्र अनुभृूतियों के बीच काये कारण सम्बन्ध को उपस्थित 
कर सन्तोप की सांस छेता है। विज्ञान के अनुसार प्रत्येक दृष्य वस्तुएं एक दूमरे से सम्बन्धित 
है जिसके फलस्वरूप विज्व में आकसम्मिकता और सयोग का कोई स्थान नही है। परन्तु 
विज्ञान से जब पूछा जाता है कि कार्य कारण की श्यद्धला एक व्यवस्था का निर्माण किस 
प्रकार करती है तो विज्ञान मौन हो जाता है। इसका उत्तर पाते के लिये हमे कार्य कारण 
की धारणा से ऊपर जाना होंगा । इसका उत्तर पाने के लिये यात्रिक सम्बन्ध की सीमा को 
त्याग कर प्रयोजनात्मक दृष्टिकोण को अपनाता आवच्यक हो जाता है। धर्म का उद्देश्य 
वस्तुओ की व्याख्या करना है। धर्म में वस्तुओं की व्याख्या के लिये कल्पित कथाओं 
[ 3५४७५ ) का सहारा लिया जाता है । 

फिर, हम कह सकते है क्रि थर्म एक स्वतन्त्र अनुभूति है। धर्म का सम्बन्ध 
भान्तरिक जीवन से है। परन्तु विज्ञान इसके विपरीत बाहरी दुनियाँ से सम्बन्धित है ॥ 
विज्ञान का सम्बन्ध मनुष्य के बाह्य अनुभव से है। मनुप्य के आन्तरिक अनुभव की उपेक्षा 
जिज्ञान कश्त। हैं १ 

इसके अतिरिक्त, विज्ञान और धर्म मे यह भी एक भेद है कि विज्ञान का सम्बन्ध 
वस्तु (79८७ ) से है। भोतिकद्ास्त्र का सम्बन्ध'भूत से है। मनोविज्ञान का सम्बन्ध 
मत से हैं । परन्तु धर्म का सम्बन्ध मुल्यो ( ५०७०५ ) को प्राप्त करना हैं। आध्यात्मिक 
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मूल्यों ( 0070३] ५४|ए०४ ) को प्राप्त करना धर्म का मुझ उद्देश्य हे। मुल्य को 
दुनियाँ जिसे धर्म अत्यधिक प्रद्मानता देता है. विज्ञान को अज्ञात प्रतीत होता है । व्यक्तिगत 
मूल्यों ( 75००] ए4|४९5 )की दुनियाँ जो धर्म का आधार है विज्ञान के लिये अज्ञात 
हूँ । विज्ञान बाध्यात्मिक मूत्यों वी उपेक्षा करता हैं । जहाँ वक पद्धति (४९८॥०१००१९५) 
का सम्बन्ध है विज्ञान और धर्म एक दूसरे के विरोधी है। विज्ञान विभ्रेप उदाहरणों 
( एड्ांए्णआ 9०७ ) के निरीक्षण और प्रयोग के द्वारा सामान्य नियम की स्थापना 
करता है । इसके बिपरीत, धर्म में ट्वर जगत्‌ सम्बन्धी सामान्य नियम अथवा मान्यताओं 
से विशेष घटनाओं की प्राप्ति होती है । 

विज्ञान के नियम अस्थायी एवं अद्याश्वत होते हैं। आज जो घिद्धान्त विज्ञान मे 
मान्य है भविष्य में उनके विरोध की सम्भावना माती जा सकती है। यदि विज्ञान के 
नियमों को चिरस्तन मान लिया जाय तो जिज्ञान क्रो प्रगति ही रुक जायगी । इसके विपरीत 
धामिक मत ([708707$ ८८९८० ) स्थायी “व द्याब्वत सिद्धान्तो का तिरूपण करते है । 
यदि घामिक सिद्धास्तों में परिवर्तव होता भी है तो वह आकार के क्षेत्र में ही होता है। 

धर्म में प्राधिकार ( &५॥07।9 ) के प्रथ्त पर सामान्यत सन्देह ही किया जाता। 
लेकिन विज्ञान क्रिसी भी प्राश्रिकार की पूर्व सना को वही मानता | विज्ञान क्रिमी तथ्य कौ 
मात्र इसल्यि प्रामाणिक नही मान लेता कवि वह किसी बडे विद्वान द्वारा स्थापित हे । वह 
ऐसी ही सत्ता के अस्तित्व को स्वीकार करता है जिसे वह स्वयं प्रयोगशाक्ता में विन्‍ठेषण के 
द्वारा प्राप्त कर तके । 

धर्म और विज्ञान में मुठ भेद यह है कि धर्म का प्रधान उद्देश्य मुक्ति की प्राप्ति है 
जबकि विज्ञान का उद्देश्य सत्य ही प्राप्ति है। धर्म अपने उद्देम्य की प्राप्ति के लिये ईश्वर 
की प्रस्थापना करता है तथा अपनी भावनाओं एवं सवेगों के द्वारा ईश्वर के साथ रागात्मक 
सब्बन्ध कायम करता है। विन्ात, इसके विपरीत अपने उद्देश्य की प्राप्तिके छिये प्राकृतिक 
तथ्यों तथा प्राकृतिक नियमो में उलझे रहता है। बिन्नात का सम्बन्ध प्राकृतिक जगव्‌ से है 
जब कि धर्म का सम्बन्ध अजिप्राकृतिक मसला ( 59% 79073] 90४८ ) में हे । कान्‍्ट 
ने भी धम और विज्ञान के वीत्र विरोध बनछाते हुए कहा है कि विज्ञान का सम्बन्ध द८ 
जगव्‌[ [20027000१287| ५७०0770 ) से है जबकि प्रमं करा सम्बन्ध उन तथ्यों से ह॑ श्जो 
प्रतीतियों ( ए।९7070॥9 ) से परे है । दूसरे शब्दों में कहा जा सकता है कि विज्ञान का 
सम्बन्ध प्रतीतियों ( ए॥70079 ) से हू परच्तु धर्म का सम्बन्ध यथार्थ वस्साएँ अथवा 
तात्विक वस्तुएँ ( प०७णाथ॥७ ) से है। हर्बट स्पेमर ने भी विज्ञान और धर्म के बीच 
उपर्युक्त विरोध को स्वीकारा है । इस विरोध के फलस्वरूप धर्म का वैज्ञानिक ज्ञान मम्भव 
नही जान पडता है । 

धर्म और विज्ञान में भद यह है कि धम सृप्टिवाद [ (,८क्षा०णत/॥॥ ) में विश्वास 
करता है जब कि विज्ञान विकासवाद ( शणॉपाणाओ॥ ) में विश्वास करता है। 
धर्म के अनुमार संप्तार ईड्बर की सृप्टि है। ईश्वर ने अपनी इच्छा मात्र से, विज्व का 


निर्माण किया है। विज्ञान के अनुपार यह संसार विकास का फछ है। विश्व को वस्तुओं 
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के परिवर्त्तन एवं विकास के फलस्वरूप नये-नये विषयों का प्रादुर्भाव होता है। परिवर्तित 
होना विद्ध के स्वरूप में ही अन्तर्मूत है । 

उक्त भेद के फठ्स्वरूप धर्म और विज्ञान में अन्य भेद मी परिलक्षित होता है। 
धर्म नैतिक नियमों को मानता है। नेतिकता में विश्वास करना धर्म के लिए मपेक्षित है । 
परन्तु विज्ञान नैतिक नियमो को नही स्वीकार करता है। इसका फल यह होता है कि 
विज्ञान यन्त्रदाद ( ९८!आ॥53 ) का समर्थक हो जाता है जब कि धर्म अध्यात्मवाद 
( $5छाग्राएक्ष।0॥ ) का सम््थन करता है । 

कुछ लोगों ने धर्म और विज्ञान में विरोध हुए कहा है कि विज्ञान सैदृधान्तिक 
( 77८0०८४०॥। ) है जब कि धर्म व्यावहारिक ( ?74८९४] ) है | परग्तु इससे धर्म और 
विज्ञान के बीच विरोध मानना असगत हूं। सिद्धान्त बौर व्यवहार मानवीय मत की 
क्रिया है जिसका पृथकूकरण असम्भव है। विज्ञान की प्रवृत्ति व्यावहारिक है। विज्ञान 
ने अनेकानेक स्लीज के द्वारा हमारे व्यावहारिक जीवन को सरल बनाया है। पघर्म में भी 
सिद्धान्तों की उपेक्षा नहीं की गई है। प्रत्येक वर्म मे धामिक सिद्धान्तों का महत्वपूर्ण 
स्थान है । 

कुछ लोगो ने विज्ञान और धर्म का भद करते हुए कहा है कि विज्ञान बुद्धि 
( 7८४5०४ ) पर आधारित है परन्तु धर्म का आधार विश्वास [ 737) ) है । धर्म और 
विज्ञान का यह भेद कुछ ह॒द तक भरे ही ठीक हो इझ्ले पूर्णत ठीक नहीं माना या सकता 
है । दानों को एक दूसरे की अपेक्षा रहती है ५ धर्म को विवेक हीन कहना गलत होगा । 
विज्ञान भी किसी-न-क्िसी रूप में विश्वास का सहारा लेता है। वैज्ञानिक को विश्वात्त 
रहता है कि आवार से जो निष्कर्ष निकलते है उसकी परीक्षा भविष्य में की जा सकती 
है | वैज्ञानिक को प्रद्ृति ममहपता में विग्वास है। यदि आज आग में जलन है तो भविष्य 
में भी आग में जलन होगी | जो आज सत्य है वह भविष्य में भी सत्य हांगा । 

उपयंक्त अन्दर के फलस्व॒ल्प थर्म और विज्ञान के वीच एक अन्य अन्तर प्रस्फुटित 
होता है । विज्ञान मस्तिष्क की देन है । विज्ञान बुद्धि के द्वारा विश्व के विभिन्‍न विषयों के 
बीच में अभिन्‍नता मिद्ध करता है। धर्म का सम्बन्ध मानव हुंदय से है। इसका उद्देर्प 
मानवीय मृल्यो की प्राप्ति है। धर्म राग्रात्मक सम्बन्ध का प्रधानता देता है। इससे यह 
निष्कर्ष निकालना कि धर्म अवौदिधिक हू, गलत होगा । बुद्िथ्र धर्म का आधार है। धर्म में 
बौद्धिक तत्व का समावेश है यद्यपि कि विज्ञान हृदय विहीन है। 

धर्म और विज्ञान विरोधात्मक्‌ प्रद्धत्तियाँ नहीं है। धर्म और विज्ञान में विशेध 
तभी दीखता हैं जब धर्म या विज्ञान अपने क्षेत्र एव सीमा को त्यागने का प्रयास करते है । 
धर्म ओर विज्ञान में विरोध तभी होता है जब धर्म अपनी सीमा वो त्याग कर जगतु का 
वेजानिक व्याख्या प्रस्तुत करता है अथवा जब धर्म अपने क्षेत्र की सीमा का उत्लघत कर 
भोतिकवादी दर्गेन के रूप में तत्व की व्याख्या प्रस्तुत करता है। विज्ञान की यह सोमा है 
कि यह विश्व की अनेक विपयो जैसे जात्मा, पुनर्थन्म एवं ईश्वर की व्याह्या करने से 
असमर्थ है । विज्ञान यह बतलाने में भो अक्षम है कि जड़ से जीवन शक्ति का विकराप्त कैसे 
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हुआ है । धर्म की यह मीमा है कि यह वास्तविकता की तथ्यात्मक व्याख्या करने में अक्षम 
हैं । अत' धर्म और विज्ञान को अपनी सीमा में आबद्ध रहना चाहिए तथा अपना-अपना 
क्षेत्र त्यागने का प्रयास नहीं करना चाहिए । 

धर्म और विज्ञान एक दुमरे के पूरक है । विज्ञान जगतु की व्याग्या कारण-कार्य 
नियम के बल पर करता हैं! विज्ञान यह बतदाने में सक्षम हैं कि कारण-कार्य नियम क्‍यों 
काम करता है। धर्म जगत्‌ को व्यवस्था मुलक सिंदुध कर विज्ञान के कार्य की पति करता 
है । इसीलिए कहा गया है कि जहाँ जिज्ञान ममाप्त होता हैं वहाँ धर्म का जन्म होता है । 
विज्ञान बुद्धि पर आधारित हैं जब कि धर्म अनुमतव पर। विज्ञान का उद्देश्य धर्म 
में निहित अन्धविश्वायों तथा रुडियों को निःकामित करना हे । धर्म याववीय यूल्यों का 
ज्ञान करा कर विज्ञान का मार्ग-दर्शय करता ह। अतः थर्स और विज्ञान भे निकटता का 
सम्बन्ध है । 

धर्म और विज्ञान हमारे ज्ञान के आवश्यक अग है। ज्ञान के अनेक पहलू है। धर्म, 
ज्ञान का एक पहल हे और विज्ञान ज्ञान का दूसटा पहल हैं । यद्यपि ये जान के दो पहल है 
फिर भी उनमे गहरा सम्बन्ध है । इसका कारण यह है कि दोतो पहलुओ का आधार एक 
हैं। अतः हम निष्कर्ष के रूप में कह सकते है कि धर्म और विज्ञान एक दूमरे के विरोश्ची 
नहीं है । शि्त प्रकार विज्ञान को अधामिक कहना अश्रमात्मक है उसी प्रकार धर्म को 
अवैज्ञानिक कहना भी विरोधपूर्ण होगा । यद्यपि धर्म और विज्ञान के वीच समय समय पर 
संघर्ष होते गए है फिर भी दोनो के मिलन से मानवता की रक्षा हो सकती है । सच पूछा 
जाय तो धर्म और विज्ञान को एक दूमरे में पृथक्‌ करना व्यावहारिक जीवन के लिए घातक 
पघ्रिद्ध होगा 3 इसी छिए ॥405०॥ ने अपने लेख (9070:० ४०० ि०|।९।०॥) में धर्म और 
बिज्ञान के सम्वन्ध की व्याख्या एक उपमो के द्वारा की है । 

उन्होने कहा है कि बसे के अमात्र में विज्ञाने पयु है ओर विज्ञान के अभाव में धर्म 

अम्धा है ।* 2)॥$86॥0 के अनुसार धर्स हमारे गन्तव्य स्थान को निश्चित करता है. परन्तु 
विज्ञान हमारे समक्ष उन साथनों को रखता है जो लक्ष्य की प्राधि अथवा गम्तथ्य स्थान 
तक पहुँचने मे हमारी सहायना करते हैं। अत विज्ञान और व्र्भ में पारस्परिक निर्भरता 
का सम्बन्ध है । 
घर्म और कला [ 8७॥४0॥ 23700 #7 ) 

मानव ससार में भिन्‍न-भिन्‍न कृष्टों को पाता है। उन कध्टों को दूर करने के 

लिए मानव धर्म की ओर अग्रमर होता है । धर्म का उद्देश्य जीवन को सुखमय बनाना 
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है । कला जीवन को आनन्दोलित करने का एक साधन है। कहावार जीवन के विभिन्‍न 
अंगौ को देखकर अपनी कलात्मक प्रतिभा के द्वारा अपना ठदगार व्यक्त करता है। 


इसलिए हम कह सकते है कि धर्म और कल्ा मानवीय जीवन को आनन्दित करने का 
माध्यम है । 


कला और घ॒र्म में घनिप्ठ सम्बन्ध है। दोनो सवेगात्मक [ सिाणाणा» ) और 
साकेतिक रूप से तथ्यों का प्रकाशन करते है। कलाकार सौन्दर्य की चाह रखता है। 
वह अपने सौर्दर्योस्मुख प्रतिभा का प्रकाशत भौतिक वस्तुओं के आधार पर करता हूँ। 
पर्स में एक ईइवबर आराघध्रना का विपय होता है। ईजवर के रूप की कल्पना अत्यन्त हो 
सौन्दयंपर्ण डग मे की जातो है। जिन ब्रर्मो मे मृति -एजा का स्थान है वहाँ ईइवर की 
मृति अत्यन्त ही आकर्षक बनायी जाती है। इसलिए धर्म मे कला का सहारा लिया 
जाता है । 

यद्यपि धर्म और कला में घनिष्ठ सम्बन्ध है फिर भी दोनो के वीच विभिन्‍नता है । 
धर्म आध्यात्मिकता पर अधिक वल देता है जब कि कला ऐन्द्रियकता को अधिक महत्व 
देती है। कला सौन्दर्प की अभिव्यक्ति पर बल देती है परन्तु धर्म सत्य, शुभ एवं सौन्दये 
के प्रकाशन पर जोर देता है । धर्म में कुछेक ऐसे तत्व मिट्टित है जिनके कारण वह अपना 
पृथक अस्तित्व रखता है । कला धामभिक्र प्रवृत्ति का सृजन कर सकता हूँ परन्तु यह धर्म का 
स्थान नही ले सकती हैँ । अत घ॒र्म और कछा मे अन्तर हैं । 

इतिहास इम वात का साक्षी है कि धर्म कछा को प्रेरणा प्रदान करता हैं। कला 
चित्नकारी, भवन, संग्रीत, कबिता, सुन्दर प्रतिमा इत्यादि हृत्यों के रूप में धर्म की सेवा 
करता है । धर्म और कछा के बोच सम्बन्ध की लेकर विद्वानों के दो दल्ठ है । 

कुछ लोगो का कहना हैं कि घर्म कला से पूर्णत: स्वतत्र है । घर्म में किसी प्रकार 
कछा की छाप आ जाने से धर्म कलुषित हो जाता हुँ। इस तरह का विज्ञार नैतिकता और 
बौद्धिक ता की प्रधानता के फलम्वत्प ही दृष्टिगोचर होता है| प्यूरिटेन्स ने इस प्रकार की 
क्रान्तिकारी विचार को अपनाया हूँ । 

दूसरे दल के लोगो का कहना है कि कला धर्म से पूर्णत. स्वत्तन्त्र हैं। कला का 
अस्तित्व स्वततन्त्र रूप से है । कछा का उद्देश्य केवल कला को अपनाना हैं । दत छोगो ने 
कला, कला के लिए ( &। णि 5705 ५७८ ) नामक विचार का प्रतिनिधित्व किया है । 
जब कला का सम्बन्ध जीवन और घर से होता हैं ती कला का जीवन नष्ट हो जाता है ! 
कला के मन्दिर में धर्म की बात करना कला का उपहांस करना हूँ 

ऊपर वर्णित दोनों विचार गलत हैं। कला, कला के लिए नाप्रक विचार विरोधा- 
भास है । यदि कला का सबन्ध जीवन या धर्म से नही माना जाय तो फ़िर यह समझ मे 
नही आता कवि केला व्याग्या किस वस्तु का करेगी । यह भी हम नहीं शान राकते है कि 
धर्म का अस्तित्व कला से स्वतन्त्र है । धर्म में मूति पुजा के लिये साधारणत स्थान रहता 
है । ईश्वर का धकाशन वकालछात्मक ढय से होता है ताकि उपासको को धर्म खौच सके । धर्म 
और कला दोनों का उद्देश्य एक है। दोतों का उद्देश्य सत्यम्‌ ( 77एा॥ ) शिव 
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( 0000॥258 ) सुन्दरम्‌ ( 82७०५ ) की प्राप्ति है। संत्यमू, शिवम्‌, सुन्दरम्‌ को मूल्य 
( ५००८ ) कहा जाता है। केदा और धर्म दोतों का उद्देश्य आध्यात्मिक मूल्यों को 
अपनाना है | धर्म आध्यात्मिक है। धर्म की तरह सफल कछा को भी आध्यात्मिक होना 
नितानत आवश्यक है । 

धर्म और कछा दोनो ही व्यक्ति तथा विश्व के लिए संवेगात्मक दृष्टिकोण को 
प्रस्तावित करते हैं । कछा के द्वारा व्यक्ति अपने सबेगो को प्रकाशित करता है। धर्म के 
द्वारा भी व्यक्ति ईश्वर के प्रति अपनी भावनाओं का स्पष्टीकरण करता है। सच पूछा जाय 
तो कला और धर्म दोनो के द्वारा शक्ति का प्रकाशन होता है। कला और धर्म व्यक्ति को 
माधारण स्तर से हठा कर सस्य एवं आनन्द के स्तर पर छे जाते है । 

कला मानव के सौन्दय की चाह की अभिव्यक्ति करतों है। हीगल ने कहा है कि 
कला मूलत एक आध्यात्मिक अनुभव है। जो सुन्दर है वह उनके मतानुसार आध्यात्मिक 
है | धर्म भी आध्यात्मिक दृष्टिकोण को प्रस्तावित करता हे । इस प्रकार कला और घर्म 
में गहरा संबन्ध दीखता है। प्रो० गेलवे ने भी यह स्वीकार किया है कि कला ओर प्रर्म के 
बीच अन्योन्याशक्षय सबन्ध है । धर्म हारा कला को प्रेरणा मिलती है। कला का प्रिय एवं 
आकर्षक रूप जिसमें कला का परिमाजेन हुआ है धर्म के प्रभाव को व्यक्त करता है। दूसरी 
ओर कला भी धर्म की सेवा करता है। यह करा का ही प्रभाव है कि धर्म चमत्कारपूर्ण 
दीखता है। उपासना एवं आराधना जैसों धार्मिक क्रियायें कला के माध्यम से प्रभावशाली 
हो जाती हैं । अत: कछ़ा ओर धर्म एक दूसरे पर निर्भर हैं। जबतक घ॒र्म का आध्यात्मिक 
स्वरूप विद्यमान रहेगा त्वतक करा धर्म के साथ अभधियोज्य रूप में सबन्धित रहेगी। 
अध्यात्मवाद धर्म का आधार है। अध्यात्मवाद के अभाव में धर्म की व्याख्या भी सभव 
तही । अत कछा धर्म के अध्यात्मवाद को सजोवता प्रदान करतो है । 


घर भौर नेतिकता 
( ए०७॥एं०ा 2४प 7४०/थाए ) 

धर्म और नैतिकता भे आवश्यक एवं अवियोज्य सम्बन्ध है। धर्म और नैतिकता 
मानवीय व्यवहारों का नियम्त्रण करते हैं! गदि हम मानव के विकास के इतिहाप्त का 
धिहावलोकन करते हैं वो धर्म और नैतिकता के बीच गठबन्धन पाते है। आदिस काल मे 
धर्म और नैतिकता को एक दूसरे से पृथक नहीं किया गया था । 

धर्म और नैतिकता में निकटतम संबन्ध दीखता है। जो नीतिशास्त्र के मान्य 
स्िद्धाप हैं वे धर्म के भी मान्य स्रिद्धात है | नीतिशास्म्र मे ईश्वर की छतत्ता, इच्छा, स्वातन्त्य 
तथा आत्मा की अमरता को मास्यताओं के रूप में माना गया है। धर्म भी उपर्युक्त लिखित 
मान्य ताओ पर ही आाधारित है। धर्म का वेनद्र विन्दु ईश्घर है । ईश्वर को सर्वोच्च मुल्य के 
रूप से स्वीकारा गया है 

धर्म और नैत्तिकता के सबन्ध को लेकर विद्वानो के दो दल हो गये हैं 

प्रथम दछ के विचारकों का मत है कि धर्म नेतिकता की तठुछना में पुरातन हैं । 
धर्म से ही मैतिबंदा का! विकास हुआ है। मनुष्य ने प्रारभ से धाधिक ग्रचद्नन को 
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अपनाया था। समय के विकास के साथ ही साथ नेतिक प्रचलन के संबन्ध में मानव 
को ज्ञात हो पाया! यही कारण हैं आदिम धर्म में तैतिकता का अभाव है। ज्यों ही 
आदिम धर्म का विकाय प्राजतिक धर्म में होता है नैतिकता का जन्म होता है। इस प्रकार 
नैतिकता धर्म की देत है । इस विचार के समर्थक डकार्ट, लॉक, आदि है । 

दूमरे दछ के विचारकों का मत है कि धर्म का आविर्भाव नैतिकता से हुआ है । 
बैंतिकता मनुप्य को नैतिक व्यवस्थापक में विश्वास्त के छिये वाष्प करती है। इस्तके फल- 
स्वा्प ईच्वर का विचार आता है जो मतुप्य को उसके शुभ कमों के त्थि पुरस्कार देता है 
तथा अश्युभ कर्मों के लिये दण्ड देता है । इस प्रश्गार यह विचार कि ईइदर पापी को दण्ड 
देता है धर्म का आधार बन सका हैं। इस मत के समर्थक कान्‍्ट, मार्टिन्यू आदि है । 


धर्म और नैतिकता की उत्पत्ति के सम्बन्ध मे कौन सिद्धान्त प्रामाणिक है यह कहुना 
कठिन है। परन्तु इतना नि सन्देह कहा जा सकता है कि धर्म और नैतिकता मे निकटता 
का सम्बन्ध है | प्रो० हौफिडिंग ने इस कारण धर्म का आधार नैतिक मूल्यों को पाता है 
घनके दादी में ॥७॥9800॥ ॥8 क्ित 0 8४ (.0ाइटाए४07 ए श४ौए८६४" घर्म की 
परिभाषा है । नैतिक मूल्यों के अभाव मे घर्म की कल्वना करना भी कठिन है । वैतिक मूल्यों 
की धामिक मूल्य कहना अप्रमाण संगत नहीं होगा नैतिकता धर्म का आवश्यक अग है । 
धर्म का मुल्याकन भी नैतिक दृष्टिकोण से क्रिया जाता है । धर्म ओर नैतिकता एक दूसरे 
को प्रभावित करते है। नैतिकता के लिये धर्म आवश्यक है। नैतिकता ईश्वर की प्राप्ति से 
मात्र एक साधन है| नेतिकता की महत्ता अध्यात्म में समावेश होने पर ही परिलक्षित होती 
है। अध्यात्म धर्म का सर्वस्व है | धर्म के लिये वैतिकत आवब्रपक है धर्म में आचरण 
की पवित्रता पर अत्यधिक बल दिया गया है। प्रभी धर्मो के पैगम्बर नेतिक आचरण पर 
जोर देते है। यही कारण है क्रि प्रत्येक धर्म मे नीति एवं आचार सम्बन्धी सिद्धान्तो का 
स्पष्टीकरण हुआ है। नैतिक गुणों को ईश्वरीय गुणों के रूप में चिचिते किया गया हैँ। 
नैतिकता धर्म को परिशुद्ध करती है। इसलिये एटकिन्सनली ने कहा है. /गरञ०व्षा।ए ॥95 
छद्दा 8 छा(2 छपगीश एा उहाह09, ही ग38$ थावछे5६( ॥7पा6€ ॥ाते गिाए0ारं 
7ह/00$ ' ? अत घर्म और नैतिकता अन्योन्याश्रित है । 

उपर्युक्त विषेचन से यह प्रमाणित होता है कि धर्म और नैतिकता मे आवश्यक 
सम्बन्ध है । परन्तु इससे यह निष्कर्ष निकालना कि धर्म औौर नैतिकता मे अभद है, 
ध्रायक होगा । धर्म और नैतिकता के बीच हम महत्वपूर्ण वेषम्य पाते है. जिनकी चर्चा 
करना आवशध्यक होगा । 

धर्म का केन्द्र बिन्दु ईश्वर है। परन्तु नेतिकता का केन्द्र डिन्दु मानव है। नैतिकता 
मनुष्यो करे प्रयाप्तो मे अन्तर्भूत है। नैतिकता मे सघप॑ और विरोध दी प्रदरूता रहती है। 
परन्तु धर्म भे इसके विपरीत परम द्यान्ति एवं विजय का साम्राग्य रहता है। 
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नैतिकता और धर्म मे दूमरा अन्तर यह है कि हम मानवीय नैतिकता की कल्पना 
कर सकते है जिसमे बतिप्राकृतिक शक्तियों का सकेत नहीं है। परन्तु धर्म का स्वरूप ही 
खण्डित हो जाता है ज्यो ही हम अति प्राकृतिक सत्ता को अस्वीकार करते है। अति प्राकृ- 
तिक सत्ता के संकेत के अभाव में धर्म क्र जीवन ही समाप्त हो जायगया । 

धर्म नैतिकता से वृहत्‌ शब्द है। नैतिकता का सम्बन्ध शुभ से है परन्तु धर्म सभी 
प्रकार के मुल्यों को अपनाना है। धर्म का उद्देश्य सत्यम्‌ (777०), शिवम्‌ (0000) और 
सुन्दरम्‌ [ 86470) ) की प्राप्ति है । अत धर्म नैतिकता की अपेक्षा व्यापक है ) 

नैतिकता अनन्त की ओर प्रगतिशीऊ है परन्तु धर्म अनन्त मे प्रयतिशील है। नैति- 
कता अभमन्त की प्राप्ति मे सक्षम नहीं होता है । वासना एवं बुद्धि के बीच जो स्रघर्प रहता है 
उसे नैतिकता मिठाने का प्रयास करता है। यह हमे अनन्त के तिकट पहुँचा देता है परन्तु 
अनन्त की प्राप्ति मे यह भक्षम सिद्ध होता हैं। धर्म, इसके विपरीत्त आध्यात्मिकता का 
विकास करता है तथा अनन्त की प्राधि में सफल हीता है । 

धर्म नैतिकता की अपेक्षा संवेगात्मक अनुभव है | धर्म और नैतिकता के बीच निहित 
इस भिन्‍नता का उल्लेख मैथ्यू आरनौलड की धर्म परिभाषा से विदित होता है। उन्होने धर्म 
को. '४०79॥9 ॥070॥९0 ७7॥॥ 6६०70:07' कह कर परिभाषित किया है । 

नैतिकता का आधार समाववीय स्वतन्वता है । सकलप स्वतन्त्य के अभाव में नैतिकता 


का कोई अर्थ नहीं रह जाता है। परन्तु धर्म इसके विपरीत अनिवार्थता के स्तर पर 
निवास करता है । 


आधुनिक युग में धर्म ओर नैतिकता के बीच विरोध दिखाने का प्रयास किया 
गया है । 790250०06 ते कहा है ' ७॥800 #95 ॥णग्रा8 80 60 जश्ञाद करण ! 
कुछ विचारकों के अनुसार नैतिकता धर्म के बिना भी सम्भव है। एक व्यक्त बिता 
धार्मिक हुये भी चरित्रवान हो सकता है। नीति, धर्म पर आश्रित न होकर आत्म-निर्भर 


है। मैतिकता में धर्म का पुट खोजना अनावश्यक है । इस मत के समर्थक कोमटे, स्पेन्सर, 
तथा मिल है । 


पाश्चात्य आधुनिक विचारको ने नतिकता को धर्म से शुन्य चित्रित किया है। धर्म 
ने ईश्वर के विचार को प्रस्तुत कर नैतिकता को क्षति पहुँचाया है। इत्त प्रकार आधुनिक 
युग में धर्म ओर नैतिकता में गहरा सम्बन्ध नहीं दीखता है । 

धर्म और सनोविजशञान 
( शिछीएांणा गाप 7१३ए0॥002ए ) 

धर्म मनुप्य के आस्तरिक अनुभूतियों से सम्बन्धित है। धर्म को जटिल मानसिक 
क्रिया कहा गया है| धर्म के अन्दर तीन पहलुओो का हम अध्तित्व पाते हैं। वे हैं ज्ञानात्मक 
पहलू, भावनात्मक पहलू एवं क्रियात्मक पहलू । ज्ञानात्मक पहलू का सम्बन्ध विवेक से है 
भावनात्मक पहलू का सम्बन्ध भावना से है त्तथा क्रिधात्मक पहलू का सम्बन्ध मानवीय इच्छा 
से है । अब प्रश्न उठता है कि धामिक अनुभूति के तथ्यो का ज्ञान किस प्रकार सम्भव है ? 
धामिक अनुमुतियों का ज्ञान अन्य विज्ञान से सम्भव नही है, क्योकि अन्य विज्ञान मानव के 


धर्म, विज्ञान, का और नैतिकता डछ 


आत्मनिष्ठ एवं मानसिक जगत से अप्तम्बन्धित है) एक वैज्ञानिक बाह्य वस्तुओं की सत्ता 
को सत्य मानता है। वह प्रकृति के विभिन्‍न क्षेत्रों मे निरीक्षण ओर प्रयोग के फलस्वरूप 
तामान्य नियम की स्थापना में अपने को निमरन पाता ह4 आन्तरिक जीवन से प्रम्बन्धित 
रहने के कारण अन्य विज्ञान धर्म का अध्ययन करने मे सहायक नहीं प्रनीत होता है । धर्म 
का वैज्ञानिक अध्ययन वस्तुनिष्ठ दृष्टिकोण से सम्भव नही जान पडता है। 

धर्म का वेज्ञानिक अध्ययन के छिये हमे मनोविज्ञान का सहारा छेना आवश्यक 
प्रतीत होता है। मनोविज्ञान की सहायता के विना धर्म के आम्तरिक पहलुओ का अध्ययन 
असम्भव होगा। अत, धर्म की पूर्ण व्याख्या के लिये धर्म को मनोविज्ञान का सहारा लेता 
अपेक्षित होगा । 

धर्म का आधार मानवीय हृदय एवं भावना हे। धर्म भे उपासक ईश्वर की सत्ता 
में विश्वास करता है। ईई्वर को वह विभिन्‍न ग्रुणों ते विमूषित करता है। ईश्वर सर्व- 
शक्तिमान, सर्वव्यापक, दयालु, आदि हे । ईश्वर के प्रति उपाप्तक निर्भरता की भावना का 
भी प्रकाशन करता है । ईश्वर के प्रति वह प्रेम, भय, आत्मसमर्पण आदि भावनाओं का 
प्रदर्शन करता है । धर्म मे उपासक अपनी क्रियाओं के द्वारा धामिक अनुभूतियों का प्रकाशन 
करता है। इस प्रकार धर्म मे ज्ञान भावता और इच्छा का सयोजन है। मनोविज्ञान ने 
पह बतलाया है कि सानवीय मत के तीन पहलू विचार, भावना एवं इच्छा हैं। इस 
प्रकार हम देखते है कि प्तम्पूर्ण मानवीय मस्विप्क धर्म मे सक्रिय रहता है। घ॒र्म मे 
प्रनोमिज्ञान के नत्त्वों की प्रधानता के फलस्वछप धर्म और मनोविज्ञान मे गहरा सम्बन्ध 
दीखता है । 

यद्यपि मनोविज्ञान और धर्म में गहरा सम्बन्ध माना गया है किर भी हम ऐसा नही 
ऊफह सकते कि मनोविज्ञान को सहायता से धर्म की पूर्ण व्यारया सम्भव हैं । 

मनोविज्ञान सम्पूर्ण धामिक अनुभूतियों की व्यास्या करने में असमर्थ है। विज्ञान 
होने के नाते मनोविज्ञान की सीमाएँ है। ममोविज्ञाद श्रामिक अनुभूतियों को मापने का 
यदि प्रयात्त करे तो उम्ते अप्तफलत्ा प्राम्र होगी | इसका कारण यह है कि धामिक अनुभूतियाँ 
कोई मापने की वस्तु नहीं है ) अत मनोविज्ञान भी धर्म क्रा पूर्ण ज्ञान देने में असमर्थ है। 

धर्म और दर्त 
( 98707 7 7)]0$5॥ए ) 

धर्म और दर्घन मे अनेक बातो में प्मानता पाते है। धर्म और दर्ग न मे एकता 
विपय को लेकर है । दर्यन और धर्म दोनों वा वियय सम्पूर्ण विव्व है। दर्शन मनुथ्य की 
अनुभूतियों की युक्तिपूर्ण व्यात्या कर सम्पूर्ण बिदब के आधार भृत सिद्धान्तों की खोज करता 
है। धर्म भी आध्यात्मिक मूल्यों के द्वारा सम्पूर्ण विश्व की व्यात्या करने का प्रयात्त 
करता है 

धर्म और दर्शन मे दूमरी समता यह है कि दोनो मानवीय ज्ञान की योग्यता में 
विश्वाम॒ करते है। धर्म और दर्शन को मानत्रीय ज्ञान की यथार्थता में पूर्ण विभ्वास 
रहता है । 


९८ धर्म-दर्शन की रूप-रेखा 


धर्म और दर्शन मे तीतरी समता यह है कि दोतो दृश्य जगत ( ?क्षाएणा०॥४। ) 
०07१ ) तथा भौतिक मूल्यों से बमन्तुप्ट रहते हैं । 

धर्म और दर्शन मे मूल साम्य यह है ऊझि दोनों चरम तत्त्व मे विश्वास करते है। 
चरम सत्ता तथा मनुष्य के बीच सम्बन्ध स्थापित करना धर्म का कर्तव्य है 

उक्त समताओं के फलस्वरूप धर्म और दर्जन मे निकटता का सम्बन्ध दीखता है । 
दर्शन धर्म की सेवा करता है। यह धर्म को ज्ञालोचना करता है। जिसके फलस्वरूप धर्म 
अन्धविश्वांत एवं रूढिवादिता से मुक्त हो जाता है | दर्शन धर्म के! लिये इसलिये भी उपयोगी 
है कि यहू [ दर्शव ) धर्म की दार्शनिक प्ृृष्ठर्भाम को पुष्द करता है। प्रश्येक धर्म मे प्राय, 
ईश्वर, जीव, कर्म, जगत्‌ सम्बन्धी सिद्धास्तों मे विश्वास किया जाता है। दर्शन इन सिद्धास्तो 
का विवेवन करता है जिसके परिणाम स्वरूप धर्म का आधार संबरू एवं पुष्ठ होता है । 
धर्म भी दर्शन की सेवा करता है। धर्म दर्शन द्वारा प्रस्थापित मिद्धास्तों का व्यवहार में 
परिणत कर उन्हें मूल्य तथा अर्य प्रदान करता है। इस प्रकार धर्म-दर्शन का व्यावह्नरिक 
हप है। अत दर्शन शरीर धर्म एक दूसरे पर निर्भर करते हैं । 

दर्शन और धर्म मे निर्म रता का सम्बन्ध रहने के बावजुद दोनों के बीच अनेक अर्थो 
में भेद देखा जा सकता है । 

छर्म और दर्शन में अनेक विषयों को लेकर मतभेद दीखता है । 

जहाँ तक धर्म और दर्शन की उत्पत्ति का सम्बन्ध है दर्शन और धर्म एक दूसरे के 
विरोधी है। दर्शब की उत्पत्ति बौद्धिक जिज्ञात्ता से होती है। परन्तु धर्म का जन्म अपूर्ण 
को पूर्ण ओर तिर्दल को सबक बनाने के छिये होता है। दर्शन हमारी बौद्धिक भूख को 
शान्त करता है। धर्म इसके विपरीत हमारी आध्यात्मिक भूख को शज्यान्त करता है। 
आध्यात्मिक भूख राग्रात्मक ( 7000॥ ) है । 

धर्म मावव की सभी समस्याशो का हछ खोजने का प्रयास करता है। सामाजिक 
और राजतैतिक साधनों के बावजुद मानव अपने को निर्बल समझता है | धर्म असहाय और 
बक्तिदहीन मानव को शक्ति प्रदान करता है। धर्म ऐसे विश्वासों को जन्म देता है जिसके 
फलस्वरूप मानव अपने को सब बना सके। दर्शन से मनुष्य की बौद्धिक जिज्ञासा की तुष्टि 
होती है परल्तु धर्म से मनुष्य के सम्पूर्ग स्यक्तित्व की तुष्टि होती है। उक्त भेद से धर्म और 
दर्शुत के दोीच प्रधान अन्तर का निरूपण होता है। दर्शन का उद्देश्य सैद्धान्तिक है, धर्म 
का व्यावहारिक | धर्म जीवन की समस्याओं को सुलझाने में सक्षम होता हैं जबकि दर्शन 
विश्व का सँद्धाम्तिक विवेचन प्रस्तुत करता है। दर्शन व्यावहारिक जीवन से कोसों दूर है। 
वहु बौद्धिक जिज्ञामा की भान्ति के लिये दाशेनिक प्रश्नों का समाधान करता है। 

दर्शन का उद्देश्य है विश्व की निष्पक्ष व्यास्या | किन्तु धर्म का उद्देश्य है माध्या- 
त्मिक मूत्यों की सिद्धि। धामिक व्यक्ति आध्नात्मिक मूल्यों को चरम सत्य मानता है । 
अधिकाश-धर्मो मे ईश्वर को सर्वश्रेष्ठ आध्यात्मिक मुल्य समझा जाता है। दर्शन का लक्ष्य 
ज्ञान प्राप्त करता है जबकि धर्म का लक्ष्य आध्यात्मिक मुत्यो की प्राप्ति है । 

शर्म और दर्शन में मूल अन्तर यह है कि धर्म विश्वास पर भ्राधारित है जबकि 
दशॉत बुद्धि पहु,आधारिद है। दर्शन का आर्य हो ज्ञान होता है। दर्शन सम्पूर्णता की व्यात्या 


है धर्म, विशे।न, कत्ा और नैतिकता ल7 0५० 
बुद्धि के माध्यम से करता है | परस्तु थर्म सम्पूर्णता की व्यास्था विश्वात् के द्वारा करवा है। 
डॉ० राधा कृष्णन्‌ ने इस तथ्यवा उत्लेख करते हुये कहां है “दर्शन सम्पूर्ण सावत्वी समस्या 
का उत्तर तर्क से देता ह जवति धर्म उसडा उतर विश्वास से देता है ५) जहाँ तक उद्देश्य 
का सम्बन्ध है दर्शन और धर्म एक दूमरे से पृथक है। दर्शन का रुष्ष्य सत्य वा जिवेचन 
करना है परन्तु धर्म का लक्ष्य आध्यात्मिक मृत्यों की प्राप्ति हे। डॉ« राधा कृप्णन्‌ ने इस 
तथ्य का उल्लेख किया है ।* 
हाँ तर विधि का सम्बन्ध है दर्शन और धर्म एक दूसरे से अलग टै। दर्शन मे 

तातिक विधि का आश्रय लिया गया है। धर्म मे ज्ञान, श्रद्धा, भक्ति को समान मदृत्त्द दिया 
जांता है| धर्म मानत्र जीवन के तीनो पहलुओं अर्थात ज्ञानात्मक, भावात्मक एवं क्रियात्मक 
की तृप्रि करता है । अत धर्म की विधि व्यापर्क है । 

दर्श और धर्म मे अन्तिम अन्तर यह है कि वर्सन का दृष्टिकोण बोद्धिक है जबकि 
धर्म का भावनात्मक है। दर्शन बुद्दिर तक सीमित है। धर्म में भावों वी प्रधानता है । अत 
दर्घन और धर्म एक दूसरे के विरोधी है 

धरम ओर भानवशास्त्र 
700॥909 2खपे 42/770/00089ए 

धर्म के खरूप ही व्यारया वरते समय हमने देखा है कि धर्म के दो-रे पहलू होते 
है--(क) ऑन्‍ल्तरिफ पहुलू । (व) वाह्य पहछ। धर्म का आस्तरिक पहलू मातमिक पहुलू है 
जिसकी च्यारया मनोविज्ञान करने का प्रयास करता है| धर्म के बाह्य पहल्‌ की व्याएया के 
लिये मानव-शास्त्र का सहारा लेना जावश्यक हो जाता है । 

प्रो७ मैक्ममूछर ने कहा है शि धर्म बा इतिहास मानव के निवास का इतिहाश है। 
धर्म मे मानव का महत्वपूर्ण स्थान है। अत धर्म की व्याख्या करते समय धर्म का सम्बन्ध 
सानव-शास्नन से करना समीचीन जैचता है। 

धर्म की प्रमुख समस्या यह पता छंगाना है कि मानव-मन में ईश्वर की भावना का 
विवास किस प्रकार और कब्र हुआ। इस प्रश्न का उत्तर जानने मे मानउझास्त्र हमारी 
अत्यत्रिक सहायता करता है । इस प्िलमिले मे मानवशास्त्र धर्म की उत्पत्ति दिपशक शनेक 
घिद्धान्तों का सव्वेत करता है। उन मिद्ध्रान्तों से धर्म-दर्शन को प्रदुर सहावटा मिली है। 
टायलछूर महोदय का कहना है कि धर्म का विकास जीववादी विजारों से हुआ 6 । जीवटाद 
से ही धर्म का विजास हो पाया है। जीवबाद अत्यन्त ही प्रारीस थर्म 7 । टायर महोदय 
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घ्‌० धर्म-दर्शव की रूप-रेखा 

जेभन्स महोदय के अनुसार धर्म का विकास टोटमवाद से हुआ है। टोटमवबाद में 
मानव टोटम पशु का कोई बर्गें अथवा दक्ष की डाठी को टोट्स मानबर आराधना करता 
है । डा० फ्रेजर ने बदलाया है कि धर्म की उत्पत्ति जादू से हुई है। यद्यपि आदिम वाल 
में धर्म और जादू के वीच मिकेटता का सम्बन्ध पाते है. फिर भी यट नहीं कहा जा सकता 
कि धर्म, जादू की देन है । इसका कारण यह है कि धर्म और जादू में पूर्णत, विरोध दीखता 
है। धर्म के विचार में निर्भरता की भावना निहित हैं) जादू में इसके विपरीत झापन की 
झावना निहित है । घर्म विश्वास की मनोदवृत्ति को बढ़ाता है परन्तु जादू अधिकार की 
भावना को बटाता है | इसके अतिरिक्त यदि धर्म का रात्तविक कारण जादू को मान लिया 
जाय तो धर्म के मनोवैज्ञानिक स्वरूप की व्याख्या नही होगी । 

डा० मैरेट ने धर्म की उत्पत्ति का कारण 'माना' नामक व्यक्तित्वधूस्य, अद्भूत 
तथा विलक्षण शक्ति की आराधना को कहा है। मानावाद धर्म का वह रूप है जो पूर्बजीव- 
वादों विचार के रूप मे प्रतिप्रित है । एस प्रकार मानवशास्त्र ने धर्म की उत्पत्ति और विक,स 
विपयक्‌ प्रब्नो की चर्चा कर धर्म की सराहुनीय सेवा की है। मानवज्ञास्त्र मानव की सभ्यता 
एवं संस्कृति के खोज के द्वारा विभिन्‍त सामग्रियाँ प्रस्तुत की है जो धर्म-दर्शत के अध्ययन को 
सजीवता प्रदान करते है । 

मातवशास्त्र और धर्म के स्वरूप में हम कुछ विपमताएँ वाते है जिनके फलस्वरूप 
मानवशास्त्र धर्म की पुण्ण ब्याख्या करने में असमर्थ हैं। धर्म के मानप्तिक पहलू की व्यास्या 
मानवज्ञास्त्र के द्वारा संभव नही 8 । सातत्र्यास्त्र धायिक अनुभूतियों का विवेचन करने मे 
असमर्थ है क्योकि वे मिरत्तर पर्टिवर्तदशीड होती रहती है । फिर भी धर्म की उत्पत्ति और 
विकास के छिये धर्म को मानवंशास्त्र की अपेक्षा महसूस करनी पटसती हे । 

धर्म और धम्म-दर्शन 

धर्म शब्द से विश्व धर्म का बोध होता हैं। हिन्दू-धर्म, ईसाई-धर्म, बौद्ध धर्म, 
इस्छाम आदि विश्व के पमुख धर्म है । अतः धर्म झब्द से विश्व के विभिन्‍न धर्मोक्षा बोध 
होता है। इसके विपरीत धर्म-दर्शन उस विद्या को कहा जाता है, जिसके द्वारा धर्म का 
ध)भिक विवेचन सम्भव होता है । प्रो गैलवे ने धर्म दर्शव को प्र्भिपिन करते हमे कहा है 
कि “धर्म-दर्शन दार्शनिक विधियों एवं दार्शनिक सिद्धान्तों का धर्म पर प्रयोग ह। जाँत 
हिक ने धर्म-दर्शन को प्ररिभाषित करते हुये कहा है-- “धर्म के सन्दर्भ में दार्शनिक घिन्तन 
ही धर्मे-दर्दान है!” | इस ग्रकार धर्म दर्शन धर्म का दार्गनिक विवेचन प्रस्तुत करता है । 

धर्मे-दर्शन का क्षेत्र व्याएक है, जबक्रि धर्ण का क्षेत्र सकुचित है। चूंकि धर्म दर्शन 
धर्म का दार्शनिक चिद्रेचन करता है, इसलिये सभी प्रकार के धर्म और उसके विपय धर्म- 
दर्शन की विषय-वस्तु है परन्तु धर्म विशेष ईड्वर झास्त्र (77०००४४) पर केन्द्रित रहता है । 
प्रत्येक धर्म का अलग-अलग घर्म-शास्त्र होता है, जिसका अध्ययन प्रत्येक धर्म करता है । 

धर्म की अपेक्षा धर्म-दर्शन का स्थान द्वितीय स्तर पर है । ऐतिहासिक धर्म धर्म- 
दर्शन की सामग्री है, जिसके आधार पर वह धर्म का दार्भनिक मृूल्याकत करता है। धर्म का 


धर्म, विज्ञान, कला और नैतिक्रवा प्त्थ्‌ 


स्थान धर्म-दर्शन की तुलना में प्रथम माना जाता है, क्योंकि धर्म-दर्शन इसके अभाव में 
धामिक विषयों वर विचार नहीं कर सकता । 

धर्म मे ईश्वर को भावना के आधार पर स्वीकारा जाता है! धर्म में ईश्वर को 
भानव पूर्व-मान्यता के रूप में स्त्रीकार करता है । साधारणत्त: धर्मावलम्बी ईश्वर को आस्था 
के आधार पर मान देता हैं, परन्तु धर्म-दर्शन मे ईड्वर के अत्वित्व को त्तक॑-बुद्धिध के द्वारा 
प्रमाणित करने का प्रयाय किया जाता है । थही कारण है कि धर्म-दर्शन में ईग्वर के अश्तित्व 
सम्बन्धी प्रमाणों का विवेचन पते हैं ! 

धर्म-दर्शन को बौद्धिक और ताक्रिक कहा गया है, क्योकि धर्म-दर्शन तक के आधार 
पर ही विकसित हुआ है। धर्म इसके विपरीत वुद्धि, भावना तथा क्रिया पर क्राधारित हूँ । 
इसलिये धर्म ज्ञानमूलक, भावनामूलक तथा क्रियात्मक है । धाधिक चेतना के तीन पक्षों-- 
नानात्मक, भावनात्मक और क्रियात्मक के द्वारा धर्म के इस पक्ष पर बछ दिया गया है । 

धर्म दर्शत धर्म की तुलना में अत्यन्त व्यापक है । धर्मे-दर्तत में तिरीश्वरवादी धर्मों 
का भी मृल्याकत होता है। धर्म इसके विपरीत ईश्वर पर केच्द्रित है । ईश्वर के अभाव में 
धर्म की कल्पना नही की जा सबती। इसलिये फिलिन्ट ने धर्म को ईश्वरबाद का पर्याय 

हा है। ऐसे धर्म जो वाहर से देखने पर निरीबघ्वस्वादी प्रतीत होते है, मे भी हम ईश्वर 

की अबधारणा प्रतिप्ठित पावे है । उपर्य क्र विवेचन से यह प्रमाणित होता है कि धर्म ईम्वर- 
वाद का पर्याय है जबकि धर्म-दर्शन में हम निरीम्वरवादी सतो का भी विवरण पाते है। इस 
प्रकार यह स्पष्ट होता हे कि धर्म-दर्शन का क्षेत्र धर्म के क्षेत्र से व्यापक है । 

जहाँ तक लक्ष्यों का सन्वन्ध है, धर्म-दर्शन और धर्म में हम अत्तर पाते हैं। धर्म का 
लक्ष्य आ्यावद्वारिक है । धर्म धामिक क्रियाओं से सम्बन्धित है) धर्म का उद्देश्य अशुभ से 
छुटकारा पाना है, प्रत्येक धर्म मे दुख और पाप से मुक्ति के लिये प्रयास किये जाते है । धर्म- 
दर्शन इसके विपरीत संदघान्तिक है । धर्म जहाँ जीवन से सम्बन्धित है, वहाँ धर्मं-दर्शन का 
दृष्टिकोण व्यावहारिक नहीं है । 

धर्मं-दर्शत और धर्म एक दूसरे के पूरक है । दोनों का सम्बन्ध आध्यात्मिकता से है । 
धर्म-दर्शन आध्यात्मिकता को तर्क की कमौटी पर खरा उतारना चाहता है और धर्म आध्वा- 
त्मिकता को विश्वास के घरावकू पर बाँध ने का प्रयास करता है । 


पाँचवाँ अध्याय 
घर्में की परिभाषा 
( 0७ग्रा0॥ ० 8७॥४०)॥ | 

धर्म प्रगतिशील है । धर्म भे निरन्तर परिवर्तन होता रहा है। धर्म के परिवर्तन के 
साथ ही साथ धर्म की परिभाषा में भी परिवतंत होता रहा है । जिस प्रकार भौतिक वस्तु 
की परिभापा में ऐथगा०टताएड से लेकर शाए४८० तक परिवतेन होता रहा है उसी 
प्रकार धर्म की परिभाषा मे निरन्तर परिवर्तन होता रहा है। ऐसी स्थिति मे धर्म को 
परिभाषित करना कठिन है। सचमुच गतिशील वस्तु को गतिहीन वस्तु की अपेक्षा 
परिभाषित करना कठिन है । इस कठिनाई का उल्लेख जे० बी० प्राट ने किया है। उन्होंने 
कहा है, “यह यत्किचित्‌ बेतुका तथ्य प्रतीत होता है कि धर्म नाम के लोक प्रचलित्त शब्द जो 
मनुष्य जाति के होठो से बार-बार निःमगृत होता है और जिनसे म्रानव जीवन के सबसे 
प्रत्यक्ष व्यापार का बोध होता है, फिर भी यह इतना जटिल है कि इसे परिभाषित करना 
बुरी तरह दुष्कर है घर्म की सही परिभाषा वही हो सकती है थो धर्म के सभी 
पहलुओं को महत्ता प्रदान करती हो | धर्म ज्ञान, भावता और कर्स की समप्टि है। अतः 
घ॒र्म की सफल परिभाषा वही हो सकती है जो धर्म के तीनो जंग्री पर अ्रकाश डालती हो । 
धर्म की परिभाषा जो ज्ञान, भावमा अथवा कर्म पर एक मात्र जोर देती हो, अधूरी ही 
कही जाएगी। इस प्रकार धर्म क्री परिभाषा में उन सामान्य तिद्धातों का स्पष्टीकरण 
आवब्यक है जो धाभिक चेतना के विकास मे सहायता प्रदान करते हैं | 

सफ़ल परिभाषा वही है जो एक ऐसे ईश्वर की ओर सकेत करती है जो विश्वा- 
तीत एवं गुणयुक्त है तथा मानव के प्रति जिसमे दया एवं सहानुभूति सम्मिलित हैं। 
पूर्ण होते के कारण ईश्वर प्रेम एवं भक्ति का पात्र वन जाता है तथा मानव जिसे अपने 
कर्मों से प्रसन्‍न करने का प्रयास करता है । 

इसके शतिरिक्त धर्म की सही परिभाषा वही हो सकती है जो सभी धर्मो पर 
लागू होती हो। संसार के निम्न तथा उच्च सभी धर्मों की व्यास्या करने में उचित्त 
परिभापा को सफल होना चाहिग्रे। 

धर्में की वही परिभाषा सफल हो सकती है जिसमे परिभाषित करने वाला न सिर्फ 
अपने धर्म की विशेषताओं का उल्लेख करता है बत्कि सभी व्यक्तियों तथा समुदायों के धर्म 
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धर्म की परिभाषा ५३ 


सम्बन्धी विशेषताओं का भी उत्छेख करता है। धर्म की परिभाषा को वणणनात्मक 
( 06507979४8 ) होना चाहिए । धर्म की परिभाषा को इस्च बात पर सकेत करने के 
बजाय कि धर्म को किस प्रकार का होना चाहिये इच्च वात पर जोर देना चाहिये कि धर्म 
किस प्रकार का है। धर्म की परिभाषा करते समय धर्म सम्बन्धी आदशे निधरिक प्रइनों की 
एपेक्षा आवश्यक है। धर्म को परिभाषा मे इन प्रच्नों का विवेचन कि धर्म सत्य या असत्य 
है ? धर्म लाभदायक अथवा हानिकारक है ? अपेक्षित नही है। धर्म की परिभाषा को धर्म 
का विशेद विज्ञान, दर्शन, कला, नैटिम्ता आदि मे ऋरना अनिवाय है। दूसरे दाब्दो मे धर्म 
की परिभाषा को स्पष्ट होता चाहिये। उपरिल्ठिस्तित कस्सोटियों के आध्रार पर धरम की 
विज्िन्‍्त परिभाषाओं का बिवेचस अपेविल है । जर्ग की अनेक परिभाषाएँ दी गई है। 
जान माउें के मतानुसार धर्म की दग हार परिभाषाएँ है । यद्यपि यह अतिश्योक्ति प्रतीत 
होता है फिर भी इसमे सत्यता का अश है ! इन परिसापाओ में अवेके विरोधपूर्ण है । सर्वे 
प्रथम उत परिभाओं की व्याख्या होगी ज्ो विरोधपूर्ण हे। अन्त में उन परिभाषाओं की 
व्यास्या होगी जो सभी दृश्टिकोण से सफर दीसख पड़ती है । 

कुछ विद्वावी से धर्म मे सिर्फ ज्ञानात्मक पहल को प्रधावता दी है। प्रधान दाहंनिक 
हीगल ने धर्म की परिभाषा इन शब्दों में दी है--''अधूर्ण बुद्धि द्वारा अपने स्वरूप का पूर्ण 
बुद्धि के शूप में ज्ञान ही धर्म है। ( 'रिशाहणा $ [8 ॥00०७९ए४६ 905565५60 ७५ ४॥6 
70976 70700 0॥ ॥5 92078 85 35006 ॥)।00.”' ) हीगछ की परिभाषा से एकम्रान्न 
ज्ञानात्मक पहुलू पर जोर दिया गया है। श्रर्म के जि ज्ञाना-मक पढहेतू के साथ-न्साथ अस्य 
दो पहलुओं--भावनात्मक तथा क्रिय-मक वा रहता वितान्त जावदबक है। प्रों० पिहन्ट ने 
ठीक ही कहा है “स्पष्ट, गस्भीर और उपिम्तुत ज्ञान के बावजूद वर्म का निर्माण सम्भव 
नही है । 

इसके अतिरिक्त टीगछ की परिभापां भत््यन्त है सकीर्ण है वधोकि वर्म को विभिन्‍न 
अवस्थाणं की ब्याध्या करने में यह असमर्थ हे । प्राणवाद, टोटेमिज्म इत्यादि प्रारमस्मिक 
थर्मी के तत्त्वों का इस परिभाषा मे पूर्णत: अभाव ह | अत- यह परिभाषा अनुपयुक्तत हे । 

धर्म की दूमरी परिभाषा मेजममूलर ने देते हये कहा ह--' धर्म वह मानसिक शक्ति 
या प्रवृत्ति है जो मनुप्य को अनन्त सत्ता का ज्ञातर प्राप्त करने मे सक्षम सिद्ध होती है ॥” 
( “एछशाशणा ॥5 8 गाध्याओं बिर्णर ण त59ण०चाव07 धय्राणी 879065 गधा 0 
28.079760९00 8 7976. ) 

मैक्समूलर की परिभाषा के विस्द्ध भी वे ही भाक्षेप छाग होते है जो हीमलछ की 
परिभाषा के विंस्द्ध दिये यये है। इस परिभाषा में बुद्धि पर अत्यधिक जोर दिया गया है 
परन्तु भावना और कर्म की उपेक्षा की गई है। श्रो० पिछन्ट ने कहा है-- “वर्म का निर्माण 
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पड धर्म-दर्शन की रूप-रेखा 


तब तक नहीं हो सकता जब तक ज्ञान में भावता और अनुभूति का समावेश न हो |” 
अतः धर्म की यह परिभाषा अधूरी है। 

इस परिभाषा की दूसरी त्रुटि यह है कि यह परिभाषा प्रारम्भिक धर्म की ब्यास्या 
करने में अप्तफल है क्योंकि उस धर्म भे बुद्धित्तत्व का पूर्णत अभाव हैं। 

धर्म की तीसरी परिभाषा प्रो० टायलर [ पृहवशञण ) ने दी है। प्रो० टायछर के 
अनुसार--- धर्म आध्यात्मिक सत्ताओं में विश्वास हूँ 7” ( झेथाहत्णा 5 4 एथे शक 
8ए770०। ०८४25.” ) इस परिभाषा की विशेषता यह है कि यह ईखबर में विव्वास पर 
जोर देती है जो धर्म के लिय्रे आवश्यक हैं। परन्तु इस परिभाषा के विरुद्ध में कहा जा 
सकता डै कि यदि धर्म विब्वास पर आधारित हो तो धर्म में अन्धविष्गस का सचार होता 
है। अत यह परिभाषा मानवीय बुद्धि को सम्तुप्ट करने में असफल हैं। यह परिभाषा 
7889प५)४४7ए8”' है क्योंकि धर्म को यहाँ एक विशज्येप अर्थ भें प्रयुक्त किया गया है । 

धर्म की चौथी परिभापा शिलियर भेकर ( $८08।६777480०४८३ ) के द्वारा प्रस्तुत की 
गई हैं। शिलियर मेकर के अनुसार शुद्ध धर्म शुदृुध भावना के समरूप हैं । एक ओर भावना 
विचार से असम्बद्ध है तो दुसरी ओर भावना नैतिकता से असम्बदूध है । फिर भी यह धर्म 
का आधार हैं। उनके शब्दों मे--''ईश्वर पर पूर्ण रूप मे निर्भर रहने की भावना मे ही धर्म 


न] 


का सार निहित हैं 7" ( “पा 25शा०2 थी उयाड्ात्म ९०7558 ॥ 4 विशतह ० 
8050][ए6 त8७98॥0॥06४ ०] 000 ” ) 

शिलियर मेफ़र की परिभाषा विरोधपूर्ण हैं। इस परिभाषा में सिर्फ भावता पर 
जीर दिया गया हैं। धर्म के लिये भावना के अतिरिवत ज्ञान तथा कर्म की आवश्यकता है । 
अत. यह परिभाषा एकागी प्रतीत होती है । 

इस परिभाषा के विरुद्ध दूरी आपत्ति यह है कि शिलियर मेकर ने निर्भरता की 
भावना को धर्म का मूल कहा है । परन्तु निर्भरता की भावना धामिक तथा अधामिक जीवन 
में समान रूप से दीख पइती हैं। धामिक निर्भरता की भावना और अधाभिक निर्भरता की 
भावना के बीच विभेद रेखा खीचना सम्भव नहीं जान पछता है। अत: निर्भरता की 
भावना अस्पष्ट हूँ । 

इस परिभाषा के विरुद्ध तीसरा आक्षेप यह किया जाता हैं कि यह परिभाषा 
भावना को ज्ञान से प्रथक मानती है। ज्ञान के अभाव में भावता की कल्पना भो नही की 
ना सकती है । क्ियी बरतु के अति भावनत का अदर्थन तमी होता है जब हमे उय वर्तु के 
प्रति कुछ-न-कुछ ज्ञान रहता है। ज्ञान से पृथक भावना का विचार ही विरोधपूर्ण है । 

अन्त में यह कहा जा सकता है कि भावना को धर्म का आधार मानने से सम्पूर्ण धर्म 
की व्यास्या भी असभव है । इससे टोटेमिज्म, पूर्व-जीववाद ( ?6 8॥757 ) जैसे प्रार- 
म्भिक धर्मो की व्यास्या सम्भव नही है । अत. इस परिभाषा को अगीकार नहीं किंगा जा 
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धर्म की परिभाषा प्प्‌ 


सकता हैं । इस परिभाषा की विशेषता है कि इसने धर्म को शून्य बौदिधिकता एवं शून्य 
नेतिकता से मुक्त किया हैं । 

धरम की पाँचवी परिभाषा कार्द महोदय ने देते हुये कहा है--"हमारे दैनिक कर्तव्यों 
का ईश्वरीय आदेशों के सूप में अभिजाव ही बर्म है ।! ( 'पर९/800 8 कह 7€९०2४०7- 
(007 ० 2] 00 तैपा,€५ ३५ 0५५7६ टएगरक्षाएंगाक्षा।५” ) इस परिभाषा में कान्‍्ट ने 
ज्ञानात्मयक एवं क्षियात्मक पहुलू पर जार दिया है । भावसात्मक पहलू की यहाँ उपेक्षा की 
गई है, जो धर्म के लिये निठान्त आवब्वक है ) 

इमके अतिरिक्त रहस्यवादी शर्म ( भेजा एथाह'णा ) की, जो उपातक एव 
उपास्य के वाद्यात्म्य सम्क्ध्र में विश्यल करता 2 और जा भाषना पर आधारित हैं, व्याख्या 
इस परिभाषा के हारा सम्भव नहीं 7 । जत यह परिभाषा भी अन्य परिभाषाओं को तरह 
एकागी है । 

फिर, धर्म वी अलग परिभाषा मैथ्यूआरनौत्ड ने इन दब्दो में व्यक्त की हैँ “स्वेग 
सहित नैतिकता ही धर्म हैं ! ( २५] हाणा 57079 ई0एजीस्च ए एम शा0त7ठ7, ) 
इस परिभाषा में नैतिकता पर अत्थविक जोर दिया गया है। धर्म और नैतिकता को अभिन्न 
कहा गया है । इस परिभाषा के विरद्‌व कहा जा सकता हूँ कि धर्म और नंतिकता मे घनिष्ठ 
सम्बन्ध हैं परन्तु इससे यह निष्कर्प निकाहूवा कि धर्म और नैतिकता अभिन्न है, अनुचित 
प्रतीन होता हैं । इस परिभाषा के द्वारा भादिम धर्म की व्याय्या सम्भव नहीं है । इसका 
कारण यह है कि आदिम धर्म में सैविकता का अथाव हें । 

इसके अतिरिक्त थर्म की परिभाषा होफडिग ( प्रणी७४४8 ) महोदय ने व्यक्त 
करते हुए कहा है-- मूल्यों के सरक्षय से जिस्वास ही बम हूँ ! ( झेशाहाता 45 48/(४ 
१9 6 ९०075ट४4०॥] ० ६४०६ ) इम परिभाषा में मूल्य को धर्म का अखार माना 
गया है । हौफडिंग की परिभ्ापा एक मान्यता पर- मूव्य का नाश नहीं होता है--आधा- 
रित है। हौफडिय ने मूल्य की भविनाओिना [ (०१5छ४४७४09 ण ४४)०४ ) को शक्ति की 
जअविनाशिता [(णाइहास्थाणा 0 शाह (५ ) के समदृश माना है । परन्तु यह माग्यता गलत 
है । दतित का परिसाण निश्चित शत्र स्थिर है । परन्तु इसके विपरीत मूल्य की माना में 
कमी एवं वृद्धि होती हे । अत सूच्य ता परिमाण तियन न होकर अस्थिर है । इस परि> 
भाषा के विहत्द्ध दूृधरी आपत्ति यह ह कि यह धाधिक जीवन के उत्थान में बाधक है । धर्म 
में उप़ासक एक व्यकितित्वपूण ईम्बर की आराधना करने है । मूल्य की अविनाक्षिता [ ए०॥- 
५८7५३४॥३0॥ 07 ४४७८ ) एक मान्यता होने के फलस्वर्प व्यत्तितित्व घून्य हैँ । ध्यक्तित्वशून्य 
होने के दा/रण 'मूत्य' उपरासके की भवित तथा भ्रम का उत्तर देने मे असमर्थ है । 

टुस परिभाषा के विरड्ध यह भी कहा जा संक्रता है कि यद परिभाषा धर्म की 
विभिन्न चवस्थाओं की व्यार्या करने से असफल है। मानवीयधर्म, जैनधर्म, बौद्धधर्मे 
इत्यादि थर्मों की व्याम्या टस परिक्षापा से हो जाती हैं। परन्तु प्रारम्भिक धर्म की, जिसमे 
नेतिकता वा अभाव है, व्यानया उस यरिभाषा से सम्भव नहीं हैं। अत: धर्म की यह परि- 
भापा भी सकुचित है । 


पद धम-दर्शेन की रूप-रेखा 


होफाडिग की परिभाषा के विरुद्ध में चौधी आपनि यह को जा सकती है कि 
होकफडिंग ने धर्म का आधार भावना को माना हैं। धादिक अनुभूति का मूठ भावना को 
ठाराप्रा गषा ह। उन्होंने स्वयं कहा हैं--'२८॥879॥ €७६७६॥४४॥७०९८ 35 ४5१९))।3])9 
॥लाडु'0७5 हि ॥2 पढ़ ल्थैंत2 छगाणी 75 उहांदााागरत 5५9 60 [80० 0 रांपए5 
गा 6 आधटएए णि ९६४ टा८४ $$ [06 70]8005 4€९४]॥॥2.7” घर्म में भावना के 
अतिरिक्त ज्ञान तथा क्ियात्मक पहतुओ का भी महत्त्व हैं । अत धर्म का आध्रार एक मात्र 
भाजदा को टहुराना तथा जान और कर्म की छबहेलना करता अमान्य क्ट्टा जा सकता है । 

इस परिभाणा के विग्ड्ध अस्त में आदोप किया जा सकता है कि व्स परिभाषा मे धर्म 
को अप्रगतिशील माना गया 2 । बहू ढीक हैं कि धर्म के कुछ ऐसे अंग है जिनमे अप्रगति- 
शीलता दीखती है फिर भी सम्प्र्ण धर्म को अभधगतिशणील बतलाना ट्सके स्वरूप का खड़न 
करना हैं। ब्दि धर्म अप्रगतिशीज होना तो धर्म में नये-नये यूज्यों का निरन्दन संयोजन नहीं 
होता । नैतिकता, कछा, विज्ञान और दब्वंन ने धर्म को प्रगतिशीलता मे अपूर्व योगदान दिया 
है । अत 5४र्म को अप्रगतिशीछ वतलाकर होफाडिंग ने भारी भूल की है । उवत्त तरटियों के 
फलस्वरूप हौकडिग की परिनापा को दोपपूर्ण माना जाता है । 

5 ऊ5द्वण्णिणा रि५9०ी ने धर्म को ठस प्रकार परिभाषित किया है--* धर्म 
नियेतों का सम्रह है जो हमारी झकितियों के स्वतन्त विकास में वाधक है ।” ( “"फऋल्ाहाण/ 
3 8 5धचा) ण॑ 50६5 जाएं) गरा0९१8 ॥6 ॥66 शएण5७ एा 0पघा दिए 5 ) 

इस परिभाया में धर्म को निपेेधात्मक रूप में परिभाषित किया गया है । यह ठोक 
है कि प्रत्यक धरम में निषेध ( (90005 ) का स्थान हैं परन्तु उससे यह नही बिदित होता 
कि निपेध छार्म का सर्वस्व है। 'र्म में निपेध्रों का अपने आप में कोर्ट महत्त्व नहीं है । 
निपेधों का महत्त्व द्सलिये है कि इनसे भावात्मक उद्दष्यो की प्राप्ति होती है । अत धर्म को 
निपेधों ( (800०5 ] का पर्याय मानना भ्रामक है! 

धर्म का उर्दृ ब्य प्रतिरोधों को आनन्द में परिवतेन करना कहा जा सकता है । ऐसा 
मानता कि धर्म हमारी मानसिक शवित के स्वतन्त्र विकास में बाधक है धर्म के स्वस्प को 
गलत समझना है। सच पूछा जाय तो धम के द्वारा व्यक्तित्व के विकाम तथा आत्मसिद्धि 
में सहायता मिलती हूँ । 

इस परिभाषा के विरुद्ध अत्त में वह्ा जा सवता है जि यह परिभाषा यह नहीं 
सबेतक्र रुकी हैँ कि धर्म दया हुँ। धर्म के व्भिन्‍न पहलुओं की विवेचना इस परिभाषा 
में नही हो मकी हैं । अत. यह परिभाषा अमान्य हैं । 

मार्टिस्यू ने धर्म को परिभाषित करते हुये वहा है-- धर्म झाइवत ईव्वर में विश्वास 
हैं ।7 ( छिणाह ७. 5 3 कैलाश गा था पषशाडरधआाह़ 000 ) यह परिभाषा 
ज्ञान मुल्क परिभ्ापा हैं। यहाँ धर्म के ज्ञानात्मक पहलू की पुष्टि होती है परन्तु ऋय 
पहछओं की यहाँ अव्ड्ेलना वी गई है । टायछर की 4र्म विषयक परिभापा के विम्द्ध जो 
आक्षेप विय गये हू वे दस परिभाषा पर भी छागु होते है । 


धर्म की पारभाषा प्छ 


ह्वाइटहेइ ( ५७॥६॥८४७ ) ने धर्म की पर्भिाषा टन शब्दों मे दी हैं--'“मनुप्य 
अपने एक्क्रीपन भे जो बुछ भी करता है वही धर्म है। [ ७३00 35 'शाह्व ए6 
70040043] 0025 ७ एं।  9$ 0९] $०॥७॥]2९५5 ) यह परिभाषा भी अन्य विवेचित 
परिभाषाओं की तरह दोपपूर्ण है । दस परिभाषा मे क्रियात्मक पहुलू पर एकमात्र बल दिया 
गया हे तथा भावनात्मक एवं ज्ञानात्मक पहलुओं की अपेक्षा की गई है | इस परिभाषा के 
द्वारा धर्म की विनिन्त अवस्थाओं की व्याग्या नहीं हो सकती हैं । ज्षत यह परिभाषा मान्य 
हही प्रतीर होती है । 

पविरोवपूर्ण परिभापाओं की व्यासझ्या करने के पश्चात उन परिभाषाओं की व्याख्या 
जावश्यक हैं जा धर्म के टनिहास में संगत एरिभाषाओं के रूप मे प्रतिधप्यित है । 

धर्म की सफल परिभाषा देने वालो मे सर्वेप्रथम गैलवे का नाम आता # ॥ गेल्वे 
( 02॥0929 ) महोंदय ने धर्म की परिभाषा टन झब्दों में दी हैं--“अपने से परे शक्ति 
में मनुष्य का वह विज्वास थर्म है, जिसके द्वारा वह अपनी संवेगात्मक आवश्यकताओं की 
सतुष्टि और जीवन की स्थिरता प्राम करता हैँ तथा जिसे वहू उपासता एवं सेवा के माध्यम 
से प्रकट करता है 7! ( 'फेकछाहइा00 75 णक्याड शिक का 8 7050९" 929070 
]97056]' छकशाटएछ) ९ ५९६१६ [0 5399 €00॥भक ४९९९६ 270 29॥7 ४9४9॥॥५ 
0 ॥6, 906 'खाला ॥6 &एाट5५८5 ॥ ६०५ एी 5 णज५)७ ६॥0 5६१४।०८,” ) 

इस परिभाषा में धार्मिक चेतना के विभिन्‍न क्षंगों का विवेचन हुआ हैं । धामिक 
न्ेेतना के ज्ञानास्मक पहल का विवेचन एक शरवित में विश्वास करने से स्प'ट हो जाता हैं । 
वहू झक्ित मानव से परे है। संवेगात्मक आवश्यकताओं की पूर्नि होने से थर्म के भावात्मक 
पहलू का पुपष्टिकरण हां जाता है। व्म के द्वारा व्यवित आत्मरक्षा कि लिए प्रयस्तशीछ 
रहेता है। बर्म का बह स्वहूप आप्रपतड छा ॥ए की प्रात के द्वारा स्पष्ट 
हो जाता है ज्ावश्यकताओं की प्रूति कर्म से होते के फदस्थरूप क्रियात्मक पहल को भी 
व्यास्था हो जाती है। उपासना और सेवा जैसी क्रियाओ सर भ्र्म के क्रियात्मक पहल का 
बिवेचन हो जाता हैं। दस परिभाषा में पराण्नत्रित का दउन्छेख बंर जो मानव के परे है 
गैलवे मे वर्म वी सराहनीय सेवा की है। परे की भावना सनी धर्मों मे किसी-न-किसी रूप 
में तमाविप्ट है । इसकों महा को स्वीकार करते हुये ए,  [6 ने कहा है-+ ०प्ा 
प्ठा।इदागाइार5४ ती ही6 8९. जाते ॥55 वें ५६४ [6 इदए कराबाचाकों 0 व 7टाहाण7, 
इसके अतिरिक्त धर्म के विभिन्‍न भवेस्याओं को व्यास्या दस परिभापा से सम्भव है । यद्यपि 
यह परिभाषा उच्च तथा निम्तकोर्टियों के धर्मों की ब्यास्या करने का प्रयास करती है फिर 
भी यह परिनापा मानात्रांद ( 484395200 ), फीडिसवाद ( #हाकगा5या ) जैसे प्रार+्भ्रक 
उर्मों की व्यास्पा करने में अममर्थ है । दसका कारण यह है क्रि इस परिभाषा में ईश्वरवाद 
( पलाआ] ) को श्रर्म का पयकि मानता गया हैँ । फिर भी यह परिभाषा अपेक्षाइत 
मफछ मानी जानी है । 

प्रो० गैठवे के अतिरिषत प्रो० फिलन्‍्ट की परिभाषा भी महत्त्वपूर्ण है । श्रो० फिलिन्ट 
ने वर्म की परिमापा अपती प्रसिद्ध पुस्तक “पतद्वछ७" से इस प्रवार दिया है- ''ध्र्म 


५८ धर्म-दर्क्म की रूप-रैखा 


मनुष्य का अपने से अधिक समर्थ सत्ता या सत्ताओ, जो इरिद्रिय अगौचर है परन्तु उसकी 
भावनाओं और कर्मों के प्रति उदासीन नही है मे आस्था से उदभुत भावनायें एंव क्रियायें 
हैं! (ऋलहाणा्‌ 5 छब्याडउ एके 8 ऐै४फ३ थ >शं०23, 7087087 ॥04 
फाप्रडशा 3200 ॥300685599]2 0 ॥5 5६75९5 एप गण रतांहदिला। ६0 गा$ 5छयॉा- 
प्ाहत05 बाप इ्षाणा5, जाती तीह शि्टागाहु5. शाएं जाउएएह5 जाए वी०फ़ ("०ा 
पथ 7श०ग, ) 


इस परिभाषा मे धामिक चेतना के भसिन्‍न-भिन्‍न पहुलुओं पर जोर दिया गया है । 
पाधाड ऐशॉलिी गा 4 एऐलंए8 ० फऐटाए्टऊ' आदिसे धर्म के ज्ञानात्मक पहलू की पूर्ति 
होती है । धर्म में मनुप्य ऐगी शवितवशाली सत्ता में विश्वाम करता है जो मावव की बपेक्षा 
सबल है। प्रो० पिलन्ट के इन शब्दों से--90 089४ एाता(6ाह॥। ॥0 5 5०१४06005 
भावात्मक पहलू की पुष्टि होती है । ज्ञानात्मक तथा भावात्मक पहलुओ की महत्ता को भी 
स्वीकार किया गया है। 'ए8०॥४६5 ज़|!एं) ॥09 #0 5४०७ 9&8॥९7 से घर्म के 
क्रियात्मक पहलू का विवेचन होता हैं। इस परिभाषा में ईश्वर को गैलवे की परिभाषा की 
तरह विश्वातीव माना गया है। यह परिभाषा एकेश्वरवादी ( 770700१878870 ) तथा 
अनेकेश्वरवादी [209 06७0 ) धर्मो पर समान रूप से लागू होती हैं। इस दृष्टि 
से यह परिभाषा गैलवे की परिभाषा से सफल हैं। गैलवे की परिभाषा के द्वारा एकेइवर- 
बादी ( 77०7०(१८।५४४० ) धर्म की ही व्याख्या होती है। इस परिभाषा के द्वारा विम्न 
तथा उच्च कोटि के धर्मा की व्याख्या होती हैँ। इस परिभाषा की न तो सकीर्ण कहा जा 
सकता है और न अति व्यापक ही घोषित्त किया जा सकता हैं। यह परिभाषा धर्म के 
आन्तरिक तथा बाह्य पक्षो का श्रकेत करती है । सत्ता ग्रा संत्ताओं के द्वारा वाह्म तत्व का 
प्रकाशन होता हूँ तथा विच्वास भाव एवं क्रियाएं आन्तरिक पक्ष का प्रतिनिधित्व करते है । 
अतः यह परिभाषा दोष रहित है । 


माटिन्यू ( )/७707620 ) महोदय मे धर्म को इन शब्दों मे परिभाषित किया हैं-- 

॥“शशेशाणा 45$ 3 एल 7287 एसटानापपाड़ 0070, एीक्वां 73, & णिशा८6 
एव दण्य जय! इघीफह 8 एगाश्श5६.. 880 ॥0वेगाह िंग्ररे वश्च॑शाएएग्र७. पाए 
गराक्णोराा 0," 


धर्म को विश्याय मात्र कर माडित्यू महोट्य ने ज्ञानात्यको पहलू का ग्रकायव किया है । 
ईइवर को 'एिप्रक्ष-/ध।॥8 500! मात कर भावात्मक पहलू का प्रकाशन किया गया हैं । 


प्रण07४ 7काश उशेक्ाएपड छा! आब्मोपंव शब्दों के द्वारा क्रियात्मक 
पहलू की पूर्ति होती हैं। इस प्रक्रार मा्टिन्पु की परिभ्ापा मे धार्मिक चेतना के विभिन्‍न 
तत्वों का विवेचन हुआ है। इस परिभावा में ईश्वर की व्यक्तित्वपूर्णता पर बरू दिया गया 
है जो धामिक दृष्टिकोण से छाभप्रव प्रतीत होता है । अत. यह परिभाषा भी एक संग्रत 
परिभाषा का उदाहरण कही जा सकती हूँ । 


धर्म कौ परिभाषा ५९ 


वीलियभ जेम्स ने धर्म की परिभाषा इन दाब्दों मे दी है--/धममं का अर्थ ब्यक्ति 
का वह ऐकान्तिक भाव, क्रिया एवं अनुभव हूँ, जो व्यक्ति और ईश्वर के सम्बन्ध के ज्ञान से 
विकसित होते हैं ।'' ( छे९]।807 [ ए९97$ ) ..... ---. पट ई८९!॥8५, 228, 80 
€3एशाएट॥065 0 गराताशतवों गा ॥ पीड़ा 50096, 50 0एा. 35 69 8977 
दाहात ाटाएइटौपटड ॥0 बॉ900. पा टॉथ्ाएणा [0 ऋवाटएल पी8९ए 799 एणाइतठेहए 
शा6 ठाएए८, ) इस परिभाषा में भी धार्मिक चेतना के विभिन्‍न तत्वों का उल्लेख हैं। 
धर्म के भावात्मक १हलू का विदेचन हिशश8४ शब्द से हुआ है) क्रियात्मक पहलू का 
प्रकाशन 2०५ के द्वारा हुआ है। ज्ञानात्मक पहलू का विवेचन “80 थथ7 85 [06५ 
399 ९छत (कह्ताइटपट5 9 9,6५०. ,-००-५ “से हो जाता हैं। क्षत यह परिभापा दोष 
रहित है । 


छठाँ अध्याय 
धर्म को अवस्थाएं 
( 70)9565 ०[ ९४0०१ ) 
वियय-प्रवेश 

धामिक-अवस्थाओं का वर्गीकिरण करते समय विद्वानों ने भिल्त-भिन्‍त दृष्टि-कोणो 
की अपनाया है। सर्वप्रथम धर्म का वर्गीकरण हीगल महोदय ने किया है। परन्तु उनका 
वर्गीकरण संद्धान्तिक होने के फलस्वरूप घर्मे के भाचायों को अमान्य प्रतीत होता है । 

साईबेक [ 5606९६ ) नामक दूसरे विचारक ने धर्म का वर्गीकरण इस प्रकार 
किया है --- 

(१) प्रारम्भिक धर्मे ( ?7ाएर४ 7भा8०] ) 

(२) नैतिक धर्म ( १/००४७४ ॥९छ05 ) 

(३) मुक्तिदायक धर्म ( १८१४४०७४१९९ 76॥807 ) 

यह वर्गीकरण एक विशेष सिद्धान्त पर आधारित है जो विवादास्पद है। इसके 
अतिरिक्त इस वर्गीकरण भे नैतिक धर्म और मुज्ितिदायक धर्म को धर्म की विभिन्‍त अवस्था 
मानी गयी है। परन्तु नैतिक और मुक्तिद।यक धर्म के बीच विभेदक रेखा खीचना कर्ठिन 
है । अतः यह वर्गीकरण असफल प्रतीत होता है । 

टायले ( परंढा6 ) महीदय ने धर्म को (१) प्राकृतिक धर्म ( 7सशणा& 72087०7 ) 
(२) नैतिक धर्म ( 50,८४७ 7०१ह8/0 ) में बौँटा है। यह वर्थीकरण अत्यन्त ही सकीर्ण 
तथा सक्षिप्त हैं। यह वर्गीकरण सैद्धान्तिक रूप से भछे ही ढीक हो, व्यावहारिक दृष्टिकोण 
से पूर्णतः असफल हूँ १ 

गैलवे महोदय ने धर्म का वर्गीकरण निम्तलिखित रूप में किया हूँ । 

(१) जातीय घ्र्म ( (70०० उशधांशंणा ) 

(२) राष्ट्रीय घ॒र्म [ सर४0०7०)] 7शाट्टाणा ) 

(ह) पुर्ण व्यापो धर्म ( परधाए४५७) 7002007 ) 

यह वर्गीकरण धर्म के ऐतिहाप्रिक विकास पर आधारित हैं। धर्म के इतिहास में 
एक ऐसा युग दीस पडता है, जिसमे मानत्र टोली में रहा करता था! जातीय धर्म असभ्य 
लोगो के विचारों का प्रतिनिधित्त करता है । जातीय धर्म आदिम धर्म का दूसरा नाम हैं । 
समय के जिकास के साथ-साथ लोगों का ध्यान राष्ट्रीय धर्म ( क्‍ेक्ाठ्यव्ा 7शा2707 ) की 
ओर सुऊता हूँ, जिसमे प्रकृति के भिन्‍त-भिन्‍न अगो की पूजा होती है। राष्ट्रीय धर्म मे अनेक 
देवताओ के रूप में अनेक शक्ति की उपामना की जाती हं । जातीय धर्म में बहु जीववबाद की 
महत्ता दीखती हैं. जबर्कि राष्ट्रीय घर्मे मे अनेकश्वरवाद की प्रधानता है। राष्ट्रीय धर्म का 


धर्म की अचस्था एँ ६5११ 


पूर्णंत विकास प्रार्थना में देखा जाता है । इस धर्म की प्रार्थना जादू से शून्य है । इस धर्म 
में नैतिकता की प्रधानता है। देवताओ के नैतिक गुणों की कत्पना राष्ट्रीय धर्म मे की गई 
हैं। राष्ट्रीय धर्म में व्यक्ति की अतेक्षा राष्ट्र को महत्व दिया जाता है। जागे चलकर 
राष्ट्रीय धर्म पीछे छूट जाता हैं और इसका स्पान्तर पूर्णव्यावी वर्म में होता है जो अध्या- 
त्मवाद से ओत-प्रोत है | यह धर्म जालि तथा राष्ट्र तक सीमित नहीं रह पाता है । इसका 
सम्बन्ध सम्पूर्ण विदव से रहता है । इससे धामिक अनुभूति को महत्व दिया जाता है । यहे 
धर्म मातवनावादी दृष्टिकोण का परिचय देना है ! यही कारण है कवि टस धर्म मे मानवता- 
वांद की मीमासा हुई है । 

प्रोफेतर एटकिस्सन ठी ने धर्म का वर्गीकरण इस प्रकार किया है :-- 

(१) प्रारम्भिक धर्म (77 >यश/ए8 गशा87०० ) 

(२) प्राकंतिक धर्म ( रिधाएा85६0 7०।8।०% ) 

(३) मावत्रीय धर्म [ स्राक्रक्षाई6 सटाडा0॥ ) 

(४) आध्यात्मिक धर्म ( 8फृपाप्र॥ उध्याद्राणा ) 

यह वर्थोकरण आराधना के विषयो को केन्द्र मानकर अपनाया गया हैं। जैसे-- 
जैसे आराधना के वस्तुओं मे विभिन्‍तता होती है, धामिक अवस्थाओं में भो परित्रतेन दीख 
पडता है। प्रारम्भिक धर्म असम्य एवं अशिक्षित जनता दे धामिक विचारो का सुचक है । 
इस धर्म में जादू एवं अन्यविश्वास की प्रधानता दीख पडती है| प्राकृतिक धर्म मे समस्त 
प्रकृति पूजा का विषय वन जाता हैं। मातवीय धर्म मे मानव को देउता के रूप में चित्रित 
क्रिया जाता हैं। मानव को पूजा का अर्थ मानवीय खुत्दी को पुता “। आध्यात्मिक धर्म 
घामिक भवस्था का अन्तिम एवं विकसित रूप है। ईसाई एवं इस्लाम धर्म अध्यात्मवादी 
धर्म के प्रमुख उदाहरण कहे जा सकते हैँ। यह धर्म एक्ड्वरवाद ( 'ैणाणाशह्र) ) 
से पूर्ण हैं । 

इस अध्याय में हम प्रो" एटकिस्सन छी के वर्गीकरण के आधार पर ही धामिक 
अ्रवस्थाओं की व्यास्या करेंगे क्योंकि उनका वर्गक्रिस्ण सरल एवं सरस होने के साथ ही 
अत्यधिक लोकप्रिय हैं । 

(१) प्रारम्भिक धर्म ( आदिस धर्म ) 
( 0१79/799 #908700 ) 
विपषय-प्रवेश् 

प्रारम्भिक धर्म अर्थात्‌ आदिम धर्म जेप्ता कि इसके नाम से ही विदित है, प्राचीन 
काल के घ्यवितयों की धामिक भावना को प्रकाशित करता हूँ। अश्विक्षित एवं असम्य 
मानव का धर्मे होने के फलस्वत्प इस धर्म भे, अन्धविश्वाम, जादू, भ्रम की मात्रा 
अधिक हूँ। प्रारंभिक धर्म को प्राचीन युग के मानव का धर्म समझना गहरूत होगा । 
प्रारभिक धर्म का सही अर्थ होगा असमभ्यकालीन युग का धर्म। यह धर्म वत्तंमान युग 
में भी अतभ्य लोगो एवं बच्चो में वर्तमान है। प्रोफेमर ब्राइटमैन ने प्रारभिक धर्म 


के संबस्ध में यह कहा हैं “प्रारभिक झब्द का प्रयोग यह तिश्चित करता हूँ मानो 
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यह अत्यन्त ही प्राचीन एवं धर्म की पहलछी अवस्था हो । यह पूर्णव. सत्यनहीं है । धर्मे की 
पारस्भिक अवस्था आधुनिक युग में भी विद्यमान रह सकती हैं। 
प्रारम्भिक धर्म को ध्रारस्भिक धर्म इसलिये कहा जाता है क्योकि दुसरा शब्द 
इसका चित्र उपस्थित करने से असफल है। दूसरी बात यह है कि प्रारम्भिक धर्म प्राचीन 
काल के व्यक्तियों के धामिक विचारों का स्पष्टीकरण है। प्रारम्भिक धर्म को शाह्िदक अर्थ 
में समझना ध्रमात्मक है। प्रारम्भिक धर्म को जाति-सम्पन्धी धर्म ( परशछश एशा६805 ) 
भो कहा जाता है। प्राचीन काल के लोग दल वाँधकर रहा करते थे। प्रारम्भिक धर्म का 
विकास विभित्न दलों में हुआ, इसलिये इस घायिक अवस्था को जातीय धर्म ( पक उ6- 
॥8707 ) कहा जाता है। यह धर्म प्रारम्भिक धर्म का समाना्थक है। प्रारस्भिक धर्मे को 
आदिम धर्म कहना प्रमाणस्तपत है। प्रारम्भिक धर्म आदिम मनुष्य के धामिक व्यवहारों का 
अध्ययन करता है । उपर्युक्त विवेचन से यह प्रमाणित होता है कि आदिम धर्म बह धर्म है 
जो अति प्राचीन है और जो आज भी अविक्ृत्तित अवस्था में दीखता है । 
प्रारम्भिक धर्म के विभिन्न रूप 
( 905 ० एम प्रेए० एश207 ) 
प्रारम्भिक धर्म पर जब हम दृष्टिपात करते हैं तो धर्म के विभिन्‍त रूप पत्ते हैं। 
यद्यपि प्रारश्भरिक धर्म के विभिन्न रूपो की निश्चित संख्या निर्धारित करना कठिन है, फ़िर 
भी प्रारम्भिक धर्म के विभिन्‍्त रूपो को व्यक्त करते का प्रयास धर्म-दर्शन में पाले हैं। 
प्रारम्भिक धर्म के मुख्य रूपो मे निम्नलिखित हूपो की चर्चा करता परमावश्यक है-- 
(१) जीववाद ( &ए॥शां5ा ) 
(२) प्राणवाद ( $एप8870 ) 
(३) फीटिशवाद ( #४४आंपंडए ) 
(४) माताबाद ( 2725४ ) 
(५ टोटमवाद ( ॥00शांज्ञा३ ) 
जीववाद 
( 40779 ) 
ठायछूर ने जीववादी प्निद्धान्त की प्रस्थापना अपनो प्रसिद्ध पुस्तक प्रिमिटिव कछचर 
( एतरा।धए९ (पॉप ) मे की है। इस पुस्तक मे आदिम मनुध्य की संस्कृति का विवेचन 
निहित है। उत्ते मतानुत्तार धरे की उत्पत्ति जीववादी सिद्धान्त से हुई है। जीववाद 
आदिम धर्म का प्रथम विकसित धारणा है। जीववाद एमिमिज्म ( &०७/80 ) शब्द का 
अनुवाद है । यहाँ 'एनिमा' का अर्थ है जीवन का इवास, आत्मा है। 
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जीववांद ( 5757 ) के अनुसार प्रकृति की सारी वस्तुओं मे एक जीव निवास 
करता है । जीववाद का श्षर्थ है वह॑ विश्वास जिसके आधार पर लोग सभी चीजो में जीव 
या आत्मा को व्याप्त मानते हैं। जीव के बिना कही भी गति या घटना नहीं हो सकती 
है । जीव या आत्मा के स्वरूप की व्याख्या करते हुये टायलर ने कहा है कि यह एक 
प्रकार की छाया है। ( "4ै शरप्र श5एफड80पढ कंशवह2 का है आद्वापा6 8 507 0 
#5007 गत ० शांव्रत0४ १ ) जिस प्रकार मावव के पाप्त आत्मा निवाप्त करती 
हैं उसी प्रकार विश्व की सारी वस्तुओं में आत्मा सन्निहित है। नदी, बादल, दक्ष, 
पशु, पक्षी मे एक आत्मा है जो एक दूसरे के समान है, इस प्रकार विश्व का आधार 
चेतना है। मानव अपने अनुष्टप विश्व की प्रत्येक वस्तु मे आत्मा का दर्शन करता है । 
मानव के समान ही विश्व की प्रत्येक वस्तु चेतनमय है) विश्व की वहतुएँ मानव के 
हृदय में जिज्ञात्ता, आश्चर्य तथा भय को भावना का संचार करती है। मानव उन वस्तुओं 
की पूजा करता है जो मानव को आराम पहुँचाते हैं। झरते का मीठा पानी तथा पौधों 
के मीठे फल इसी कारण पूजा का पात्र हो जाते हैं। इसके अतिरिक्त मानव उन वस्तुओं 
की भी आराधना करने के लिये वाष्य हो जाता है जो मानव के छिये भयप्रद प्रतीत 
होते है। काले नाग, बाघ जैसे हिंसक जीव इसीलिए पुजा का विषय दीख पड़ते है। साँप 
की पूजा आज भो भारत, अन्रेरिका तथा प्रिस्त में प्रचलित है । बाघ की पूजा बाज भी 
मलाया में प्रचलित है। इस प्रकार हिसक पशु की पुजा जीववाद का सुख्य अश है । 

धर्में के इतिहांस मे जीववाद का महत्वपूर्ण स्पान है | ज॑.ववाद ने आत्मा के विचार 
को जटिल बना कर धर्म के इतिहास में योगदान दिया है। इसमे सन्देह नहीं किया जा 
सकता कि जीववादी विचार में धामिकता का परिचय मिहता हे । इससे घाभिक अनुभूति 
का विकाप्त होता है। जीववाद की अन्तिम महत्ता यह है कि यह आदिम धर्म के विभिन्‍म 
प्रकारों का जन्मदाता है । प्राणवाद, फीटिशवाद, मानावांद आदि का विकाप्त जीववाद 
से हुआ है। 

क्या जीववाद को घामिक-अवस्था कहा जा सकता है ? ( (४७ &पांएएए॥ ४6 
72287060 38 & 7८॥2/00५ 97986 ?) जीववाद को धाभिक अवस्था कहना अनुचित जाने 
पडता है। इसमें धामिक भावना की पूर्णतया कमी है। एक घ॒र्म भे श्रद्धा, आत्मसमर्पण 
तथा एक झाक्तिशाली सत्ता पर विश्वाप्त रहता है। परन्तु जीववाद में थे सारी बातें नही 
पायी जाती है । 

धर्म मे पराशक्ति की अपेक्षा होती है। धर्म मनुष्य ओर पराशक्ति के बीच एक 
सम्बन्ध है। मानव का पराशक्ति के प्रति पअतिक्रिया ही धर्म है। जीववाद में पराशक्ति का 
विचार नही मिलता है। आदिम मनुष्य प्राकृतिक वस्तुओं में पराशक्ति की खोज नहीं 
फरता था अपितु अपनी इच्छा एवं गुणो का आरोपन उन पर करता था । गत: जीववाद 
धामिक अवस्था से कोसो दूर है । 


4. 5, 8, एज़क-नहाशांप्रल एप/प्र2 एज, 7 छऐ, 428 
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फिर जीवबाद में हिछ्तक जानवरों जैसे साँप, वाघ की पृज्ा होती है। अत्यधिक 
भयप्रद जीव को आराबरा का विधय मानने के फचस्वरूप इसे धर्म न कहकर दुष्टात्म- 
बाद [ 9थ्ााणा००१५ ) कहना युक्तिमयत्त होगा । इसके अनिरिक्त जीववाद में जादू को 
प्रधानता हैं । जादू और धर्म को एक दूमरे से अलग करना अन्यन्त ही कठिन हैं। इमीडिए 
जीवदाद को धर्मन कहकर विद्वव स्ेस्धी विचार कहना ठीक जान पड़ता है। प्रो० 
एटकरिस्सन छी का यह कथन “यह धर्म न होफ़र प्रारभिक जगत विचार है जो दस्तुओ 
की अ्यात्या करता है" वरतुत, ठोक है । यद्यपि यह धर्म नहीं है फिर भी यह सभी प्रारं- 
भिक्त धर्मों का आधार है । अत इसे धर्म की पृष्ठभूसि कहना अतिश्योक्ति नही कहा जाएगा । 

आलोचना 


टायलर (7श0० ) के अनुमार धर्म की उत्तत्ति जोवनवादी विचार से हुई है । 
मानव जीववाद में अपने और प्रकृति के विभिन्‍न जीवों के बीच सम्बन्ध स्थापित करने का 
प्रयात करता था । वह चंक्तिशाली जीवों की आराधना करता था तथा भयप्द जीवो से 
बचते का प्रयास करता था । परन्तु जीववबाद को धर्म की उत्पत्ति का संतोषजनक सिद्धात 
मानना भ्रामक हैं। जीववाद को धर्म की उत्पत्ति का श्रेय इसलिए नही दिया जाता है कि 
जीववाद सिद्धात के घूर्वे एक दूसरा सिद्धात प्रचलित था जिसमे मना नामक अद्भुत, 
व्यक्तित्व शून्य तथा निर्जीव पदार्थ मानव की आराधना का विषय माना जाता था। धर्म के 
इतिहाम में पूर्ं-जीववादी सिद्धांत ( ?762॥750/0 (॥609 ) का विवेचन होने के फल- 
स्वरूप जीववाद को धर्म की उत्पत्ति का कारण बतछाना भ्रामक है। जीवदाद घर्म की 
उत्पत्ति का कारण नही है । 

जीवबाद में आत्मा का प्रत्यव दीखता है। आत्मा का अत्यय एक विकलित प्रत्यय 
है | इस प्रत्यव की कल्पना आदिम मनुष्य करने में असमर्थ था । आत्मा-प्रत्यय आदिम मानव 
के बुद्ध के परे प्रतीत होता है। अतः जीवबाद को आदिम धारणा नही कहा जा सकता । 

दायछर के भतानुसतार जीववाद धर्म की उत्पत्ति का कारण है । यह धर्म नही अपितु 
एक आदिम दर्शन है । डॉ० मरेट ने इस तथ्य का उल्लेख करते हुए कहा है "जीववाद, 
सचमुच एक धर्म नहीं है बल्कि एक प्रारम्भिक दक्शन है जो मानव और प्रद्नति की बौद्धिक 
व्याख्या अस्तुत करता है” यदि यह दर्शन है तो इसे धर्म की उत्पति का कारण सासना 


कै 
भ्रामक है । 
जीववाद को धर्म की भंज्ञा देना सतोपप्रद नहीं हैं। जीववाद में जीव की सत्ता पर 


बल दिया ग्रया हैं / जीवों का अस्तित्व मात्र सान लेने से यह धर्म नहीं हो सस्ता क्योकि 
इसमे घामिक भावना एवं धाप्रिक क्रिया का अभाव है । यदि जीवो में विग्वास को हो धर्मं 
कहा जाता तब दुष्टात्मवाद को भी धर्म की संज्ञा दी जाती क्पोंक्रि दुष्टात्मवाद में भी 
जीवो में विश्वास किया जाता हू । 


जस-त+>ज----- 
33 आलम के आन 
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प्राणवाद ( 9/# 0६७) ) 

प्राणवाद [ $छाग्रा/आ ) जीववाद का ही विकसित एप हैं । जीववाद की प्रगति 
प्राणवाद में हो जाती है | प्राणवाद के अनुसार सारा विद्व जीवों ( स्पिरिट ) से परिपूर्ण 
हैं । जीवों की संब्या अनन्त हैं। वावु, जरू, अग्नि, पहाड, वृक्ष, तदी आदि में जीवो का 
निवाम है। जीव मुस्यन, तीन प्रकार के हैं जिन्हें मीग्पस ( सफएणाफ्/७ ) औरयड्स 
(072205), डिस्यंडंस (7097905) कहा जाता हैं । श्राणवाद के अनुप्तार जीव अदृश्य हूँ । 
यद्यपि ये अदृष्य है फिर भी इनके व्यक्तित्व का प्रकाशन वस्तुओं के द्वारा माना गया हैं ! 

प्राणवाद धर्म की एक ऐसी अवस्था हैं जो सार्वभीम कहीं जा सकती हैं। प्रत्येक 
देश के धर्म के इतिहाम में प्राणवाद नामक अवस्था का सकेत मिलता हैं । यह धर्म आज भी 
मुस्यत' दक्षिण अफ्रीका, आरंट्रेलिया तथा पयुनियन्स के बीच प्रचलित हैं । 

प्राणवाद में भिन्‍न-भिसन कोटि के जीवो को मादा गया है । कुछ जीव नेक स्वभाव 
वाले हैं तथा दुछ दुष्ट रवभाव वाले है। आदिम मनुष्य ने रोग की व्याप्या के लिए दुष्ट 
स्वभाव के जीवो का सहारा लिया है । यदि कोई व्यक्ति रोग से ग्रसित होता था तो उसका 
कारण दुष्ट प्रकृति के जीवो का घरीर में समावेश होना कहा जाता था । रोग से मुक्त होने 
का अ्थे जीवात्मा का शरीर से पृथकहकरण समझा जाता था । 

प्राणवाद, जीववाद [ &एपयाआा। ) से भिल्‍त है। जीवठाद में आत्मा वस्तुओं के 
साथ बँध जाती है परन्तु प्राणवाद म आत्मा वस्तुओं से क्षपता सबन्ध विच्छेद करते की 
क्षपता रखती हैं । जीववाद के अनुसार आत्मा और वस्तुओं के बीच अवियोज्य संबन्ध हैं, 
परल्लु प्राणवाद के अनुसार आत्मा और वस्तुओं के बीच वियोज्य सवन्ध हैं । भ्राणवाद से 
आत्मा की स्वतंत्र सत्ता मानी गई है परन्तु जीवबाद में आत्मा वस्तुओं पर आश्रित है । 
इसी लिए प्राणवाद का अर्थ आध्यात्मिक जीबो की आराधना कहा जा सकता हैं जो बस्तुओं 
अथवा घरीरों से शित्य रूप से संबन्धित मही है!" जीववाद में थात्मा के अत्यन्त ही 
अस्पष्ट तथा प्रारभिक दिच्तार मिलते है जिन्हे आधुनिक विचार से आत्मा क्री सन्ञा देना 
अनुचित जान पड़ता हैं। परन्तु प्राणवाद में आत्मा का अपेक्षादत स्पष्ट विचार मिलता 
हैं। इसमे यह निष्कर्ष निकालना क्रि प्राणवाद में आन्‍्मा का सगत विचार मिलता हैं, 
अवुचित होगा। 

प्राणवाद के मानने वालो की यह धारणा थी कि आत्मा झायीर के आधात का 
अनुभव करती है। यदि किसी व्यक्ति के शरीर भें जरम्र होता था तव उस जख्म से प्राप्त 
पोडा का अनुभव आत्मा को भी करते माता जाता था। प्राणवाद के अनुप्तार एक ही 
आत्मा विभिन्‍त शरोरों में बारी-बारी से प्रथश करती है तथा एक शरीर मे बारी-वारी मे 
विभिन्‍त आत्मान्नी का निवास हो सकता है । जीववाद में इस भकार की धारणा का अभाव 
दीखता है। 

], 8जाजाहश गाह्या5 ७णञाफ ए 5७00० एकश३5४ 'शी० जछ्वता 
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प्राणवाद, जैसा ऊपर कहा गया है, जीववाद का ताकिक परिणाम है। जीववाद 
में कुछ ऐसे विचार अन्तभूत थे जिनके फलस्वरूप प्राणवाद ( 5 ) का आविर्शाव 
हुआ है । जिन जीववादी विद्यारों ते प्राणवाद के विकास में सहयोग्र प्रदान किया है, निम्न- 


छिफित है । के 
जीवबाद भें यह विश्वास प्रचलित था कि आत्मा वस्तु के साथ बँध जाती है। 


परन्तु धीरे-घीरे आदिम मनुष्य ने यह अनुभव किया कि आत्मा जो वस्तु से बँध जाती है 
बल्तु से स्वतत्र भी अपनी सत्ता कायम रखती है | आत्मा और वस्तु के सम्बन्ध के प्रथकू- 
करण के विचार पर आदिम मनुष्य ने इस विचार को अपनाया कि आत्मा स्वतत्र रूप से 
विचरण कर सकती है । 

आदिम मनुष्य अपनी स्वप्त-अनुभूति के आधार पर भी जीव क़ी स्वतत्र सत्ता मे 
विश्वास कर सके थे । आदिम मनुष्य को प्रमात्मक अनुभव ( ॥05079% €»एशां०१०६ ) का 
विचार नहीं था | स्वप्न उनके लिए वास्तविकता का प्रतीक था। उनके अनुसार स्वप्ता- 
वस्था में आत्मा शरीर को त्याग कर संसार भे विचरण करती है तथा अद्भत अनुभवों से 
अपने को चमत्कृत करती है। जाशत अवस्था के प्राप्त होने के साथ आत्मा पुनः शरीर मे 
प्रवेश करती है। इस प्रकार प्राचीन काल के मनुष्य स्वप्म की व्यास्या के आधार पर 
आत्मा की कल्पना शरीर के बिना कर सके थे। उनके स्वप्न-विंचार आत्मा का शरीर पर 
निर्भर होना नही सिद्ध करते है । 

प्राचीन काल के छोग स्वेप्नों में अपने पूर्वजों तथा अनुपस्थित मित्रो को देखकर 
यह निर्णय करते थे कि आत्मा के लिए शरीर आवश्यक नही है। भात्मा भपने शरीर को 
त्याग कर भी यनत्र-तत्र भ्रमण कर सकती है । स्वप्न मे अनुपस्थित धुवंजों को देखकर उन्होने 
यह विश्वास किया कि आत्मा स्वच्छन्दतापूर्वक विचरण कर सकती है । 

आदिम मनुष्य जल मे अपना प्रतिविम्व देख कर समझते थे कि मेरे पास एक 
द्वितीय आत्मा [ 5००090 5९ ) का निवास है। इस प्रकार प्रतिविम्द भी उनके लिए 
आत्मा का प्रतीक था। फिर, मनुष्य जब पगडन्डी पर चलता है तो उसके साथ उम्तकी 
छाया भी चलती रहती है। छापा प्रकाश में मानव का सर्वदा पीछा करती है। परन्तु 
कभी कभी छाया ओझल भी हो जाती है। सूर्य के प्रकाश मे मानव प्रात: काल से संध्या 
तक छाया को पाता है। परस्तु सूर्यास्त के साथ-साथ छाया विलीन द्वो जाती है । छाया 
आदिम मनुष्य के लिए आत्मा का श्रत्तीक थी। छाया के स्वरूप को देखकर आदिम मनुष्य 
को यह धारणा बन गई थी कि आत्मा स्वच्छन्दतापुर्वक विचरण कर सकती है। जात्मा 
हरीर को त्याग भी सकती है । इस प्रकार प्राणवाद का जन्म हुआ जिप्तम्रे यह माना गया 
है कि आत्मा और झरीर में अवियोज्य सम्बन्ध नहीं है। यद्यपि आत्मा घरीर के द्वारा 
अपने को प्रकाशित करती है फिर भी झरीर के साथ उसका नित्य सम्बन्ध नही है । अत. 
जीववाद से प्राणवाद का विकास होता है। इस संदर्भ मे गैलबे महोदय का यह विचार--- 
#8्ाताजा। परवाएइ बन वएए्राएद णा णलार #तगायाऊशा), धात ्राफ़ॉोट४ 8 - ऐ९०४९०- 
पका छ॥6 70९4 ० $007”---सत्य प्रतीत होता है । 


धर्म की अवस्थाएँ द्र्छ 


ध्राणवाद की महत्ता 

प्राणवाद [ $ए/गा89 ) का धर्म के इतिहास में महत्त्वपूर्ण स्थान है। प्राणवाद से 
धर्म-दर्शन की अनेक घारणाओं का जन्म हुआ हैं । 

शरीर और मन के बीच भेद का ज्ञात प्राणवाद की देत है। चूकि प्राणआाद मे 
आत्मा का शरीर से पृथक्करण सम्भव माना गया है इसलिये शरोर से भिन्‍त आत्मा अर्थात्‌ 
मन का अस्तित्व मानना आवश्यक है। इस प्रकार मन और द्वारीर का द्ौत, जिस पर 
धर्म-दर्शन में जोर दिया गया है, प्राणवाद की उपज है । 

प्राणवाद की दूमरी महता यह है कि इससे अमरत्ता की भावना का विकाप्त होता 
है। प्राणवाद में आत्मा का प्रकाशन दादीेर के द्वारा माना गया था। यद्यपि आत्मा का 
प्रकाशन शरोर के माध्यम से होता था फिर भी आत्मा को शरीर से स्वतंत्र माना जाता 
था। शरीर की मृत्यु के स्राथ ही ग्राथ भात्मा वा अन्त नहीं होता है, बल्कि वह एक 
शरीर से दूसरे शरीर मे प्रवेश कर अपनी सत्ता कार्यम रखती है । इस प्रकार अमरत्व के 
विचार का आरम्भ प्राणवाद से ही होता है । 

प्राणवाद की तीसरी महत्ता यह है कि यह पूर्व न-आराधना (/०९४७7 ए०:४॥ 9) 
को जन्म देने में सक्षम सिद्ध हुआ है। प्राणवाद के इस विचार से कि आत्मा की सत्ता 
शरीर से स्वतत्र है, गृतक भनुष्यों जी सन्ता प्रमाणित होती है। आदिम मनुष्य अपने पूर्देजों 
को स्वप्न से देखा करते थे जिससे उनके प्रति उनके हृदय में आदर और भय की भावना 
का विक्रातत हुआ । इस प्रकार परर्वज-आराधना का आरभ्भ होता है। 

प्राणवाद की चौथी महता यह है कि इससे व्यत्तित्वपूर्ण ईश्वर का विचार प्रस्फुटित 
हुआ है। प्राणवाद के अनुसार आत्मा का प्रकाशन भौतिक रूप में सम्भव है। प्राणवाद 
की यह धारणा आगे चलकर ईश्वर के व्यक्तित्व को जम्म देने में सक्षम मिद्ध हुई जो धर्म 
का आधार कहा जाता है । ईश्वरवाद ( प्रा०७५४ ) जो प्लिन्ट के अनुसार धर्म का पर्याव 
है, व्यक्तित्वपूर्ण ईश्वर मे विश्वास करवा है। अतः ग्राणवाद ने धर्म के विकास से योगदात 


प्रस्तुत किया हैँ । दे 
प्राणवाद की अन्तिम विशेषता यह है कि इससे अध्यात्मवाद का विकाम हुआ है । 


प्राशवाद में घरीर की अपेक्षा आत्मा को प्रधानता दी गई है । आत्मा को प्रधानंत्ता देने के 
फलस्वरूप प्राणशवाद अध्यात्मवाद को जन्म देते में सक्षम सिद्ध हुआ है । 
फीटिगवाद 
( 7७४)४४४ ) 

फीटिश्वाद एक धार्मिक विश्वास है जिसमें व्यक्ति किसी आत्मा को कुछ वस्तु से 
बाधकर उस पर अपना नियत्रण रखना चाहता है और उससे अपनी दैनिक आवश्य- 
कताओ की पूर्ति करता चाहता है इस धर्में में फीटिय ( ऋ८।शा ) को आराधना का 
दिपय माता लाता है। फिल्वाशा' शब्द का विकाश ७6० से हुआ है जिसका अर्थ 
आकर्षण [ (शव ) होता है। (६७5४! छाब्द का निर्माण लैटिन शब्द “ह8८६४ए४7 
से हुआ है जिसका अर्थ कृत्रिम ( ७7080 9॥ ) होता है। 'फ्ाआ' शब्द को जांदु का 
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पर्याय भी माना गया है। सर्वप्रथम पीटिय को जाराबबा का विपय पुतततगाल के 
माविकों ने पद्वहवी शताब्दी मे माना था। फीटिश वी आराधना पश्चिमी अफ्रीका में भी 
प्रचछ्ित है । माधारणव. फीटिश अदभुत प्रत्थर या मनुष्य के मृतक शरीर का कोई अश 
होता है । मुख्य बात जो फीटिश में पात्री जाती है वह यह है क्रि आत्मा के निवास से 
उसमें रहम्यमय झक्ति का विकास हो जाता है। फीटिश और उसके आत्मा के बीच कोई 
आस्तरिक सम्बन्ध नही पाया जाता है। भात्मा स्वत्तन्त्र होने के कारण फीटिश् में वर्तमान 
भी रह सकती है तथा अवसर पडने पर उमका त्याग भी कर सकती है । जब फीटिश अपनी 
जादूगरी करामात छोइ देता है तब व्यक्ति उसे फेंक देता है और दूमरी नये फीटिश की 
खोज्न करता है। ऐसी प्रद्धत्ति अफ्रीका के निग्नों में पायी जाती है। फीटिशवाद में उपयो- 
गितावाद की झलक है। आदिम व्यक्ति फीटिश को त्तव तक पूज्य मानता है जब तक वहु 
उपयोग से आता है । जब वह किसी काम में मही आता तव उसका बहिप्कार कर दिया जाता है ! 


आलोचना ेु 
फीटिशवाद जैसी धामिक विचार-धारा का प्रादुर्भाव प्राणवाद से हुआ है। फोटिश्न- 


बाद में आत्मा की स्वत्तन्त्र भत्ता भानी गई है । जब आत्मा को स्वार्थसिद्धि का एक साधन 
बना लिया जाता है तब फीटिशवाद का विकास होता है । अत यह घर्म का विकृत रूप 
है। अधिकाश विद्वानों ने इसे निम्नकोंदि का धर्म कहां है। इस धर्म से अन्धविश्वास को 
अत्यधिक प्रधानता है जिसके फलस्वहूप इसे घ्मे की सीमा में रखना अमान्य प्रतीत होता 
है। अन्धविश्वास की प्रधानता रहने के फलस्वरूप यह धर्म विरोधपूर्ण भाना जाता है। 
फीटिशवाद को घमम कहना धर्म भनह्द का गरूत प्रयोग करना कहा जाता है। धर्म के 


इतिहास में फीटिशवाद विकास का प्रतीक नही है अपितु अवनति ओर भ्रप्टता का सूचक है। 
मानावाद ( [04॥9व5॥ ) 
मानावाद ['चैशगर्धड्या) आदिम घर्मे [?7फ्रगा/४४ 70!87०४) की झाखा है जिसमें 


माना नामक श्ावित को आराधना का विषय मानता जाता है ) माना को व्यवित्त्वर हित [7- 
एथ750॥2]), अद्भुत (7/५६४६४४॥0०$) तथा विलक्षण (2५४४३07002४) भाना जाता है । 

कोडरिंगटन [९०काए8णा ) ने माना को परिभाषित क्रिया कि “यह भौतिक 
( शारीरिक ) झ्वित या प्रभाव नही है--बल्कि यह एक प्रकार की अति प्राकृतिक शक्ति- 
है, किन्तु इसकी अभिव्यक्ति किसी भौतिक शक्ति या मानवीय शवित अथवा उत्कर्ष में होती 
है। आगे चलकर उन्होने कहा है कि “यह भौतिक शक्ति से नितान्त भिन्‍न एक ऐसी झक्ति 
है जो समी प्रकार के शुभ-अशुभ व्यापारों मे सक्तिय रहती है; और जिस पर अधिकार या 
तियन्नण होने से सर्वाधिक लाभ होता है !!" 
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प्रमें की अवस्थाएँ दर 


माता की उपयुक्त परिभाषा से तोन विश्येपताएँ निवछत्ती है जो ध्यातब्य है! :-- 

(१) माना जिस शक्ति या उत्क्ष का स्थानापन्‍्न हे, वह एक प्तरह से अतिप्राकृतिक 
शक्ति है क्योंकि यह मनुष्य की सामास्य शक्ति; और प्रकृति की साधारण प्रक्रिया के परे की 
वस्तुओं को प्रभावित करता ह। 

(२) यदि यह स्वयं अपने भ +ोई एक निर्वेवक्तिक छुत या विद्युत्‌ के सदृश्य कोई 
तत्ता हो भी तो इसका माध्यम कोई भातिक बस्तु ही हो सकती है, क्योकि इपकी उद्भभावना 
किसी व्यक्तित्व-मम्पन्त प्राणियों पर हो प्रधानत् निर्भर करती है! 

(३) यह घुन अथवा अशुभ सभी प्रकार के कार्यों मे रत रहता है। अर्थात्‌ इसका 
प्रयोग मित्रों को दाभ पहुचान ओर बझब्रुओं को बीटा पहुँचाने मे भी किया जा सकता है 
भर महू धर्म की सेवा निविकल्प भाव से करता ह। यह तो माना की प्रकृति के विपय मे 
आरोपित क्रिया गया, जिसके सम्बन्ध गे यह ध्यान देना है कि यह न सन्ना है न विशेषण, 
ने क्विया, क्योकि यह एक ही साथ सत्ता, गुण और अवस्था तीनों ही हे । 

माना के स्वहूप की व्याख्या करते हुये प्रो ० क्राइटमैन ने कहा है कि यह शक्ति अथवा 
गति का पर्याय है जिसके आधार पर अदभुत फलो को प्राप्त किया जाता है ।* 

यह अताधारण शक्ति विभिन्‍न वस्तुओं में स्थापित की जा सकती है ! प्राचीव काछ 
के छोगो की यह धारणा थी कि राजा यदि माना से युक्त ताधीज पहुनकर गुद्ध में भाग केगा 
तो उसे विजय अवश्य प्राप्त होगी । यदि कोई राजा माना से युक्त तावीज पहनकर युद्ध मे 
भाग लेता था और चिजयी होता था तो मिजय का श्रेय संन्‍्य-शक्ति-की सतर्कता एवं अध्यव- 
साय को न दे कर माना को दिया जाता था। पक्षी जो माना से युक्त समझी जाती थी 
उसमे फल-फूल देने की अद्भुत घक्ति थी । बह पक्षी जिस वृक्ष पर बैठ जाती थी वह दक्ष 
फूछ एवं फल से पूर्ण हो जाता था । 

यदि किसी व्यवित की फुल्यारी में फद-फूछ अचुर मात्रा मे विकसित होते थे तथ 
उसका श्रेय व्यक्तित के श्रम एवं सप्र्कता को न देकर फुलवारी में माता का समावेश कहा 
जाता था । माना का प्रकाझन अद्भुत पत्थर के द्वारा भी माना जाता था। माना से युत्त 
पत्थर का फ़ुलवारी मे रहता शुभ एवं उत्साहवर्झधक माता जाता था। आदिस भनुष्य की 
धारणा थी कि पोधे वपन करने के बाद विकसित होते है परन्तु पौधे अपने पूर्णेत विकास 
के लिये माता के प्रभाव की अपेक्षा रखते है ) आदिम मनुष्यो के बीच यदि किसी व्यक्ति 
के सुअर की संख्या निरन्तर बढ़ती जाती थी तब उसका कारण सूभर को माना के सम्पर्क 
म्रें आना कहा जावा था । जादिम मनुस्य की धारणा थी कि माता के प्रभाव के बिना डोगी 
की चाल मे प्रगति नहीं आ सकती है तथा मनुष्य मछलियो को प्रचुर मात्रा में पकड़ने में 
पक्षम नहीं हो सकता है। अत. माना से विभिन्‍न प्रकार के आनन्द प्राप्त होते थे । 

उपर्युक्त विवेचन से प्रमाणित हो जात्ता है कि ग्रावा का प्रयोग चम्रत्कारो के विधान, 
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छछ० धर्म-दर्ञव की रूप रेखा 


व्याधिमुक्त करमे के गुण, शकुन आदि की मीसासा के लिए किए जाते थे। मानावाद 
में अन्धविश्वास की प्रधानता है | 

चूंकि आदिम धर्म मे माता को विद्युत्‌ के सदृष्य एक भक्ति मान लिया गया हैं, 
अत; एक वस्तु से दरसरी वस्तु मे इसका संक्रमण हो सकता है। इस प्रकार माना को गति- 
शीछ माना गया है । 

माना का आधार चस्तु तथा मनुप्य माना जाता था। मनुप्य में कुछेक ऐगे व्यक्ति 
थे जो मानायुक्त समझे जाते थे । माना से युक्त व्यक्ति विशिष्ट व्यक्ति ममझा जाता था 
तथा वह आराधना का पान्न माना जाता था । ऐसे व्यक्तियों में मुख्यत पादरी, चिकित्सक 
तथा राजा आने थे । माना से युक्त व्यक्ति सुभ एवं अश्युभ व्यापारों से सक्रिय माना जाता 
आ। 'माना की धारणा का प्रचलन जीवबाद के पूर्व माना जाता है। 'माना की धारणा 
मे अति प्राकृतिक शक्ति के प्रत्ति भय, रहस्य एवं आदइयय की भावना सन्निहित रहती है । 
भमानावाद' जीवबाद की अपेक्षा प्राचीन है। दुसरे शब्दों में कहा जा सकता है कि माना- 
बाद पृवे-जीबवादी ( ?7९-४॥॥37 ) धर्म का उदाहरण है। डॉ० मैरेट ( /ध्वा८ ) का 
मंत है कि माना की धारणा ही आगे चलकर जीववाद पिद्धात को जन्म देने में सक्षम सिद्ध 
हो सकी है । इस विचार को मान लेने से टायलर महोदय का विचार कि धर्से को उत्पत्ति 
जीववादी विचार से हुई है, स्वत खद्डित हो जाता है। जब धर्म का इतिहास पूर्व-जीचवादी 
सिद्धात को मानता है तो वैसी स्थिति मे जीववाद को धर्म की उत्पत्ति का श्रेष देता अमान्य 
जँचता है । 

मानववाद में ऐसी शक्ति की उपासना होती है जो अनिश्चित तथा व्यक्तित्व रहित 
है परन्तु जीववाद मे ऐसी जक्ति की आराधना होती है जो अपेक्षाकृत निश्चित तथा 
व्यक्तित्ववृर्ण है । ध्यक्तित्व के आरोपण की स्थिति की व्यक्तित्वरहित की स्थिति से अधिक 
विकसित माना जाता है। अतः मानावाद, जीवबाद की अपेक्षा अधिक आदिम है। फिर 
जीववाद में आत्मा और शरीर के बीच अन्तर दीखता है परन्तु मानावाद मे आत्मा और 
शरीर के बीच भन्तर नही दीखता है । इसे प्लिद्ध होता है कि मानावाद, जीववाद की अपेक्षा 


प्रारम्भिक है ) 
जीववाद स्थायी संगठन के विकाप्न का प्रत्तीक हे । भानावाद, इसके विपरोत अरिधिर 


स्थिति का परिचायक है । चूंकि अस्थिर दश्श को स्थायी दशा की घुलमा में प्रारम्भिक 
माता जाता है इसलिये मानावाद को भी जीववाद से अधिक प्राचीत मानना चाहिए । 

भादिम धर्म के दो पहल है--भादात्मक तथा निपेधात्मक | माना आदिम धर्म का 
भावात्मक पहलू है तथा निपेधात्मक पहलू टैब्रू ([8700) के नाम से विश्यात है। “टैब”! 
शब्द अत्यन्त ही व्यापक है । 

माय! अद्भुत तथा अलौकिक शक्ति थी जिसे काम में छाने के लिए सतर्कता का 
पालन करना पत्ता था। 'माना! को सतकंता से पाछन करने के छिए कुछ प्रतिरोध लगाये 
गये थे । टंबू” उस 'निपेध का ही सूचक है । 'टैबू' के निपेधात्मक कार्य मुख्यतः निम्न- 
लिखित हैं। इस निपेध के द्वारा मानव को अनेक वस्तुओं से अलग रहने की सलछाह दी 


धर्म की अवस्थाएं 28 हे ५० 


गई है ! वे वह्ठुएं अछूत के विषय हैं। उन बह्तुओं भें नवजात बिछ्ु, नवम्ाता एवं मृतक 
शरीर ग्रुख्य थे। नवजाव बिद्यु तथा नव॒माता को 'टैबवू' माना गाता है तथा उन्हे सूर्तिका 
गृह में रखा जाता है | इस घर में प्रवेश करनेवाला व्यक्ति शिश्ु एवं माता की तरह अछूत 
माना जाता है। "शव को अछ्त माना जाता | तथा इसे स्पर्श करने बाला व्यक्ति भो 
अछूत माना जाता है । यही कारण है कि शव की अन्तिम क्रिया करने वाले को शुद्धि कर्म 
पदचात्‌ ही समाज में दाखिल होने की अनुमति दी जाती है । 

प्रतिरोध [ टैवू ) का दूमरा नियेधात्मक कार्य उन पश्ुओं की हत्या करने से रोकना 
था जो आदर एवं आराधना के विषय थे । टोटम [ 7०७४) ) पच्चु की हत्या करना निषेध 
था। व! के द्वारा नीसरा प्रतिरोध यह था कि एक 'टोटम' सम्प्रदाय का व्यक्ति उसो बरये 
के दूसरे व्यक्ति के साथ ज्ञादी नहीं कर सकता था। एक सम्प्रदाय के व्यक्तियों के बीच 
शादी-सबंध का निपेध था । 

यद्यपि “टैबू” का निषेधात्मक कार्य ही मुस्य था, फिर भी 'टैवू' के कुछ भावात्मक 


कार्ये ( 9057706 (ए0९८६0॥5 ) थे । 
सर्वप्रथम, 'टैबू' के द्वारा कमजोर बच्चों तथा अबह्ा स्त्री की रक्षा होती थी, 


क्षसहायों की देखभाल करना 'टैबू! का प्रयम उद्देश्य था। 

फिर शादी, विवाह, जन्म मरण इत्यादि के नियमों का सचालन टबू के द्वारा ही 
सम्भव होता था । इसके अतिरिक्त टेवृ' के द्वारा पुजारी एवं जादूगर की रक्षा होती थी । 
पुजारी एवं जादृगर का जीवन मूल्यवान समझा जाता था ) 

'टैबू” का अन्तिम कार्य खोई हुई वस्तु का पता लगावा था। यदि छिसी व्यक्ति की 
सम्पत्ति खो जाती थी तो उस सम्पत्ति का पता छगाना “देव” का उददेदशय था। टैब” के 
द्वारा कुछ ऐसे नियम बनाये गये थे जिनसे भूली हुई वरतु माधारणतः प्राप्त हो जाती थी । 

टोटमवबाद ( 0 8र्शात्रा ) 

टोटमबाद एक सिद्धान्त हैं जो जाति तथा उमके पूर्वजों के बोच एक प्रकार की 
एकता अथा अपनापन का बोध कराता है । यह एक सामाजिक धारणा है। प्रोफेसर ब्राइट- 
मैन ने कहा है 'दोटेमिज्म समाव रूप से पूर्णव्यापी न होफ़र दूर तक फैडा हआ था तथा 
से माजिक प्रधानता से पूर्ण था ।” यद्यपि टोटमवाद बहुत प्राचीन है । फिर भी इसे विश्व- 
ब्यापी नहीं कहा जा सकता है। यह अण्डमन द्वीपवासियों तथा दक्षिण अफ्रीका की झाड़ी 





माना जाता है| टोटम पशुओं का एक वर्ग है जिस ध्स, जाति का सम्बर हक जाता 





है । पश्चुओं को प्राचीन काल के लोग अपने पूर्वजों की&पानित थे । टू भाड़ू, 
] वणछागाहगआ , ४४४४ ग0 €्पृण्थशाए ण ४ छ्पा हु १ए06 
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कौवा, बाघ, सर्प, बगुछठा, छिपकली टोटेमिज्म जैसी भावना का प्रतिनिधित्व करते थे । 
प्राचीनकारल के लोगो का ऐसा विस्वरास था क्रि मेरे नसों मे वही खून है जो उन पशुनों में 
सचालित हो रहा है । टोटमी फी धारणा हे कि हम सो का सुजन एक सामान्य टोटम 
पशु से हुआ है। टोटमबाद में विश्वास करने चाले को टोटमी कहा जाता है। टोटम 
जातियाँ अपने-अपने वर्ग के टोटम पशु की प्राय. रक्षा भी करती है तथा उनसे मरक्षा करा 
अपेक्षा महसूस करती है । दमद्िण उन पद्मुओं के प्रति अपनापन का भाव रखना स्वानाविक 
हो जावा है। इसके अतिरिक्त प्राचीन करा ये छाोग ब्रक्ष की आखा को भी टोठम वा 
प्रतीक मानते थे तथा वे शाखाएँ भी उनके दिए यवदित्र एबं उन्‍्साहवर्द्धक श्री । 

दोटम वा सदस्य जो कौवा को अपने पूर्वज का प्रतीक मादता था; दूसर सम्प्रदाय 
में ही शादी कर सकता था। प्रत्येक सम्प्रदाय का वर्याक्त एक्त सामान्य पृर्ज की सरतान 
माना जाता था। इसलिए मम्प्रदाय के प्रति प्रत्येक व्यक्ति आपस मे प्रेम, सहनणीदता, 
सहानुभूति का भाव व्यक्त करता था | 

टोटम-पश्चु का मास खाना भिपेध था। सप्धारणत प्राचीनकरालछ वे छोग अपने 
सम्प्रदाय के पशुओ को नही ला सकते थे । परम्तु साल के अन्त में वे वापिफोत्पब मनाते 
थे और उमर समय वे सम्प्रदाय के प्रतीक पद्युओ को बछि देकर माम का वितरण करते थे । 
अतः मास का पान एक विशेष अवसर के छिए छुभ समझा जाता था। उस अवसर पर 
सास पान कर वे अपने को अत्यन्त ही झक्तिशाली महसूच करते थे । उय अवध्षर पर पशुओं 
का निपटारा करने भें वे सुगमता का अनुभव करते थये। फ्रायड का विचार है क्रि प्राचीन 
काल के लोगो को अपने पूर्वजों के प्रति प्रंम एवं घत्रणा की भावता थी। वापिक्रोत्मव के 
अवसर पर मांस का पानकर वे अपने पूर्वजों के प्रति घृणा का प्रदर्शन करते थे। जब 
टीव्म पशु की मृत्यु होती थी वो आदिम मनुप्य उसे गराड दिया करते थे । उनकी मृत्यु के 
समय वे खेद प्रस्ट करते थे । उनकी मृत्यु के पश्चात्‌ वे उप्ती प्रकार आँसू बढ्ाते थे जिस 
प्रकार जाति के सदस्य की मृत्यु पर ऑसू बहाते थे । 

जो लोग पौधो को टोटम का प्रत्तीक मानते थे वे भी साल के अध्त में बापिकोत्मव 
मनाते थे। वे वृक्ष की शाखाओं को तोड अपने हाथो मे छेकर एक ऐसी जगह एकन्न 
होते थे जहाँ उनके पूर्वज गाड़े गये थे । वह स्थान, जहाँ उनके पूर्वज रखे गये थे आदर 
का पात्र हो जाता था। दोटम की पूजा नहीं की जाती थी इसक्िए कुछ लोगो ने इसे 
धहामिक वरतु न मानकर सामाजिक वस्तु माना है उनके अनुसार टोटेमिज्मू की धर्म कहना 
अनुचित है | प्रो० गैलवे ने कहा टै कि “टोटेमिज्मू धर्म न होंकर सामाजिक रीति है! 

इसमें कोई सन्देह तहीं क्रिया जा सकता है कि टोठमवाद एक सामाजिक व्यवस्था 
है । इसका सबसे बडा प्रमाण यह के कि एक टोटमी को अपने वर्ग के ठोटमी के साथ 
वधाहिक सम्बन्ध काथम करने की अनुपैति नहीं है। अन्य गोत्र मे वैवाहिक सम्बन्ध को 
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कायम करने के कारण ही टोटमवाद समाज व्यवस्था का ।चत्र उपस्थित करता है। परन्तु 
इससे यह निष्कर्ष नही निकलता कि टोटमबाद धर्म व्यब्स्था नही इसके बिपगीत 
टोठभवाद के सिहावछोकन से यह प्रमाणित होना हे कि यह धर्म च्यवस्था है । 

टोठमवाद को इसलिए धर्म व्यवस्था कहा जा सकता है कि इसमे छुद्धता और 
अशद्धता की भावता मिलती है । यह धारमिक अनुभूति का आधार है। 

टोटमबाद भें रहस्यमय शक्ति के प्रति श्रद्धा एवं थिस्मय का भाव दीखता है। 
प्रत्येक टोटमी बलि-पशु को रहस्यमय शक्ति के रूप में मानता है। प्रत्येक टोटमी टोटम पश्चु 
पर भरोमा करता है तथा सक्टकाल में सकट निवारण के छिए उनसे वह प्रार्यनाएँ भी 
करता है । रहस्यमय झक्ति के प्रति श्रद्धा, निर्भरता की भावना, प्रार्थना धार्मिक तत्व है। 
अत टोटमबाद धर्म है। टोटमवाद को इसलिए भी धर्म कहा जा सकता है कि इसमे पाप 
के प्रति प्रॉयश्चित की भावना प्राप्त होती है । 

टोटमवबाद को धर्म में समाविष्ट करने का प्रधान कारण यह है कि टोटमबाद में 
दि पशु अन्त में देवता का रूप ग्रहण करता है । सम्भवत इसी कारण फ्रायड ने टोटमवाद 
पे अनेकेश्वरवाद को विकसित माता है। उपर्युक्त विवेचन से यह मिद्ध होता है कि टोटस- 
वाद प्माज व्यवस्था एवं धर्म ब्यवस्था दोनों है । 

टोटमवाद उत्तरी अमेरिका, अफ़रिका तथा आस्ट्रेलिया में मुस्यतः प्रचलित है। 
टोटम धर्म से बलिदान की प्रथा का विकाप्त हुआ है । इससे धामिक अनुभूति का विकास 
होता है। पाप के प्रायश्वित की भावना तथा अन्‍न्तशुद्धि को धारणाएँ टोटमवाद से 
विकसित हुए है । फ्रायड के अनुसार टोंटमघाद यहुदी-धर्म और ईसाई धर्म मे दीखता 
है। हिन्दू धर्म मे भी टोटमवाद की तरह पश्मुओं की आराधना का विषय माना 
जाता है। 

जादू और धर्म 
( ॥880 ४४0 २९१ ४३०१ ) 

प्रारभिक धर्म में जादू का इसना प्रभाव पड़ा है कि यह प्रब्न स्वभावत आ जाता 
है कि दोनों मे क्या सबन्ध है। धर्म और जादू के बीच सबन्ध जानने के पूर्व जादू के विषय में 
ज्ञान प्राप्त करना आवश्यक हो जाता है । 

जादू क्‍या है ” यह मनुष्य का प्रयास है जिसमे व्यक्ति एक रहस्यमय साधन से 
अपने लक्ष्य की पूर्ति करता चाहता हैँ। एक जाद॒गर एक सिक्के को अनेक सिवको मे 
प्रिणत कर देता है । वह अपनी अ्रवीणता से दक्ष उपाद्या है, फल-फू्ल लगाता है और इस 
प्रकार मानव को ठगता है। धर्म जोर जादू मे जहाँ तक उद्देश्य का सम्बन्ध है समेनता है। 
दोनो का उद्देश्य मानव की आावद्यकत्ताओं की पूति करना है पर दोनो की पद्धति भिन्‍न- 
भिन्‍न है । 

धर्म और जादू रहत्यात्मक शक्ति से मानव का सम्बन्ध स्थापित करते हैं। दोनो 
में शक्ति की उपासना होती है । धर्म और जादू को आदिम भी कहा जा सकता है | बलि 
की प्रथा का भ्रचदन धर्म भौर जादू में समान रूप से दीखता है। जहाँ तक पुजा और क्रिया 


४ धर्म-दर्शन की रूप-रेखा 


विधान का सम्बन्ध है धर्म भौर जादू एक दूमरे के निकट हैं। भत्त. धर्म और जादू में 


समानता है । 
आदिम वर्म भे जादू और धर्म इस प्रकार घुटे-मिले है कि दोनों के बीच विभदक 


रेखा खीचमा कटित है । मानावाद, सीबबाद तथा फ्रीडिशवाद आदि आदिम धर्म के 
विभिन्‍न लप जादू से पूर्णतः प्रभावित है । ये जादू से इक्षन घुले-मिले दिल्लाई देते है कि 
इन्हें जादू से पृथए्‌ करता असभव जान पइता ह । 

धर्म और जादू के सम्बन्ध को लेकर विद्वानों में मतभेद हें। बुछ विद्वानों के 
अनुसार जादू धर्म का विकृत रूप हे । जाए का विवश धर्म से हो पाया है। परन्तु यह 
विचार विरोधपुर्ण है। धर्म और जादू दोनो स्वृत्तनत्र रूप से साथ रहते है परन्तु इससे यह 
निष्कर्ष निकाछता कि जादू धर्म की दन हे, गछत कहा जायगा । दूसरी बात यह है कि 
जादू धर्म से प्राबीन ह। रेसलिये जादू को धर्म झा विद्वत रूप मानना श्रमसूछक है। 
डाबटर जें० जी० फ्रेजर ने जपनी प्रत्िद्ध पुस्तक गोल्टेन बात ( “5ण॑तल्त 8790! ) 
मे यह दिखलाने का प्रयास किया है कि धर्म जादू से निकझछा है। जाद की असफलता ने 
धर्म को जीवन प्रदान किया हू । यह मानना क्रि धर्म जादू की उपज है, गछत्त प्रतीत होता है 
धर्म और जादू को आज भी साथ पाते है। विश्व के अनेक धर्मों मे जादु का आधिपत्य 
है । यदि धर्म का विकास जादू से होता है तो आज इस प्रकार का सामन्‍्जरय नही दीख 
पड़ता । इसके अतिरिक्त शर्म का विकास उन स्थलों पर भी हुआ हु जहाँ जादू का अभाव 
था । यदि धर्म का बास्तविक कारण जागडू को मान ले तो एक बहुत बडी रकाबट सामने 
आ जाती है और वह बह है कि हम यह बतल्ान में असमर्थ हो जात हैं कि उन स्थानों 
में धर्म कहाँ से आया जहाँ जादू का अभाव था ? 

डा० फ्रेजर धर्म की उत्पत्ति का केंवद्ध निपेधान्मक कारण बतलाने का प्रयास 
करते है जिससे समस्या का समाधान नहीं होता हू्‌। थर्म की उत्पत्ति का कारण जादू 
की असफलता की मान छेव ते ही धर्म की उत्पत्ति विपयक व्यायया का सतोपजमक्त 
उत्तर नही मिलता है| इसका कारण यह ह कि जादू धर्स के मनोवैज्ञानिक रबरूपों की 
व्याख्या करने मे असमर्थ है | 

फिर जादू और धर्म में इतना अन्तर हे कि यह नहीं माना जा सकता कि थर्म 
जादू से आया है | धर्म ओर जादू में विरोध दीख पडता है । 

धर्म के बिचार मे निर्मरता की भावना निहित है। जादू में इसके विपरीत झ्ञासन 
की भावना सस्निहित हे । धर्म विग्वास की मनोद्ृत्ि को बढ्ाता ह परन्तु जादू अधिकार 
की भावना को बढाता है । धर्म मरे, शक्ति मे विश्वास किया जाता ह परन्तु जादू में झक्ति 
को जादूगर अपने नियन्त्रण में रखने का प्रयास करता है । यहां कारण है कि जाएूसे 
आत्मप्रकाशन की बावना आती है जिससे ब्र्म पूर्णतः भुन्य है । 

इसके अततिरिक्त भ्रम मे उपासक अपने को तुच्छ समझता है । परन्तु जादू मे इसके 
विपरीत जादगर अपने को श्रेप्ठ समझता है। धर्म मे विनम्नता एवं श्रद्धा की भावना 
निहित रदूती है परमतु जादू में इसके विपरीत 75, अहुकार, परिछक्षित दह्वाता है । 
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जहाँ तक विधि का सम्बन्ध हे धर्म और जाद एक दूसरे के विपरीत है। धर्म मे 
आत्म निवेदन, भक्ति एव प्रार्थना पार्ट जाती हे परस्तू जाद में मत्र-तन्न की क्रिया दुप्टिगत 
होती है | धर्म में झक्ति से भय होने पर भी नक्ति का कल्याणकारी माना जाता ह परन्तु 
जादू में गक्ति करों भवावह मान कर इसमे अनिप्ट की कामना की जातो है | धर्म नैतिकता 
तथा सामराजिकता को महत्वपूर्ण स्थान प्रदान करता है परन्तु जादू इसझे विपरीत अनै- 
तिकता तथा असामाजिकता क्रो प्रश्नय देता है । डा० फ्रे जर का विचार है क्रि धर्म जादू 
की देन हैं भ्रम ्य प्रतीत होता हैं । 

उपरोक्त विवेचन के आधार पर यह कहा जा सत्ता है कि जाद और धर्म मानव 
को दी विभिन्‍न प्रद्धत्तियाँ है जा एक दसरे से रवतन्त्र हे। अत जादू को धर्म की देन 
मानता या पर्म को जाए की देन मातना निवास अनुम्युक्त है । 

आदिम धर्म को सामान्य विशेषताएं 
( ]06 (0काधणा (॥६878७९0-5४०05 ० एणंगंध५४6 8९१४ 0०॥ ) 

आदिम धर्म के विभिम्तर रूपो की व्याग्या करने के बाद उनमे भनेक बातों में 
ममानता पाते है जिन्हे आदिम धर्म की सामान्य विशेषताएँ [ (0॥गगणा (क्ला्नए8- 
ह500५ 0 ए.770४० ेट!ट्टाणा ) कही जा सकती है | ये विशेषताएँ निम्नलिखित है । 

आदिम ध्र्म की पहली विशेषता यह है कि यह पुर्णत जादू पर आधारित है। धर्म 
और जाद का प्रारम्भिक धर्म मे स'मजस्य इस प्रका" हुआ है कि एक को दूसरे से अलग 
करना कठिन है। फीटिशिज्म में जादु का इतना प्रभाव पडा ह क्रि उसे धर्म तर कहकर 
जादू कहना अधिक युक्तिमगत प्रतीत होता है। टोटेमिज्म, मंनेयिज्म भी जादू से भछूता 
नही दीख पड़ता है। धर्म मे जादभरी प्रवुन्तियों की प्रधानता से धामिक भावना का विकास 
रुक जाता है । 

फिर आदिम धर्म विभिन्न प्रकार के अन्धविश्यास से परिपूर्ण ह। प्राचीन काल के 
लोगो की यह धारणा थी क्िि यदि क्रिसी क्यक्ति का क्श या नाखून उस शत्रु के हाथ में 
आ जाय तो उस ब्यक्ति को हानि पहुंचती है, जिसके केश या नाखून रहते है। यदि कोई 
व्यक्ति किसी व्यक्ति के चित्र का उपहास करता ह अथवा बिन्न पर किसों प्रकार का 
प्रहार करता हैं तो वह उपहासया प्रह्मर उम व्यक्ति का होता है जिसका वह चित्र हे । 
इसके साथ ही एक निग्रों करा ऐसा विचार था कि जब हम आग जलाते है तो उससे आधी 
का जन्म होता है । बच्चों को दीर्धायु बनाने के लिए बढ़ी औरत अपना पक्का केश जन्म- 
जात शिशु को रगटना भावश्यक समझती थी | प्रारभिक धर्म की अन्चरविश्वासपूर्ण धारणायें 
आज ऊे मानव को हास्यास्पद प्रतीत होती है । 

आदिम धमं की तीसरी विशेषता यह है कि वहाँ कार्य-कारण मिद्धात का विचार 
विभिन्‍न तथा दोपपूर्ण है । वैज्ञानिक दृष्टिकोण से कारण को पूर्ववर्ती ( ॥॥00९0६॥॥ ), 
नियत ( ।7879078 ) उपात्रि रहित ( णन्‍भावाणतं ) तथा सस्निहितर ( उक्राटता- 
86) माना जाता हे । परन्तु प्रारभिक धर्म में कारण के लिये पूव्व॑बर्ती का होना ही पर्याप्त 
' माना जाता है। इस प्रकार यदि एक घटना क॑ बाद दूसरे घटना आती है तो एक को 
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कारण तथा दूसरे को कार्य कह दिया जाता है। फलत्न' तंदनस्तर तत्कारणाक ( 7० 
906 धाहु० .979फक्लक्ष 97०० ) का दोप हो जाता है। टायले ( 7908 ) महोदय ने एक 
उदाहरण रखा है जो इस दोप का प्रारंभिक धर्म में परृष्टीकरण करता हे। एक समय 
साईवेरियन जाति ने रास्ते मे एक ऊंट देखा। इयके बाद उसको जाति में चेचक फैल 
गया । छोगो ने चेचक का कारण उम्र ऊेट को देखता बतछाया। कार्य-कारण का ज्ञान 
नही रहने के कारण वे विभिन्‍त घटनाओं की व्याख्या हास्यास्पद हंग से करते दीख पड़ते 
है । स्त्री के गर्भवती होने का कारण गर्भ में देती शक्ति का प्रवेश, प्राचीन काल के लोगो 
ते माता है। वर्षा की व्याख्या भी अद्भूत इग से की जाती है। रोग का कारण प्रेतात्मा 
का प्रकोप समझा जाता है। इन सभी बातो को देखते हुए ऐसा कहा जा सकता है कि 
प्राचीन काल के लोग घटनाओं की व्याख्या करने में असफल दीख पड़ते है । घटनाओं की 
ब्यास्या उपहाप्तजनक प्रत्तीत होती है । 

इसके अतिरिक्त, आदिम धर्म में देवताओं का विचार भौत्तिक वस्तु के आधार पर 
किया गया है। प्रादीत काल के लोगो के अउत्म/ सम्बन्धी विचार हमारे आत्मा सबन्धी 
विचार से पूर्णत, भिन्‍न है। इनकी आत्मा कोई आध्यात्मिक जीव नहीं हुआ करती है। 
यह दीक है कि वे ऐसे ग्रात्माओं की कल्पना करते है जो अदृश्य है परन्तु उस आत्मा का 
भधार उन्होने किल्ली-त-क्रिसोी बह्तु को माना है! ऐसी आध्यात्मिक सत्ता की कल्पना 
करना जो भूत से स्वतत्र है उनके मरितप्क से बाहर है । 

आदिम धर्म की पाँचवी विशेषता यह है कि यहाँ वस्तुओ की आराधना उद्देश्य से 
की जानी है ! प्राचीन काल में छोग दुश्मनों का सामना तथा अनेक वह्तुओं के अभाव को 
पूरा करने के लिए देवबताओ के सम्मुख प्रार्थना करते हुए दीख पडते है । उन्हें न तती ईष्वर से 
मिलने की कोई लालूसा रहती है और न स्वर्ग की कल्पना ही करते हैं | दुश्मनों पर विजय 
पाने के लिए तथा अपनी स्वार्थ सिद्धि के छिए ये सर्वधा प्रयत्नज्ञील रहते हैं। इसका परिचय 
हमे आराध्य घस्तुओं के प्रति की गई प्रार्थनाओ से विदित होता है जो इस प्रकार है--- 

“कृपाल पिता आपके लिए थहाँ भोजन रखा हुआ है। इसे पावकर हम लोगो के 


प्रति दया का प्रदर्शन करे ।! े 
“मुझे रहने दें, रोग पे मुक्त करे, हमारे छ्षत्रुओं का पृता छगाकर उनका सहार 


है. 


करें । 
फिर आदिम धर्म का ईश्वर सम्बन्धी विचार अत्यन्त ही अस्पष्ट एवं विरोधपूर्ण 


है । ईइवर का स्वरूप स्पष्ट रूप से विदित नहीं होता है। ईश्वर का न कोई रूप है और 
न व्यक्तिख | व्यक्तित्व के अभाव में ईब्वर गुणो से हीन प्रतीत होता है । इनका ईश्वर कोई 
आध्यात्मिक जीव नहीं होता है । इस प्रक्रर ईश्वर धामिक भावना को जगाने में सफछ नहीं 


हो पाया है । 


आदिम धर्म अप्रगतिशील प्रतीत होता है । आदि काल से चली आने बाली भक्तियो 
को आदिम मनुष्य बिता भौतिक चिन्तन तथा तर्क के मान लेते हैं। वौद्धिक चिस्तन का 
अभाव होने के फलस्वरूप रीति-रिवाज तथा भिन्‍न-भिन्त धामिक विचारों में कोई मवीतता 
नहीं आ पायी है। इसीलिए प्रारम्भिक धर्म को एक पिछड़ी अवस्था मानी जाती है| 


> धर्म की अवस्थाएँ ७७ 


आदिम धर्म की प्रमुख विशेषता यह कही जा सकती है कि आदिम मनुष्य “व्याख्या! 
झब्द से पूर्णत: परिचित नही थे। वे विश्त्र के विभिन्‍न विपयो के स्वरूप की नही समझ 
पाए थे। इसका परिणाम यह हुआ कि उन्होने जीव और अजीव, मनुष्य और पशु, मन 
और हारीर आदि विपयो के बीच निद्वित्त विभिन्‍नताओ को नहीं समझा | उन्होंने मन और 
शरोर, जीव और अजीव, मनुध्य और पच्चु आदि विषयों का विवेषना इस्र प्रकार किया 
मानो उनमें मौलिक अन्तर नही हो । भौतिक और आध्यात्मिक के अन्तर को नही समन्नने 
के कारण आदिम मनुष्य मे ईश्वर की कल्पना भौतिक रूप में की है। इस प्रकार ब्रादिम 
घ॒र्म मे आलोचवाह्मक प्रद्धत्ति का अभाव पाते है । 

पृथकत्व ( £5४९८॥05४९८॥९७ ) का रहना भी आदिम धर्म की विशेषता कही जाती 
है । आदिम मनुष्य एक ऐसे धर्म की कल्पता करने से अप्मर्थ था जो अनेक जातियो 
[ 770८5 ) के सदस्यों द्वारा मान्य हो। प्रत्येक जाति का पृथक-प्रथक ईइवर था। जब 
एक जाति का सदस्य दूसरी जाति में दाख्विछ होता था तो उसे उस जाति के ईश्वर विचार 
तथा अन्य धाभिक विचारों को अगीकार करना पडता था | 

आदिम घर्म मे नैतिकता का अभाव दोखता हैं। इस सदर्भ में ढॉ० टायलर ने 
जीववाद के सम्बन्ध में जो बात कही है वह सम्पूर्ण आदिम धर्म पर लागू होती है । 

डॉ० टायलर के क्थन निम्नलडिपित है-- 

“830486 क्ाशाएाहाा। ॥5$ 30605 त6९२0१0 एी शा रफ़एदी शत्मारता गण 
(006 ९60ए९०४९० 77006000 पातं ॥8 6 79॥फवाहु 9 एाव'एस तशाएणा 

आदिम धर्म से मनुष्य शुभ भौर अशुभ, उनित और अनुचित के अन्तर को समझने 
में असमर्थ था। नैतिकता का विकास व्यक्तित्व के विकास के फलस्वरूप होता है। आदिम 
घममं मे व्यक्तित्व का विकास नही हो पाया था जिसके फलप्वर्प आदिम मनुष्य नैतिक 
विचारो को हृदयगम नही कर भके थ | 

आदिम घ॒र्म में व्यक्तिवादी दृष्टिकोण का अभाव पाते है । आदिम मनुष्य अपने को 
जाति से भिन्‍न नही समानता था। जाति के रीति-रिवाज, कानून आदि का पालन वह 
जाति के अग होने का कारण करता था । आदिम मनुप्य उन विचारों के विएद्ध विरोध 
प्रस्तावित करने की कल्पना नहीं कर सबता था जो परम्परागत्त थे। सस्या से भिन्‍नत 
व्यक्ति का अत्तित्व ही नही माना जादा था । इस प्रकार व्यक्तिवाद जो आधुनिक जगत्‌ का 
मूलमंत्र है आदिम धर्म को प्रभावित करने मे असमर्थ रहा । सच पूछा जाय ती व्यक्तिवादी 
दृष्टिकोण का विकास आधुनिक युय का अभिययाप है जिससे भादिम घर्मे पूर्णत्तः मुक्त था। 
यह आदिम धर्म को विशिष्टता कही जा सकती है । 

आदिम धर्म की त्रुटियाँ 
( 09608 ० फणाएश।ए8 शिशाहा0णग ) 

भादिम धर्म की त्रुटियाँ अनेक कही जा सकती हैं । 

भादिम धर्म की प्रमुष त्रुटि यह है कि यह भय से पूर्णत संचालित होता है। 
आदिम मनुध्य ऐसे जीवों की कल्पना कर चुके थे जो भयप्रद प्रतीत होते थे । 
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भयप्रद जीवो को प्रमनन्‍न करने के छिग्रे वे निरन्तर प्रयत्नशील रहते थे। उनके धामिक 
विचार का मूठ उद्देश्य भयप्रद जीवों ये अपने को मुक्त करना कहा जा सक्षता है। यदि 
धर्म भप पर आधारित होता है तो धर्म का विकास सफ जाना है । 

यह धर्म रुड्िवादिकता से ग्रस्त है। इससे प्रगति तथा विकास के छिए स्थान नहीं 
है । व्यक्ति की वैचारिक एवं व्यावहारिक स्पतत्रता का इस धर्म थे बलिदान किया गया 
है। शही कारण है कि यह धर्म मानवीय बुद्धि को सताट नहीं कर पाता है । 

आदिम धर्म अत्यन्त ही सकुचित हे | प्रारम्भिक धर्म अपने अन्दर तरिभिन्‍न जातियो 
( 7065 ) की समाकिष्ट रखद्ा है । प्रत्येक जाति का अलग-अलग धर्म होता है। एक 
जाति का सदस्य अन्य जाति के सदस्य को अपने धर्म मे कवृल करने मे असमर्थता प्रकट 
करने थे। यह एक बन्द समाज का प्रतिनिधित्व करता है। 

प्रारंभिक धर्म मे जीवो को ईश्वर के रूप में प्रतिष्ठित किया गया है। ईश्वर के 
गुण और व्यक्तित्व का विक्रास आदिम धर्म में नहीं पाते है। ईश्वर मनुष्य से उच्च कोटि 
के नही है । वे मनुप्य की अपेक्षा अधिक शक्तियाली तथा धूर्त है। पविज्वा, प्रेम, न्याय- 
श्ीखता, क्षम्राप्नीछता आदि नैतिक गुणों से ईश्वर पूर्णतः मुक्त है। इस प्रकार का ईश्वर- 
विचार हमारी धाभिक जीवन की तुप्टि करने में असमर्थ होगा। 

आदिम धर्मे ध्यक्ति को शुभ जीवन व्यतीत करने की प्रेरणा नही देता है। आदिम 
मनुष्य शुभ जीवन की कल्पना करने मे भी असमर्थ दीक्तता है। इम धर्म मे भौतिकता 
एवं सामारिकता का पूर्णतः प्रभाव है जिसके फुलत्वछूप इसमे स्वार्थंवाद की प्रधानता 
हो जाती हैं । 

प्रारंभिक धर्म की अन्तिम त्रेटि यह है कि अख्यविज्ववाप्त तथा जादू से पूर्ण 
प्रभावित है । भादिम धर्म मे कुछेक ऐसे धर्म मिछते है जिन्हे धर्म कहने के बजाय जादू 
कहना अधिक प्रमाणसंगत प्रतीत होता है । अन्धविश्वाम पेर आधारित धर्म हमारी बौद्धिक 
जिज्ञ।त्ता को शान्‍्त करने मे असफल होगा । 

आदिम धर्म का योगदान 

उपर्युक्त च्रुटियों वे बावजुद आदिम छर्म का योगदान धर्म के इतिहास में कम नहीं 
कहा सकता है । 

आदिम धर्म मे जीव का विचार मिलता हैं। जीव का बिचार अस्पष्ट एवं असगत 
होने के बावजूद अध्यात्मवादी विचार के विकास में सहयोग प्रदान की है। आदिम मनृध्य 
के स्विटिट-विचार से आत्मा का विचार प्रस्फुटित हुआ है। आदिम धर्म ने पूर्वज आराधना 
के द्वारा समाज के संगठन में अपूर्व योगदान दिया है । यह सोच कर कि जाति का प्रत्येक 
सदस्य एक सामास्य पुर्वज की सन्‍्तान है, आदिम मनुष्य जाति के विभिन्‍त सदरयों के बीच 
आत्मीयना का भाव वक्त करते थे। इस प्रकार सामाजिकता का भाव आदिम धर्म की 
देव है। आदिम धर्म मे मनुष्य को रीतियो के प्रति भक्ति की भावना थी। वे विभिन्‍्त 
आवार को, जो उते पर जाति के हवारा लाएं गए थे, पालन करने मे संक्रोच नही अनुभव 
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करते ये । उनके इस दृष्टिकोय हे फलस्वल्प नैतिकता का विकास हुआ हैं। इर है अतिरिक्त 


धर्म की अवस्थाएँ ७९ 


आचागे बे प्रति आंदिस मनुष्य की जो आस्था थी उससे आध्यात्मिक विकास सम्भव 
हुआ है / अत आदिम धर्म को महत्वहीत बवलाना आदिस धर्म को गलत समझता ह । 
प्राकृतिक धर्म 
( पिशपा'905४0 ऐशॉ४0०॥ ) 

प्रारम्भिक धर्म ( शाप एशीहाणा ) अप्ृभ्य एवं अशिक्षित व्यक्तियों का धर्म 
होने के कारण अत्यन्त ही सकुचित था। इस धर्म में अनेक त्रुटियाँ सबल्निहित थी। एक 
टोछी का सदरय ईश्वर वे! विचार को लेकर अन्य टोलो वे सदस्यों से भिन्‍ने था। प्रत्येक 
टोली भिस्न-भिन्‍न ईश्वर की आराधना करती थी । फछत लोगों में बिरोध तथा फुट का 
भाव विकमित हुआ | 

सभ्यता के विकास के साथ ही साथ मनुष्य इस जीवन को अग्रिय समझने लगा 
क्योंकि उसमे नैतिकता क्षा अभाव था। (एक ऐसे सूत्र का अभाव था जो सवार के हमस्त 
व्यक्तियों में अपनापन का भाव जायूत करता। प्राकृतिक धर्म इस अभाव की पूर्ति कहा 
जा सकता है । 

प्राइ्ृतिक धम, प्राकृतिक बस्तुओं की आराधना में विश्वास करता है । यह बात 
प्राकृतिक धर्म के नाम से ही स्पष्ट हो जातो है। इस धर्म मे समस्त प्रकृति पूजा का 
दचिपय बन जाती है! सूर्य, चन्द्रमा, तारें, प्रथ्यी, जल, प्रकाश इत्यादि विशेष रुप से आरा- 
धना के विपय दीख पड़त्ते है। प्राकृतिक वह्तुओ वो देर कर मान्व श्रद्धा और आदर 
का भाष व्यक्त करता है। अत. प्राकृतिक धर्म ईईवर को प्रकृति के रूप में ग्रहण 
करता हैं । ; 

इस धर्म में सारा विध्व एक नियम के अन्तर्गत संचालित होता है । जिस निधम से 
यह जग़त्‌ संचालित होता है उसे प्राकृतिक नियम वहा जाता है। यह नियम अचछ एवं 
अटल है। इस नियम के विरुद्ध एक पत्ता भी हिल-होड नहीं सकता है । 

“प्राकृतिक धर्म के भिन्‍न-भिन्‍न उदाहरण” 
( 0#9एश00( सडछ्यए95 ए पिल[प्राप्णाइ0० प९ौीडा०ा ) 

प्राइतिव धर्म वा सर्वश्वम उदाहरण स्वीनोजा का दर्शन है। स्पीनोजा के अनुसार 
दज्य ही चरम सत्ता है । दव्य को स्पीनोजा ने ईइ्जर तथा प्रकृति कहा । ईईवर और प्रकृति 
एक ही सत्ता के दो सिल्न-शिम्त नाम है। स्परीतोजा की बुछ विद्वामों ने प्राहृतिक 
दाघतिक ( पिक्मषाव! >2950फ्राष्टा | कहा है क्योकि उन्होंने प्रकृति भौर ईश्वर के 
बीच कुछ भी भद नही माना है । स्पीनोजा के अनुत्तार “यह जगत्‌ ही ईइवर है और ईवदर 
हो ज्गत्‌ है 

जब ईश्वर को विस्व के कारण के रूप में माना जाता है तो ईश्वर को विश्वात्मस्प 
( ०७ िश्वांणा॥05 ) और जब ईश्वर को विद्वरूपी कार्य बे रूप में समझा जाता हैं 
तो उन्हे विश्वल्प ( िण० रिक्वाएा४9 ) कहां जाता है। इस प्रकार स्पीनोजा के 
दर्शन में प्रकृति अत्यन्त हो मुख्य प्रत्यय है। ईश्वर में य्यक्तित्व का असाव है। वह निर्गुण 
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और निराकार है। संमार की प्रत्येक घटना नियत एवं निश्चित ( 7०6777766 ) है 
क्योंकि किसी भो वस्तु में स्वतन्त्रता नही है। स्पीनोजा के अतुसतार विचार स्वातत््य का 
मानव में अभाव है । 

इस धर्म का दूसरा उदाहरण चीन मे प्राप्त होता है। चीन मे ठाथो ( 780 ) 
आराधना का विषय है। टायो ( |४0 ) का अर्थ होता है । संसार की व्यवस्था का कारण 
इयी सत्ता को ठहराया जांवा है। सम्पूर्ण आचारजास्त्र के तत््वो का विकास इसी से हुआ 
है। मुख्यत चार तत्त्वों का जैसे (१) ज्ञान ( '४।४१०७ ), (२) मानव प्रेम ( [0५8 
० णाभा ), (३) न्याय ( 375०6 ), (४) रोतियो का प्रत्यक्षीकरण ( 005शएथ०७ 
० थी| ०ध०व00785 ), का उद्भव ठायो ( ॥80 ) से हुआ है। ईश्वर सभी विपयों पर 
शासन नियमानुकूल करता है। मानव के किसी भी क्षेत्र मे अराजकता का कारण धर्म का 
गलत प्रयोग है । 

प्राकृतिक धर्म का तीसरा उदाहरण बेबिलोनिया के धर्म मे मिलता है । यहां के 
लोग ईश्वर को त्रिमूत्ति मानते थे। स्वर्ग, पृथ्वी तथा सागर के देवताओं की त्रिमृ्तियाँ ही 
आराधना के विषय थे। अगु-बेल-एण्ड-एआ ( 877 ए6] गे 8७ ), स्वगे, पृथ्वी तथा 
सागर के देवताभों को कहा जाता था। समय के साथ-साथ यहाँ के छोगो ने इन्ही 
त्रिमूत्तियों में विश्वास करना अनुपयुक्त समझा । मार्‌डक ( 'ैआातए: ) को ही जनता ने 
ईइबर माना । मारडक ईश्वर को मानने के बावजूद यहाँ के लोगों में त्रिमृत्ति-ईश्वर 
( शा ४ 006 ) की भावना विद्यमात थी । 


इजीप्ट मे इस धर्म का चौथा उदाहरण पाते है। इस धर्म मे रा ( 7२9 ) को 
आराधता का विषय मात्रा जाता था। '*रा' सूर्य का ही दूसरा नाम था। फराव 
(?॥४7००१ ) रा का पुत्र है जिसे वहाँ के लोगो ने सूर्य देव ( 8प-000 ] की सज्ञा 
से विभूषित की । यहाँ के छोगो ने एक ऐसे ईब्वर की कल्पना की जिसे अमण रा 
( &7707 ७ ) कहा जाता है। यह एक ऐसी शक्ति है जिसके द्वारा समस्त ससार का 
निर्माण हो पाया है। लोगो की यह धारणा है कि अमण रा की आँखो से मानव का 
विकास हुआ है । सृध्टि के सम्बन्ध में कह्दा जाता है कि वह स्वत: अपनी सृष्टि करती है। 

भारतव्प में भी प्राकृतिक धर्म के कुछ उदाहरण हम पाते है। बेद में सम्पूर्ण 
प्रकृति उपायना का विपय दीख पडतो है । वैदिक काल के लोग सूर्य, चन्द्रमा, तारे, 
आकाश इत्यादि प्राकृतिक झक्तियों को पूजते थे । 

आकाश को वेद में “वरुण” कहा गया है क्योकि आकाश सम्पूर्ण पृथ्वी को ढके हुए 
है । वेदिक काल के ऋषियों ऋत (79 ) को सा्वभौम नियम के रूप मे माना था। 
संत्तार की व्यवस्था का कारण ऋत ( ॥१(७ ) को ठहराया जाता है! 

कुछ लोगो के अनुसार भारतीय दर्शन मे साख्य प्राकृतिक धर्म का दूसरा उदाहरण 
है । साख्य प्रकृति और पुरुष के द्वैद भे विश्वास करता है। प्रकृत्ति अचेतन, एक, त्रिगुणमयी 
इत्यादि है। संसार की प्रत्येक वस्तु का विकास प्रकृति से ही सम्पन्त हुआ है। परन्तु इन 


६ धर्म की अवस्थाएँ ८१ 


गुणों के बावजूद सांख्य प्राकृतिक धर्म का सफल उदाहरण नही है क्योंकि प्रकृति ईश्वर का 
रूप नही है। अतः यह विचार अमान्य प्रतीत होता है । 

प्राकृतिक घर्मं ( र७पाक्षाक्ष।2 गशाष्टाछ0 ) को कुछ विद्वानों ने राष्ट्रीय धर्म 
( िन्ना।णा9] गथीड्ा०0 ) कहा है । इस धर्म को राष्ट्रीय धर्म इसलिए कहा जाता है क्यो- 
कि इस धर्म का विकास किली गिरोह से न होकर राष्ट्र ( रिबाएणा ) में होता है। 
टोली-जीवन ( प्रर०४ | ) की अनेक कठिनाइओ को देखकर अनेक टोछी के लोगो 
ने राष्ट्र का निर्माण किया । राष्ट्र अनेक टोली का योगफल था । प्राकृतिक घ॒र्मे का विकास 
तब होता है जब मानव राघध्ट्र का सदत्य होकर जीवन यापन करता है। भत्त प्राकृतिक 
धर्म को राष्ट्रीय धर्म कहना ब्रिल्कुल युक्तिमगत है । 

प्राकृतिक धर्म की विशेषताएँ 

इस धर्म की पहली विज्ेपता यह हैं कि यह समस्त विश्व को शक्ति ( ऐ०ए८7 ) 
का प्रतीक मानता है। जक्ति ( एटा ) ही सृष्टि का आधार है ॥ टी० एच० हकक्‍राले 
(7] छ झ्ृण्षा०३ ) जारम्भ से अन्त तक सृष्टि की व्याण्या झक्ति से करते हैं। नीदसे 
संमार को शक्तिपूँज मानते ह। ब्रटेन्ट'स्रे् एक झक्तिप्रवाह पर विश्वास करवा आवश्यक 


समझता है। 
फिर इस धर्म के माहनेदाल्यो ने स्सार को ब्यवस्थापूर्ण भाना है। विश्व मे 


व्यवस्था है-- इसे अस्वीत ₹ करता कणिन है | चीन में टायो (790) को व्यवस्था का प्रति- 
रूप मानते है । वेबीकोनिया क लोगो ने मी व्यवस्था में विश्वास जिया है। भारत के वेदिक 
ऋषियों ने ऋत [ 7१७८ ) को मानकर समार के सामन्‍्जस्य की व्याग्या की है । 

इस धर्म की तीसरी विश्येपता यह है कि इनके माननेवालों ने छय [ रिक्त) ) 
के आधार पर समार की व्याख्या की है। छूय यति का अभे है कि सेत्तार नियमित है। 
जाडे के बाद गर्मी, रात के बाद दिन, दिन के बाद रात का आना इसका सबूत कहा 


जा सकना है । 
धामिवक आचरण तेथा धामिक जीवन में विश्वास करना इस घर्म की चौनी 


जिशेषता है । इस प्र्म में प्रार्थना पर अत्यधिक जोर दिया गया है। गीता स्तुति से ईश्वर 
को प्रणाम क*ना दम श्रर्म मे विज्व स क-नेवाले लोयों का आवश्यक अग्र रहा है। इसके 
अतिरिक्त घाभिज् उत्मवी के अवसर पर नाच, जुलय वा आयोजन दीख पडता है। 
देवताभों को खुश करने के लिए पशुओं का बलिदान करना भादन्ष्यक समझा जाता है। 
इसके अतिरिक्त फल, अन्न भी देवताओं को प्रदान किये जाते है । 

प्राकृतिक वर्म में नैतिकता की प्रधानता भी स्पप्टत दीख पडती है । देवताओ के 
ऊपर विमिन्‍न धर्मों ( ५४०८५ ) का आरोपन होता है । इन्ध को वीरता नामक धर्म से 
घोषित किया जाता है, वरण को न्याय, एथीने ( &02॥6 ) को ज्ञान, हेस्टिया (छ2$9) 
को पवित्रता नामक धर्म से विभूषित किया जाता है। 

इस धर्म की छठी विशेषता यह है कि यह धर्म बहुदेववाद ( 70 जछक्षंइत ) से 
पूर्ण है। पाकृठिक धर्म मे देवताओं को एक के विपरोत अनेक साना गया है। इस प्रकार 


८परे धर्मे-दर्शन की रूप-रेखा 


बहुदेववाद ( ९०(५॥०४॥ ) की सभी जिश्येपताएँ इस धर्म मे किसी-म-किसी प्रकार 
दीख पंइती है । हे मु गा 
ध्रारम्भिक धर्म और प्राकृतिक धर्म में अन्तर 


( जिद्य०प्रणा5 76 फ्रछछा एाआंएए8 एशॉ20णा बाएं परक्धपा'त- 
8४06 एशॉंड्री०7 ) 


प्रारम्भिक धर्म प्राकृतिक धर्म से भिन्‍न प्रतीत होता है क्योकि प्राकृतिक धर्म में 
देवताओं को भिन्‍न-भिन्‍न नामों से सम्बोधित किया जाता था परन्तु प्रारम्भिक धर्म में 
देवताओं का नामकरण न हो सका था। मारडक, फराव, रा, क्षणु-वेल एन्‍्ड एया इत्त्यादि 
प्राकृतिक धर्म के देवताओं के नाम थे। परन्तु प्रारम्भिक धममे में प्राणवाद, टोटेमिज्म 
इत्यादि में देवताओं के नाम का पुर्णत अभाव है। 

दोनो धर्म में दूमरा भेद यह है कि प्राकृतिक धर्म मे देवताओं के शुणों को कल्पना 
की गई है परन्तु प्रारम्भिक धर्म में देवताओं को गुणयुक्त नहीं माना गया है। इसका 
कारण प्राचीन कार के लोगों की अपभ्यता थी जिसके फलस्वरूप वे देवताओं पर गुणों 
का आरोपन करने भें असमर्थ थे । 

तीमरा भेद यह है कि प्राकृतिक धर्म मे नैतिकता [ ॥४००॥४४ ) को अपनाया 
ग्रया है परम्तु प्रारम्भिक धर्म में नैतिकता का अभाव है ! 

प्रकृतिवाद और प्राकृतिक धर्म में अन्तर (0/507ल0गा5 0८(छढ्शा ै३०7६- 
फंड्ात 206 चि॥(प्ा३570 #+८8/00]--प्रकृतिव!'द उस सिद्धान्त को कहा जाता है पते विश्व 
की घ्याख्या प्राकृतिक नियमों द्वारा करता हैे। विश्व का विकास, निर्माण, अन्त इत्यादि 
के लिए प्राकृतिक नियम पर्याप्त है । इस सिद्धांत के अनुसार विश्व यन्त्र की तरह प्रयोजन 
हीन है । शडब्रादी विचारों मे प्रकृतिवाद का सम्मिधण निहित रहता है । परन्तु प्राकृतिक 
धर्म धामिक विकास की अवस्था हे । 

दोनो में दूसरा भेद यह है कि प्रकृतिवाद ईश्वर की सत्ता का खण्डन करता हैं। 
प्रकृतिवाद अनोश्वरवाद का समर्थक हो जाता है परन्तु प्राकृतिक धर्म, धर्म होने के नाते 
ईश्वर में विद्वास करता है । 

प्रकृतिबाद और प्राकृतिक धर्म में तीसरा अन्तर यह है कि प्रकृत्रिबाद मृल्‍्यो को 
अस्वीकार करता है। धर्म और अधर्म का भद यठत हे परन्तु प्राहृतिक धर्म इसके 
विपरीत नैतिकता को अपने धर्म का आधार बनाता है| प्रकृत्तिदाद नैतिकता को अस्वीकार 
करता है परन्तु प्राकृतिक धर्म उसे बल प्रदान करता हे | 

प्राकृतिक धर्म के विरुद्ध आक्षेप 
[ ७०]९०॥07७5 &एथ75 'पिश्वांपा'8)50 पछ८।2)09 ) 

इस धर्म के विरुद्ध में कह्य जाता है कि यह अन्न प्रवाद (सै870506 87 को प्रश्नय 
प्रदान करता है। इस धर्म के अनुमार टप अनेक वस्तुओ की जानने में अमम्थ है। 
हमारा ज्ञान सासारिक वस्तुओ तक ही मीमित रहता हैं। विश्व से परे किसी सत्ता को 
जानना असम्भव है अज्ञे यवाद मानव में निहित ज्ञान की पद॒त्ति का खण्टन करता है । 


ड धर्म की अवस्थाएं ८३ 


इस धर्म के विर्द्ध दूसरी आपत्ति यह की जाती है कि यह भाग्यवाद ( ए&श॥आा॥ ) 
को अपनाता है । इस धर्म में मानव को स्वतन्त्रता नही प्रदान की गयी है। हमसे चेष्टा 
स्वात्तन्त्य का अभाव है। संसार की प्रत्येक धटना नियत एवं निश्चित ( [266777766 ) 
है। विश्व एक नियम के द्वारा आगे बढ रहा है । विद्व के कार्य-कलाप मे किसी भी 
प्रकार का हस्तक्षेप सम्भव नही है । भाग्यवाद मानव के विकास में घातक पिद्ध होता है 
क्योकि इससे निराशावादी दृष्टिकोण का जन्म होता है। फिर, यह धर्म धामिक भावना 
के विकास में वाधक है । धर्म के लिए एक व्यक्तित्व पूर्ण ईश्वर की आवश्यकता है जो मानव 
की प्रार्थवा का उत्तर दे सके परन्तु प्राकृतिक धर्म में ऐसे देवताओं की कल्पना की गई है 
जो प्रकृति के अग है, जिनमें बुद्धि और विचार का अभाव है। व्यक्तित्व से रहित होने के 
कारण ये देवता मानव के धाभिक विचारों को जीवित नही रख सकते । 

प्राकृतिक धर्म के विषद्ध चौथा भाक्षेप यह है कि धर्म भनेकेश्वरवाद ( ?0जाध57 ) 
से मेल खाता है । अनेकेश्वरवाद की तरह प्राकृतिक धर्म भे उन देवताओं की मीमासा की 
गयी है जो सस्ीम है । ससीम ईश्वर को ईश्वर कहना अनुपयुक्त है। इस धर्म के विरुद्ध 
भत्तिम बाक्षेप किया जाता है कि ज्ञान शास्त्र के अभाव मे यह मानवीय दार्शनिक उत्कंठा 
को शान्त करने मे असफल हूैँ। 

मानवीप घममम 
तर्॑रणथएांंड0 छछाए्राणा 
मानवीय धर्म का जन्म 
धीरे-धीरे बुद्धि का विकात होता गया । मनुष्प की आलछोचवात्मक दृष्टि प्राकृहिक 
धर्म पर केन्द्रित हुई। आलोचनात्मक दृष्टि ने प्राकृतिक धर्म मे पायी जाने वाली ब्रुटियों 
को प्रकाश में छाया और तब इसकी असफलताएँ साफ दुष्टियोचर होने ऊगी। प्रकृति 
अचेतन होने के कारण मानव की धामिक माँग की पूर्ति नही कर सकी । इसने धामिक 
भावनाओ और जिज्ञातसताओं की सन्तुष्टि नहीं किया | घ॒र्म के लिए ईइवर का व्यक्तित्वपूर्ण 
होना आवश्यक है पर प्राकृतिक धर्म का ईश्वर व्यक्तित्वशुन्य होने के कारण भानव को 
दया और कदरूणा प्रदान नही कर सका । मानव जाति भी ऐसे ईश्वर के प्रति श्रद्धा और 
भक्ति की शावना रखने में साय केरने छगी और सेब इसका श्ुकाव एक ऐसे घम्म की 
ओर हुआ जिसका ईश्वर नेतिकता का आधार हो सक्के तथा जिसमे मानवीय गुणों का 
पुर हो । ऐमे ईश्वर में बुद्धि, विवेक, करुणा, क्षमा, सहन-श्लीलता इत्यादि हो । यही घर्मं 
मानवीय धर्म कहा जाने छगा। इस प्रकार सानवीय धर्म का जन्म धार्मिक जगत में 
हो पाया । 
मानवीय धर्म का स्वरूप 
मानवीय धर्म जेसा कि नाम से स्पष्ट है, मानव की आराधना में विश्वास करता 

है । मानव सृध्टि की सभी आणियों मे अपना एक मूधेन्य स्थान रखता है। यही हघारी 
धाप्रिक माँग की पूति कर सकता है। हमारी नैतिकता मनृष्य को केद्ध मानकर दढ 
होती है | हमारी संस्कृति, धमं, राजनीति सभी का केन्द्र-विन्दु एकमात्र मानव ही है |; 


८४ धर्म-दर्शन की रूप-रेखा 


नि सन्‍्देह मानवीय धर्म दे मानव पी आराधना का आदेश देकर मानव को ग्रौरवान्विद 
किया है। अत मांबबाद वह्र मिद्षान्त है जिसके अनुसार मानव को ईइवर का गौरव 
प्रदान किया जाता है। यह मनुष्य की आराधना में विश्वास करता है क्योकि मनुष्य 
में करुणा, क्षमा, सहानुभूति और त्पाय जैसे गुथो की अभिव्यक्ति हुई है । मनुष्य की पूजा 
करते से हमारी महत्वाकाक्षाओ की पूर्ति होने की पूरी आज्ञा रहती है। मनुष्य से बढ़कर 
कौन ऐसा व्यक्ति हो सकता है जो प्रेम का पात्र हो । अत मानवीय धर्म मातव-केग्द्रित 
धर्म है । 

मानववाद धर्म के रूप मे प्रत्ययवाद से भी मेल खाता है। सचमुच प्रत्ययवाद 
मानववाद कौ तरह यह विश्वास करता है कि पुजा एक “आदर्श! की होनी चाहिये। 
जहाँ तक मानवता का प्रदन है यह भी एक जादर्श है | इसलिये पूजा मानवता (निएएशगए] 
की ही की जानी चाहिये । फिर मादववाद एक नैतिकतापूर्ण मानव की पूजा करता है। 
इमलिये इमकी संगति आचारशाप्त्र से भी हो जाती है । 

मानवीय धर्म विज्ञान से संगति रखता है। यह जाधिदेबिकता को प्रश्नय नही देता 
है। अतिप्राकृतिक शक्वियो मे विश्यास करना आआमक है क्योकि उ्का कोई प्रमाण नही 
है। ये मनुष्य की सीमा से वाहर है। मानवबुद्धि के द्वारा वैज्ञानिक विधियों की सहायता से 
प्रगति कर सकता है तथा अपने लश््य को अपना सकता है। वैज्ञानिक विधि और वैज्ञानिक 
दृष्टि जीवन के छिए उपयोगी हैं । नातवीय धर्म ईव्वरवाद का विशेध करता है । ईश्वर की 
धारणा मानव की देने है । इसका विकास मानवीय गुणी के आरोप के फलस्वरूप हुआ है। 
अत ईश्वर की धारणा में मानवीय गुण के आरोप का दोप है | फिर, ईइवरवाद ईब्वर को 
विश्व से परे मानता है । यदि ईश्यर मानव से परे है तो ईश्वर को कैसे जाता जा सकता है ? 
ईश्थूर को बिना जाते आराघता कैते हो सकती है ” फिर, र२३१रवाद अच्धविश्वाप्त से ग्रस्त 
है। भाग का युग वैज्ञानिक युग है । अत अन्धविश्वांस से युक्त ईश्वरवाद को स्वीकारना 
बुद्धिमत्ता नही है । 

मानवीय धर्म के अनुसार मानव विना भ्ञागवेतर सत्ता की सहायता से निजी अयास 
में अप्रता विकास कर सकता है। मानव स्वर्य अपना भाग्य दिधोता है। मानवताबाद, 
निम्रतिवाद, भाग्यवांद तथा निराशावाद के सिद्धान्त का खण्डन करता है। यह आश्ञावाद से 
ओतप्रोत है । 

अब मानवीय घर्म की व्याख्या दो रूपो से की जा भ्रकेती है। पहली व्याख्या के अनु 
सार ईव्वर मायच सूप में रए/२4थते होता (_ै। अत. इप्तक अनुप्तार दत्ता स्वय मानव ऋूप 
में उपस्यित होते है।_ मानव युप्टि मे एक ऐसा महान प्राणी है जिसकी श्रेणी मे ईश्वर को 
ग्री अग्रसर होना पडता है। इसका ज्दलन्त उदाहरण ईसामगीह में देखने को मिलता है। 
ईसधामसीह ईसाई धर्म के प्रणेता और भत्रिष्यवक्ता माने जाते है। इन्हे ईश्वर का एक 
अवतार माना जाता है जो प्रानव रुप मे उपस्थित है। ये श्रद्धा और भज़ित का पात्र बब 


जाते है 
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मानवीय धर्म की दूसरी व्यास्या के अनुसार मानव को ईश्वर के रूप में व्यक्त 
किया जाता है। मानव जाति ईइवर के रूप में गौरवान्वित की जाती है। ईश्वर के सारे 
गुण मानव से सुझोभित किये जाते 7 । इसका ज्वछस्त उदाहरण हम वुद्ध में पाते है जो 
मानव ये पर लोगो ने उन्हे ईव्वरकर पर में समझा । ईश्वर के सारे गुण का आरोपन मानव 
पर किया गया । यहाँ मानव ईश्वर के रूप में पूजा जाने छगा #। मानवीय धर्म का उदा- 
हरण भारत में बौद्ध धर्म तथा 'टंगार' के दर्भन भे देखने को मिलता है। ग्रीस में इसका 
उदाहरण 'प्रशाह्षा 57 तथा यू लेप 4 ट0गा6' का वर्म है । ऋमटे ( (०76 ) के धर्म 
को “0054 ४७,आ' भी कहा जाता /। अब हम एक-एक मानवीब धर्म कौ व्याख्या प्रस्तुत 
करेंगे | 

बोद्ध-धर्म 

बौद्ध-वर्म को बाह्मण धर्म का विराधी माना जाता हैं। बुद्ध ने धामिक और 
आध्यात्मिक विषयों पर विधार करना एक ऐसी रमणि से प्रेम करना समझा था जो 
अस्तित्वविहीीना है | बुद्ध ने सारे ससार को दु खमय माना । उनक अनुसार जीवन दु खेमय 
है । यह विश्व दु ख का सागर है । जन्म, रोग, बुदापा, मृत्यु सभी दर्दनाक हैं। सासारिक 
वस्तुओं में विरकत रहना ही सुख का म.त्न उपाय है । बुद्ध ने दु ख के बारह कारण बनाये है 
तथा इन दु खो को दूर करने के लिये आठ मार्ग वताया जिन्हें अप्टामिक मार्ग कहा जाता 
है। इन मार्गो पर चलूने से सभी दु खो का अन्त होता हे जिमसे दु खाभाव की अवस्था 
आती है । इसी दु खाभाव को अवस्था को निवांण ( शिा१७४७ ) की अवस्था कहते है | यह 
अवस्था बिना सुख दु ख की एक तटस्थ अवस्था होती हे । 

बौद्ध-धमे को मानवीय धर्म इसलिये कहा जाता है कि यहाँ कचारशास्त्र को प्रमुख 
स्थान प्रशत किया गया है | उनुप्य का वर्म ही मानव-सेवा है, जिस प्रकार एक डाक्टर का 
धर्म रोगी वी सेवा होता हे । वृद्ध ने तत्वश्यास्त्र के विपयो [( कत्मा, ईश्वर और विश्व ) 
१२ विचार केरता अपने कत्तंव्य से स्वछित होना कहा ह। मनृप्य को मनुष्य से प्रेम रखता 
बौद्ध-दर्भन का एक आवश्यक अंग ह। इसी मत के का२ ण, कुछ चिद्वानों ने वौद्ध-दर्श न को 
एक व्यावहारिक मनाविज्ञान की मनज्ञा दो 7 | जिस समय दुद्ध का आविर्भात्र हुआ था उत्त 
समय ब्राह्मण वर्ग की प्रधानता थी । जात-पाँठ की भावना छोगा जे रग-रग मे व्याप्त थी । 
ब्राह्मण अपने को ब्रह्ममय समझते थ। ब्राह्मणों की इन प्रवृत्तियों के विरुद्ध बुद्ध ने कसकर 
आवाज उठाया । इतना ही नहीं बन्कि उनकी घार भर्त्मना भी की । वे जाति पाँति का भेद 
बिल्कुल नहीं मानते थे । उनके अनुपार एक ब्राह्मण जन्म से ब्राह्मण नहीं हो पाता बल्कि 
बहू अपने कर्मो से होता हू । ब्राह्मणों ने नदो मे स्नान करते रहने के कारण अपने को पवित्र 
समझा । पर बुद्ध इस मत से सहमत नहीं थे । उनका कहना था कि अगर स्नान से हो एक 
व्यवित पत्रिन्र माना जाय का मछ दिया जो बराबर जल्मे तिवरास करती है पविन्न की वस्तु 
मानी जाती और उनका जीवन भी आननन्‍्दमय होता । पर ऐसी बात नही देखी जाती | 
ब्राह्मण पशुओं की बाहि देते थे और साथ ही साथ अहिसा में विश्वास करते थे ; इनका 
विचार था क्रि यज्ञ के दिये हिंसा, हिसा नहीं है । बुद्ध ने इन मतों की घोर भर्त्सवा की । 
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पश्ुओो को बढि देता विद्सी भी अश् में अहिमा नहीं कहा जा सकता | अतः बुद्ध उसे समय 
ब्राह्मगों को मानव जाति का कलक मात्रा कच्चे थे । 

तत्वशास्त्र के अन्दर वे क्षणिकवाद में विश्वास करते थे। उनके अनुसार विश्व 
में क्षण-क्षण परिवर्तन होता रहता है। उनके अनुसार नदी की धारा क्षण-प्रतिक्षण बदलती 
रहती है। इसलिये बुद्ध ने बताया कि कोई भी व्यक्त एक धारा में स्तात नहीं कर 
सकता । विश्व बिल्कुल परिवत्ततशील है। प्रकृति भी नाचतोी है। वर्गसा ( ऐेश2507 ) 
ने भी क्षणिक की धारणा ही व्यक्त की है। आचास्शास्त्र के दृष्टिकोण से बुद्ध को मध्यम 
मांगें मे रखा गया है। एक वर्ग के लोग ऐसे थे जिन्‍्होने इन्द्रियनुप्त को ही जीवन 
का मुख्य छक्षण बताया। वृद्ध ने इस वर्ग का विरोध किया। उनके अनुसार 
इन्द्रिय-सुख पभुओ का सुख होता है।मानव पश्ुओं से श्रेष्ठ है। उसमे विवेक- 
शीलता बडा गुण है। विवेकी होकर भी इन्द्रिय-सुख की चाह करवा मानव का 
एक कलक है । एक दुभरा वर्ग सन्‍्यासवाद ( &$८०ाए्शश ) मे विश्वास करनेवाढा 
था । इन्हीने अपनी इच्छाओं को दवाना ही अपना आदर्श माना | ऐसे छोग शारीरिक सुख 
से वंचित रहना पप्तन्द करते थे । इन्होने सासारिक वस्तुओं से विरक्ति रखने की चेष्टा तो 
की ही साथ-साथ अपनी आवश्यक जरूरतों मे कटौती भी करनी चाही। यही था सम्पासी 
का जीवन । 

बुद्ध ने उपर्युक्त दोनों मंदो को अति समझा और इनके बीच मध्यम मार्ग का अनु- 
करण किया । भत उन्होंने आत्म भोग ( 80 067/8भ70०९ ) तथा आत्म शोध ($०| 
एाण0॥0400॥ ) दोनो को अति बताते हुए उनका निपेध किया। तब बे एक ऐसे मांग 
पर अग्रत्तित हुए जो मध्यम किस्म के थे। यह एक ऐसा मार्ग है जिसका प्रयोग प्रत्येक 
व्यक्ति कर सकता हैं। अत बुद्ध का भार्ग समस्त लोगों के छिए एक सन्देश प्रस्तुत करता 
है । यही उनके आचार-शास्त्र की एक विश्येषता है। 

यह ठीक है कि सामान्य दृष्दि से बुद्ध का सातवीय धर्म अधिक उपयुक्त है पर 
इनकी कुछ ऐसी त्रुटियाँ भी हैं जिनसे इस्त धर्म का विशाल महल टूकडे-्टुकडे हो जाता है। 
उन कारणों की व्याख्या निम्न रूप से को जा सकती है । सबसे पहले वुद्ध ने अपने «शत 
में तत्त्वशास्त्र की व्याक््या नही कर एक बहत वडी गलती की है। मानव एक विवेकघील 
प्राणी है । जन्म से ही उसमे नमी-वयी घटनाओ को जानने की प्रदृत्ति होती हैं। वह बराबर 
जिज्ञायु रहता है। ईब्वर, विश्व और आत्मा चूकि प्रधान विपय है और किसी-म-हिसी 
एठरह इसका विचार सप्री में प्राप्ठा जाता है इसलछिए इजकी शाजकारी आप करने के लिए 
विचार उठाना आवश्यक है । यही उसकी बौद्धिक जिज्ञासा है | पर बुद्ध ने इस तत्वशस्त्र 
के विषयों की व्याख्या न कर छोगो को बौद्धिक जिज्ञात्रा को बिल्कुल ही दवा दिया है । 
पह बौद्धिक जिशात्ता की असतुप्टि मानव के लिए जोक का विषय है। इसी कारण से 
बोद्ध-दर्शन अधिक व्यक्तियों के लिए अप्रिय वन ग्रया है। यह इस धर्म के पतन का एक 
प्रधान कारण है । 

बौद्ध धर्म के फेलानेवाले बहुत से मिक्षु ( ॥/०४॥७ ) थे । धर्म का विस्तार नैतिक 
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परायणं व्यक्तियों पर ही आधारित है। अनैतिकता घाभिक पतन का प्रधान कारण है। 
यही बात भिक्षु ( '००/७५ ) के साथ भी घटित हुई । समय के प्रभाव के कारण भिक्षु 
[ ०5 ) विद्यमी एवं अनैतिक प्रदीत हुए । धर्म प्रचारक दोते के कारण उनके बुरे 
चरित्रों का शिकार बौद्ध द-नि को भी होना पडा जिसके फलम्वहप वौद्ध-धर्म दिन-दिन 
पतन की ओर अग्रसर हुआ । 

इसके पतन का तीसरा कारण ब्राह्मण थे। ये बुद्ध के कट्टर छात्रु थे । समय-समय 
पर बौद्ध-दर्गन की उन्होंने कटु आलोचना भी की है । वौद्ध-धर्म के पनयते पौधों को देखता 
उनके लिए अमम्भव था! इनके कम का फठ बौद्ध-धर्म के दिए घातक हुआ। इस तरह 
चौद्ध-धर्म का पतत होता गया । उपर्यक्त तीन प्रधान कारणों से ही बौद्ध-धर्म कौ बदलो 
क्रमश घटती गयी ॥ 

टंगोर का मानवीयवाद 
( 7988076'8 स्प्ा8गरं5ा ) 

मातव-धर्म के माननेवालों से टंगोर ( 78800 वा नाम बड़े सम्मान से लिया 
जाता है ! इन्होने '२९॥९॥०णा एस 80 में कहा हैँ कि "मेरा धर्म सानवीय घ॒र्मं है जिसमे 
ईश्वर की व्यास्या मानवीय रूप में की जाती है ("१ इनके अनुप्तार ईश्वर की अध्िव्यक्ति 
मानव मे पूर्ण हूप से हो पायी है । अत. मानव की पूजा ही ईब्बर की पूजा है| टैगोर ने 
इवर के सारे गुणी का आरोपन मानव पर करके उसमे पृज्य बना दिया है। टैगोर ने एक 
जगह पर कहा है कि ईइ्वर की पूर्ण अभिव्यक्ति तारे युक्त स्वर्ग मे न होकर मानव आत्मा 
में होती है ।* इस कथन के द्वारा टैंयोर ने मानेव को काफी गौरवान्वित किया है । सृष्टि 
में मानव का रयान वेजोड है (097 । ॥78 गराखए/ए&87 07% काका 7६ 0079278976) 
यह ठोक है कि टैगोर प्रकृति का भी सत्य माना है पर मानव को उसमे अधिक सत्य 
कहा है। तत्त्वशास्त्र की चर्चा करते हुए भी टैगोर ने मानवता को वास्तविक माना हे 
प्रमाण विज्ञान की चर्चा कन्ते हुए सत्यता मानव वो बताया [ वध 5 क्शाओ ) है । 
इम॑ प्रकार टेंगोर को हम एक मानववादी कह सकते है क्योंकि मानवत्राद मे सभी लक्षण 
इनके विचारों में कूट कर भरें है । टैगोर के मानवीय धर्म को पराइ्यात्य मानवताबांद के 
तुत्य समझना भ्रामक है। यह एक विशिष्ट प्रकार का मानउताबाद है जिसे हम “आध्या- 
त्मिक मानवतावाद' का उदाहरण कह सकते है। पाश्चात्य मानवतावाद मे मानवेलर 
व्यक्तियों यहाँ तक कि ईश्वर की भी उपेक्षा की गई है परन्नु टैगोर इसके विपरीत ईइवर- 
वबादी हैं। उनके मतानुसार ईइबर सम्बन्धी धर्म और मत सम्बन्धी घर्म अभिन्‍त है । 





। 'फेए कहा णा 35 चीढह कलाहु0॥ ते शाद्यो गा छा (तक सट गातिएॉट 5 
62१॥67 ॥ #णा9च्रा॥ ' ॥980४८-रेश] हाएा ए शैव॥ ?, 96 
2. पृ उटए्टव [870 06 तीर ताल 5 (0 फट 5०९३ ग्राठ्ज शाए गञ0 
 शाड़ इच्वातज् व3प्टछ5, ऐश ) 6 0ाग एी शक, 
वृ्णह $5230ीशा३3 ?. 4] 
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टैगोर की मानवतावाद बुद्धि की उपज वही हे वत्कि उनकी आध्यात्मिकता तथा रहस्यवादी 
परहत्ति की देन है 
हेलेनिज्म 
( मशोशंदा॥ ) 

यह भी मानववाद व एक रुप है जिसे माननेवाले प्रधानन. ग्रीक निव्रासी है । यह 
भी मानव की पूजा करने का आदेश देता हे । श्रीस में अनेक धामिक संस्थारयें आदिकाल से 
ही प्रचलित थी। तरह-तरह जे विचार छोगों में फंके थे | ग्रीक की सम्यता समय और 
धामिक मनोबृत्तियों के अनुमार बदठनी रही हू । उुछ छोग ग्रीस में 99! की पृजा किया 
करते थे । बाद में ' 007४ १४0३ ए7 में विश्वास करने ये और रझाब ही साथ 70077 
की पूजा की भी प्रथा थी | इन सव॒ मनोंद्वसियों के कारण छोगो के बीच अन्यव्रिश्वाश्त का 
बोलबाला था। छोग जादू में विग्बास वरते थे । ऐसी अन्धविश्वासी प्रदृत्तियो के कारण 
वहाँ के धामिक सम्प्रदाय पतन की पराकराप्ठा पर अग्रवर होने लगे । 

प्रशाधाह्रा' एक ऐमा धामिक मत है जो इन अन्ध्रविश्वासो को दूर करने के 
निर्मित्त आया हे। इसमे लोग शीला! की पूजा क्या करते थे। यह मानधीय 
ईश्वर का प्रतीक था । लोग मानवपुजरा इसलिए किया करते थे कि मानव एक विवेकी 
तथा नैतिक परायण जीव है। मानवपुजा में अनेक गुणो का परिचय मिर्ता है । 'निशोक्षा 
सभ्यता का प्रतीक माता गया। छोगो की यह धारणा थी कि प्रथा वी पूजा 
मे अन्धविश्वात का नाश होता है। उस समय बोग भूत-प्रेत की पूजा करते थे । 'रथ- 
धाओआय भूत-प्रत की पूजा क्षा तिपेध करता है। यहाँ महान व्यक्तियों की पूजा 
( पत्रल०श०5४धाए ) होती है। उजित्त ष्यक्तियों मे नेपोलियनू, सुकरात, भलेवजाण्डर आदि 
का नाम गौरव से लिया जाता है। इन्हे बादि मानव ( $प्कुधा गप०क 98778 ) समझा 
जाता था। इस प्रकार कुछ दृष्टि से यह वर्म अपने पूत्रंवर्ती मतों से काफी अच्छा पहा 
पर इनमे भी कुछ प्रमुख दोप पाये गये जिनसे इसका पतन हो गया । 

यहे ठीक है हि 7200957 ने श्रस्धविस्वासों को दर करने की ठाठी प्रा इसमें 
उसे सफलता नहीं मिल सकी | प्राकृतिक धर्म के सम्रय छोगो में अनेक च्ुटियाँ मौजूद थी । 
वे ही तुटियाँ प्र॒ताद्ाह में आकर घर कर छो | अते म्राधारण छोगी को प्राकृतिक 
धर्म के समाने इस धर्म से भी वितृप्णा हो गई । 

फिर सैंधादगाश। मानवीयकरण से ग्रसित है | बहाँ ईब्वर्‌ को घाुनव रूप मे 
समझा जाता है यहाँ सुकरात, नेपोछियन्‌ जैसे मरणशील व्यक्तियों की पूजा बरी जाती 
है। उसे ईश्वर माना जाता है। प्रिषामस्वरूप ईइवर भी मरणशझीछता से ग्रम्तित हो 
जाता है | हेगल के अनुसार पटादांआ। मानवीकरण का विक्राध्न करता है। इसलिए 
इसके विरुद्ध अनेक आलोचनाये की जाती है । 

साथ ही इस धर्म के ईश्वर सौन्दय्य के प्रतीक थे। इस प्रकार ईइवर वास्तविक ता से 
काफी दूर हो जाता है। अकः मेशालाबत का ईइबर स्वस्यहीन ( ४0567 ) समझा 

_ जाता है। 
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फिर यह धाप्तिक दृष्टि से असफल प्रतीत होता के क्योकि यहे धामिक अनुभृतियों 
को जगाने मे बिल्कुल असफल रहा 7.€€ ने ठीक ही वहा है "# उलाहाणा जाट 
६ एशभा९0 07 ॥97 5 8 0 0॥/6' इस वथन की पुष्ठि हम ?05/।४/.॥॥ और 
छ900909आ में भी पाते हैं। 

प्रत्यक्षदाद 
( 70आं(शांड ) 

प्रत्यक्षयाद मानववाद का एक रूप हे जिसके प्रणेता कामदे ( (०0॥6 ) है । 
कामटे ने मानवीय धर्म को प्रत्यक्षयाद की ज्ज्ञा दी है। प्रत्यक्ष वह है जिसका ज्ञान इन्द्रियो 
के माध्यम से हो । चूंकि मानतवत्ता प्रत्यक्ष होना है इसलिये कामटे ने इसे प्रत्यक्षवाद 
हवा है । 

कामटे ने विज्ञान, धर्म तथा समाजधास्त्र तीनो को सत्य माना है पर तीनो में 
सवोपरि ममाजश्चाम्त्र को ( $02८0०४५ ) मानते हैं । कामटे के अनुप्तार विज्ञान और 
धर्म गीण है और ममाजश्ञास्त्र [ $0०00०£29 ) प्रधान ह जहाँ तक समराजशास्त्र का 

इन है इसका प्रधान काम मानव की व्यास्या करता है। अत वास्तविक अं में कामटे 

ने मानव की पुजा करने की सलाह दी हैं। यही मानवीय धर्म के नाम से पतिध्ठित हे । 
कापटे के अनुसार सामूहिक रूप मे हम मनुष्य को पृजा करते हैं। मानवता ही सम्पर्ण 
रूप मे पूजा का विषय है। कामटे के मानवीय धर्म में ककछा का पूर्णतः प्रतिविम्ब 
पाया जाता है॥ कामटे का यहे विश्वास है क्रि मानव का चित्रण कछा मे विज्ञान की 
अपेक्षा काफी सफर और स्पष्ट होता ह । कामटे ने मानवीय धर्म को कला से युक्त माना 
हैं तथा यह घोषणा को है क्रि बह धर्म विज्ञान का विशेश्वी नहीं ह। इसके विपरीत यह 
विज्ञान में पंगति रखता? । उन्होंने स्‍्वव कहा ह 0 ।५ 8 ९॥छञणा ८00॥80 ॥॥ 8 ॥॥९ 
फथाएए णी हैएा जप ३४९ ॥067 ॥000॥5४07 ४४ 5९६०६ 

कामटे नारीत्व ( ४णाशा॥00०0 ) को प्रा को मानवीय वर्म का प्रधान अंग 
मानते है । 

दया और क्षमा नारीत्व गुण है | यही कारण है कि इन गुणों की सुन्दर अभिव्यक्ति 
नारी में होती है । छुछ विद्वानों का मत हे कि आदर्स नारीत्व ( ]06व) ४णा॥॥॥००० ) 
का सिद्धान्त कामटे ने ईमाई धर्म से ग्रहण किया है । 

कामटे के अनुसार, जता ऊपर कहा गया है मानवेता की पूजाही अभीष्ट हे । 
यहाँ कोरी मातत्रता अथवा मानवीय जीवों की प्मग्रता उपास्य नही है। उपासना का 
यथाय विषय मानवता का आदर्श रूप हे यह मानवता का वह रूप है जो दोपो से शून्य है । 

प्रत्यक्षयाद की भी अवनति हो गई ह्‌। जिसके प्रमुख कारण निश्ननिखित है। 
सबसे पहले लोगों ने प्रत्यक्षवाद का विरोध करते हुये बताया कि कामटे ने मारोत्व 
आदर्श ( ॥069] ५०गाआव000 ) को ईसामसीह के धर्म से लिया दे। अत: यह मौलिक 
धर्म नही है | कामटे ने विज्ञान को निम्नस्थान देकर भारी गलती की । वैज्ञानिको ने इप 
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धर्म की अवनति के लिए एक बडी खाई खोदी । वे इस धर्म के शत्रु हो गये भौर इसके 
पतन के लिए यथेष्ट चेष्टा की निससे इनका पत्रन हो गया । 
मानवीय धर्म का मुल्यांकन 
( एएथींप्रथ0त ० प्रातधशाह्रीए ए०७४४0०)) 

मातवीय धर्म आदिम धर्म एवं प्राकृतिक धर्म की अपेक्षा सुन्दर धर्म है। आदिम 
एवं प्राकृतिक धर्म अन्धविश्वाप्त से युक्त हे जिससे यह बहुत हृद तक मुक्त है । 

मानवीय धर्म मानव को आराधना का केन्द्र मानकर मानव को गरिमा को बढाया 
है | धर्म का इतिहास कामटे के अनुमार मानव का इतिहास है | मानव सृष्टि का सर्वोत्तम 
जीव है । उसे धर्म में स्वोपरि स्थान देकर मानवीय धर्म ने मानव के गौरव की रक्षा की है । 

मानवीय धर्म कृछा एवं सौन्दर्य के डिकरास पर सर्वाधिक बेल देता है। यह प्रकृति 
के सौन्दर्य को सराहने का भादेश देता है। अत. मानवीय धर्म ने कछा एवं सस्क्ृति को 
प्रोत्ताहित कर सराहनीय सेवा की है! यह धर्म पर्व सुलभ है। प्रत्येक व्यक्ति मानव की 
पूजा करने में सक्षम है। मातवीय धर्म का प्रालन प्रत्येक व्यक्ति कर सकता है क्योकि यह 
सरल धम है । यह आडम्बर से गूस्प है । 

उपर्युक्त विशेषताओं के बाबजुद मानवीय धर्म की आलोचना हुई है । 

मानवीय धर्म की प्रगति प्रभावपूर्ण तथा स्थाई नहीं हो पायी है । यह एक ऐसा 
धर्म है जो कुछ ही दिनो तक कायम रह सका है। इसका ज्वदंत उदाहरण सारे मानवीय 
धर्म ही है । सभी का किसी न किसी प्रकार पतन हो गया है। इसका वतन यह स्पष्ट कर 
देता है कि यह स्थाई धामिक अवस्था नही है । 

फिर मानवीय धर्म की महत्ता केवल सैद्धातिक झूप से ही रही है | व्यावहारिक रूप 
ते यह काफी असफल रहा है। इसका कारण यह है कि मानवोय घर्म आदर्श पर आधारित 
है । यह एक आदर्शपूर्ण धर्म हैँ। जब मारव की वर्तमान स्थिति त्तथा आंकाक्षाओं के बीच 
सधर्ष होता हैं तव मानवीय प्रर्म की उत्पत्ति होती है। अत यह धर्म प्रत्यववाद से ओत 
प्रोत है। च्‌ कि यह प्रत्ययवादी धर्म है इसलिए यह व्यावहारिक जीवन के लिए अशफछ 
है। मानवीय धर्म व्यावहारिक धर्म नही बन सकता । इसका क्षेत्र सिद्धांत तक ही नोमित 


हो जाता है 
मानदीय धर्म उपास्य तत्व के मानवीयकरण पर अधिक बल प्रदान करता हे । 


प्रहाँ ईब्बर के घाथ ऐसा व्यवहार किया जाता है मानों वह हाथ-पैर का जीव हो । इसका 
परिणाम यह होता है कि विशद्येप मनुष्य में पायी जाने वाली अपूर्णतायें ईश्वर पर भी 
आरोपित हो जाती है । मानव के समान ही वहू मरणशज्ञीह़ तथा अपूर्ण मौर सप्तीम प्राथी 
बन जाता है । पर ऐसा इब्बर हमारी धामिक भावनाओं को सतुप्ट नहीं कर सकता । 
मानवीय धर्म धामिक भावता के विकास में बाधक है। प्रत्येक धर्म के लिए एक 
ईश्वर का होना आवश्यक है | पर जहाँ तक मानवीय धर्म का प्रशव है, इससे किसी ईश्वर 
के स्वर्प को चर्चा नहीं की जाती है जिसके फलस्वरुप धार्मिक माँग की पूतति मानवीय 
धर्म नहीं कर पाता | कामटे आदर्श मानवता को अपनी आराधना का विषय मानते हैं पर 
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यह शब्द “70०४ #प्रणवप(४ बिल्कुल अस्पष्ठ है। अस्रष्ट होने के कारण साधारण 
लोग इसे नहीं ममझ पाते है | टंगोर ने भी कहा हे “५9 एशाहाणा 5 धीढ उशांश्ाण्प्र ० 
गाधा,” यह भी बिल्कुल अस्पष्ट है। इम मत से धर्म के ज्ञानात्मक, भावात्मक तथा 
क्रियात्मक तत्वों की व्याख्या नही हो पाती है । अत, मानवीयवाद धामिकता की रक्षा करने 
में असमर्थ है । 

मानवीय धर्म के विरुद्ध यह आक्षेप किया जाता है कि यह सन्देहवादी है । यह 
मानव के अध्यात्म का निपेध करता है जिसके फलस्वरूप मानव के स्वरुप की व्यास्था 
अपूर्ण तथा असगत जँचती है ] गत मानवीय धम खोखच्ठा प्रतीत होता है । 

मानवीय धर्म के विस्द्ध यह भी आक्षेप किया जांता है कि यह अम्धरविश्वास से 
युक्त है | ग्रीक धर्म तथा कामटे का प्रत्यक्षयाद अन्ध विश्वास को प्रश्नय देता है। मानवीय 
धर्म अन्धविश्वास के निष्कासन का आदेश देता है परन्तु स्वयं अन्धविद्दवास से ग्रस्त हो 
जाता है | अत: मानवीय धर्म हमारी बुद्धि को नहीं सतुप्ट कर पाता है । 

मानवीय धर्म मे मानव को ईश्वर का स्थान दिया गया है। यह ईइ्वरवाद का 
खण्डन करता है तथा मानव को ईश्वर रुप में प्रतिप्ठित करता है। परन्तु इससे धर्म के 
उद्देष्य की पूति नहीं हो सकती । मानवीय धर्म पतित एवं दलित मानव को साम्त्वना 
नही दे सकता तथा मानव को अशुभ से जूझने के लिए वल नहीं दे सकता। यह सफल 
धर्म नही है। डॉ० राधाकृष्णन ने इसीलिए कहा है “कोई भी ऐसा धर्म जिसका केन्द्र 
ईश्वर नहीं बल्कि मानव होता है शक्तिग्माली धर्म नही हाता ॥/ ( 8 ढाहाणा  भ्रा055 
पाए 5 वाद्या द्वाएँ प्रए (उ0प 5 गध्एए धाणाएश ) 

(४) आध्यात्मिक धर्स 
( शाप] &8७॥६४70॥ ) 

आध्मात्मिक धर्म का अर्थ अध्यात्मवाद है। आध्यात्मिक धर्म, धर्म को अत्यन्त 
ही विकसित शात्वा है। प्रो० ली ( 7.८6 ) के अनुसार भी आध्यात्मिक धर्म, धर्म 
का सबसे नवीन रूप माना गया है। पर इसका अजञ्य किसी न किसी रूप मे पूर्ववर्ती 


धार्मिक अवस्थाओ में भी पाया जाता है । इसकी छाप जातीय घर्म में भी देखते को 


मिलती है। 
प्राचीन काल में लोगो को यह धारणा थी कि मानव मृत्यु के बाद भी स्पिरिट 


( $90 ) के रूप में निवास करता हैं और सारे विश्व में घूमा करता है । यह एक इन्द्रिय 
परायण जीच है | आध्यात्मिक धर्म का विकास 59 7६ की पूजा से ही पाता है। ऐसा ही 
विश्वास अनेक विद्वानों कय रहा हू । 

लोगो ने आध्यात्मिक धर्म के विकास की चर्चा करते हुए उमके कारणों पर प्रवाद् 
डालते हुए कहा कि प्राचीन काल में लोग यह समझते थे कि ईश्वर एक दूमरी दुनिया में 
अपना स्थान रखता है, उस दुनिया को आध्यात्मिक विश्व कहते है । गत, ईश्वर पार- 
लौकिक है । मानव इस विश्व मे निवास करने वे कारण छौकिक हो जाता है। ॥.&6 के 
अनुसाद आध्यात्मिक धर्म के विकास का कारण दूसरी दुनिया में विश्वास करना हे । 
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फिर प्राचीन काठ में जात्मा की पूजा पर विश्वाद् क्रिया जाता या वे आत्मायें 
( 89075 ] ईश्वर के सामने अप्रधान मानी जाती थी। यह विचार भी अध्यात्मवाद की 
पृष्ठभूमि तैयार करता है | टस प्रकार आध्यात्मिक धर्म का विकाम हुआ । उस प्रकार हम 
कह सकते हैं कि भ्ाध्यात्मिक धर्म की जद जातीम धर्म भे पायी जाती है । 

आध्यात्मिक ध्वर्म का रूप परणिया के एक धर्म में पाया जाता है। इस घर्मं मे 
अहुरामाजदा मामक एक आध्यात्मिक जीव की पूजा होती हैं । अट्टरामाजदा सभी सृप्दियों 
का खष्टा है। यह इस विश्व में तथा स्वर्म में निवास करता हैं। यह सर्वेच्यापी, स्वे- 
दक्तिमान तथा विद्वान है। बहू घटनाओं का परिचालन करने बाल्य होता है। यह एक 
ऐसा व्यक्ति है जो गुप्त बातो को जानता दे । प्रो० 'छी के बनुसार आध्यात्मिक धर्म मे 
विश्वास करता बहुरामाजदा की यूजा को अयतिशील करता है। अत: अहुरामाजदा ही 
आध्यात्मिक धर्म का आधार हे । 

आध्यात्मिक धर्म वात विकास भारतीय दार्धनिक धारा म भी देखा जाता है। 
रामानुज का दर्शव आध्यात्मिक धर्म का एक अनमील उदाहरण है । रामानुज का ईइवर- 
बाद व्यक्ति विशज्ेप (26४०० ) का है । इसके अनुसार ईश्वर, आत्मा और विश्व 
तीनो सत्य है, पर ईश्वर की सथथता इन सवो में अधिक हैं | विश्व और आत्मा को अपने 
अस्तित्व के लिए ईव्वर पर निर्भर रहना पडता है। प्रो० 'ली' के अनुसार रामानुज का 
दर्शन आध्यात्मिफ धर्म का एक जीता जागता उदाहरण है । 

आध्यात्मिक धर्म की विशेषताएँ 
( णाश्म'६09४50035 07 9छञणिएजो! 8७20० ) 

आध्यात्मिक धर्म का ईश्वर एक महासत्‌ जीव है। प्रह मावव से काफी उत्तम है ! 
मानव सीमित, अपूर्ण तथा अजव्यापी है जबकि ईश्वर पूर्ण, सर्वव्यापी तथा असीमित है 
आध्यात्मिक धर्म का ईश्वर प्राकृतिक धर्म के समान कोई प्राकृतिक वस्तु नहीं है॥ घह 
प्राकृतिक वस्तुओं से भी ऊपर है। यहां एक अध्यात्म ईइवर की पूजा की जाती है। फिर 
आध्यात्मिक धर्म का ईइबर अपरिवत्तंनन्नील है। यह वहुत-सी परिवत्तंनशीरू वस्तुओं क 
द्वारा प्रकट होता है । पर इसमे परिवत्तन नही हो पाता । ईध्वर किसी विद्येप देश या काल 
मे बेधा नही है, बल्कि इसकी सत्ता इसके बाहर है । आध्यात्मिक ईश्वर कोई अस्थाई ईश्वर 
नहीं बल्कि वह शाश्वत है। आध्यात्मिक धर्म की चौथी विशेषता पर प्रकाश डादते हुये 
कहां जा सकता है कि यहाँ का ईश्वर स्वतन्त्र है, अपने अस्तित्व की कायम रखने के लिये 
इसे किमी दृध्तरी सत्ता पर आधारित नहीं रहना पड़ता है। बह स्वयंभू है। फिर सभी 
आध्यात्मिक धर्म को ऐतिह[पसिक्र विकास के आधार पर छिया गया है। देव सभी धर्मों का 
स्रोत ऐतिहासिक धर्म ही है। यह भी आध्यात्मिक धर्म की एक खास विश्वेपता है | आध्या- 
त्मिक धर्म काफी विकसित धर्म हैं। यह धर्म केवठ हपारी बुद्धि को ही सन्तुष्ट नही करता 
बल्कि हृदय को भी सन्तुप्ट करता है 

फिर जातीय धर्म किसी विद्येष जाति सम्प्रदाय तक ही सीमित रहता है जबकि 


+ 
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यह एक विश्वव्यापी धर्म है। “गैलवे' ने भी आध्यात्मिक घम्म की चर्चा करते हये इसे 
विश्वब्यापी धर्म कहा है। यह धर्म कसी सास जाति या सम्प्रदाय तक दँधा भही है, 
चल्कि इसका मम्बन्ध सारे विश्व के साथ है। आध्यात्मिक धर्म में लोगों का मानसिक 
दृष्टिकोण काफी विस्तृत हो जाता है। इसलिये यह धर्म आदर के साथ देखा जाता है। 
धर्म का प्रारम्भ जात्तीय घर्म से होता है और आध्यात्मिक धर्म मे आकर इपका पूर्ण 
विकास हो जाता है । 
आध्यात्मिक धर्म के विभिन्‍न रूप 
( ण७शा। 00005 ० ७छाॉशॉप्॥ छे0स्‍४0०ा ) 

आध्यान्मिक धर्म के प्रमुख रूप इस्लाम-धमे, ईसाई-धर्म तथा >४097/5ए? हैं । इन 

सबकी संक्षिप्त व्याख्या निम्नहूप से पेश की ज्ञा सकती है । 


इत्लाम-वर्म 

इस्लाम-धर्म का विकास अरव में हुआ हैँ । इसके प्रणेता मुहम्मद साहब है। वे 
ईश्वर के दूत माने जाते है। छोगों का यह ख्याल है कि जब विद्व में बुराइयाँ फैछ 
जाती हैं तर उनका अन्त करने के लिये ईश्वर किमी दृत को भेजता है। मुहम्मद 
साहब उन्ही दूतो में से एक है। वे घर के गरीब व्यक्रित थे। उनका निवास्त स्थाम 
अरब था। अपनी ईमानदारी वे कारण वे काफौ सम्मानित थे। उनके व्यक्तित्व का 
प्रभाव देख खदीजा नाम की एक महिला ने उनमे छझ्दी कर छी। फलस्वरूप आधिक 
व्यवर्था सुधर गयी। वे जगल में जाया करते और फरिछइते आकर उन्हें कुछ आपतें 
छिखाया करते | इस प्रकोर अरव में टस्लाम धर्म का बीजारोपएण हुआ और कुरान 
नामक एक धामिक पुस्तक का आविर्भाव हो सका। चंकि मृहम्मर साहब ईश्वर नही 
बल्कि उसके दुत हैं इसलिये यह धर्म ईताई धर्म से भिन्‍न है क्योंकि ईसाई धर्म में ईसा- 
मसीह को ईश्वर का पुत्र माना जाता है। जिस प्रकार ईसाई धर्म बाइविल पर 
आधारित है उपी प्रकार इस्लाम धर्म कुरान पर आधारित होता है। हरेक घामिक व्यक्ति 
की कुरान पर विश्वास करना आवच्यक है | इस्छाम धर्म के अनुमार सत्य बोलना, चोरी 
नहीं करना, हिंसा नहीं करना, सूद नहीं छेता और नही देदा, मदिरा नहीं पीना, दिन 
में पंच वार नमाज पढ़ना --यह सद धर्म के घिशेप अग है! जरात बाँठना और रमजान 
करना अत्येक मुधलमान के लिए अखश्यर है तथा एक व्यक्ति को जो काथिक दुष्ध्ट से 
सब है मक्का जाता अति आवश्यक है। इस्दाम के मानने वाले सामृहिक और व्यक्तिगत 
प्रार्थना मे विश्वास करते है। प्रत्येक व्यक्ति के कर्मो का दर्धक खुदा हैं। मरने के बांद 
व्यक्ति की आत्मा खत्म नहीं हो जाती बल्कि वह क्यामत के दिन के छिए कब्रगाह में 
प्रतीक्षा करती है । कयामत के दिन कुछ फरिस्‍्ते आते है और कार्मो के अनुसार आत्माओ 

को जन्नत या जहस्नुम में भेजा जाता है । 
ह एक ईश्वरवादी धर्म होने के कारण व्यक्तित्वपूर्ण ईश्वर भे विश्वाप्त करता 
है । वहू ईश्वर सर्वज्यापी, सर्वशक्तियात्‌ तद्ा दप्ाल है। ईश्वर अयीमित है। अल्डाह 
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मब जगह व्याप्त है तथा सर्वज्नाता है। वह किसी प्रकार ठगा नही जा सकता। अहलाह 
यह जानता है कि जगत में क्या हो रहा है तथा स्वर्य मे क्या हो रहा है। बिता ईश्वर 
आज्ञा के एक पत्ता भी हिल नहीं सकता । वहू खप्टा तथा विवाद्वक है, ईश्वर के अश 
नही होते । 

इस्लाम धर्म की कुछ न्रूटियाँ है जिनके कारण इसका प्रतन हो गया। सबसे 
पहले इस्लाम धर्म का विकास तलवार के जोर पर हुआ। जिस समय इस्लाम धर्में का 
विकास हुआ उस समय अरब से मृति पूजा चछ रही थी । इस नए धर्म के बढ़ते प्रचार 
को देखकर मूर्ति पूजा में विश्वास करने वाले द्व प करने लगे । यहाँ तक कि छूोगों ने 
मुहम्मद साहव को मारने को ठानी। मुहम्मद साहब मक्का छोड भदीना भाग गए और 
वही जाकर उन्होने तलवार उठायी और कट्टर पथियों से मुकाबछा किया | बाद मे चलकर 
मारकाट के बल पर ही इस धर्म का विकास हो सका। फिर यह धमम को मानने के लिए 
लोगो को बाध्य करता था । साथ ही इस धर्म के मानने वालो को कुरान की बात को 
ऑाँख मूदकर मानना आवश्यक था। इसका विरोध करने वाला नारितक कहलाता था। 
इस धर्म के पतन का यह प्रमुख कारण है । 

फिर कुछ छोगो का कहना है कि इस्छाम धर्म का ईश्वर न्‍्याग्री और शक्तिशाली 
हैं । यह धर्म ईश्वर के इन्ही दो गुणों पर बल देता है। पर जो ईश्वर द्षक्तिशाली तथा 
न्यायी है बह कभी भी क्षमा नही कर सकता । जो ईश्वर क्षमा, दया नहीं करता वह 
हमारी धामिक जिज्ञासा की संतुष्टि नही कर सकता। अतः यह भी पतन का प्रधान 
कारण है। 

साथ ही इस्लाम धर्म जातीयता ओर राष्ट्रीयत! की भावना से ग्रसित हो गया । 
इसके द्वार लोगों को मुसकमान बनाते का प्रयत्त किया जाता था और यही इस 
की सबसे बडी कमजोरी थी जिसके कारण यह धर्म नहीं पतप सका ।! 

आध्यात्मिक घर्मे के रूप सें ईसाई-धर्स 
( णार्ष॑$धंगगा।ए 85 0पापपकों पिशांएणा! ) 

ईमाई धर्म एक व्यक्तिवादी धर्म है क्योंकि यह एक व्यक्ति के उपदेशों पर आध।रित 
है । उउका नाम ईमामग्रीह है। इसामसीह को छोगो ने ईश्वर का प्रुश्न॒ माना और उनके 
सन्देशो पर ही सारा धर्म सचालित था। पर ज्यो-ज्यो धर्म का विकास होता गया ईसा- 
मतीह ईरवर के रूप से पुजित किये जाने लगें। कुछ छोगो ने इयस्मतीह को ईसाई धर्म 
क' दूत माना | ईसाई धर्म हिन्दू धर्म से काफी प्रभावित हुआ है। कहा जाता है कि ईसा- 
भसीह १३ वर्ष की अवस्था में भारत आये। यही इनका परिचय भारत के ब्राह्मणों से 
हुआ और तब वे भारत के धर्म को जानने छगे । फलत. ईसाई धर्म हिन्दू धर्म का एक 
प्रतिविम्व दीख पइता है। कुछ लोगों के अनुसार ईसाई धर्म का आधार वेद और उप« 
निपद्‌ कहा जाता है क्योकि कृष्ण और ईसाप्रसीह के जीवन में बहुत समता है। ईसाई- 
धर्म इस्लाम धर्म की तरह एक पुस्तक “ह्राह छाष्ठा४! पर आधारित है। प्रत्येक ध्यक्ति 


धर्म की अवस्थाएँ ९५ 


जो दस धर्म को मानता है बाइबिल के प्रति आदर एवं श्रद्धा दिखाता है । यह अग्रेजी 
क्यू एक प्रामाणित ग्रन्थ है। अग्रेज नैतिकता भे जिश्वाप इसलिए करते है क्योकि ब[इविल 
इसका वर्णन है । ईसाई ध्र्मे का श्रधान अंग इसकी नैतिकता है । सत्य बोलना, चोरो न 
करना, बाइविल के प्रति नतमस्तक होना, ईश्वर की प्रार्थना करना, मानव के प्रति कस्णा 
प्रेम, सहानुभूति आदि दर्शाना--ईपाई धर्म के प्रमुख आचार-विचार है । 


ईमाई धर्म भें ईमामसीह की पूजा की जाती है। उनका सारा जीवन आत्म बलि- 
दाने का एक अनोखा उदाहरण है। जो आत्मा का बलिदान करता है, वह स्वर्ग को पाठा 
है और जो व्यक्ति समार के दुराचारों मे भाग लेता है, वह नरक को जाता है। ईशा 
हमारे सामने एक आदर्श जीवन कय प्रतीक बनकर आते हैं। इसक्िए प्रत्येक व्यक्ति को 
उनके जीवन से शिक्षा लेनी चाहिए। सारा धर्म छोक-कल्याण की भावना से परिपूर्ण है। 
इस धर्म के अनुसार इस ससार के निर्माता ईश्वर है। पर इस सृष्टि के पीछे ईशइवर का 
कोई प्रयोजत या इच्छा नहीं रहती । इस विध्व में जो सुख दुख है वह मानव के कत्तेव्य 
वा फल है। अत, यह धर्म कर्मवाद ( 7.छए ए ऋष्यशाक ) में विश्वास करता है। 
पर इस धर्म में पुनर्जन्म में विश्वास नही क्रिया जाता है। ईसाई धर्म के समान ही 
इस्लाप धर्म भी पुनर्जन्म मे विश्वास नहीं करता । इस्लाम के अनुस्तार वह आत्मा जो 
अच्छे कर्मों को कर पाती है वह अमर हो जाती है और जो बुश काम्र करती है उसके 
जीवन को समाप्ति बही पर हो जाती है। परूतु हिन्दू-धर्म एनर्जनर में भी विश्वास 
का ता है। 
ईसाई धर्म के अनुमार आत्मा पवित्र है। मानव भृष्टि की सभी वस्तुओ में पवित्र 
है । भरत: इसके अनुसार मानवर्नहमा घोर पाप हैं। इसके अनुसार मानव देवता का एक 
रूप है। यह धर्म मानता है कि ईश्वर का साश्राज्य हमारे साथ है । ईसाई धर्म बलिदान 
में विश्वाप्त करता है। इसमें अन्य जीवों की हिंसा की जातो है। पर यह पाय 
या हिसा नहीं समझा जाता है । ईसाई धर्म में आदर्श नारीत्व की पूजा होती है क्योकि 
एक नारी में प्रेम, सहानुभूति, मित्रता आदि की भावता बूँठ-कुट भरी है। इस धर्म के 
अससार ईश्वर विश्वव्यापी के साथ-साथ विश्वातीत भी है। जिस प्रकार एक कबि कविता 
में ही समाप्त महो हो जाता वल्कि उसकी स्थिति इसके बाहर भी है, उसी श्रकार यहाँ 
वर इम विश्व तक ही व्याप्त नहीं हो जाता बल्कि इसमें बाहर भी है। वह हमारी 
प्रार्थताओं को सुनता हैं। वह व्यक्तिपूर्ण है। वह दयारु है । वह इस विश्व का ख्रध्टा है। 
बह सर्वशक्तिगान्‌, सर्वव्यापी तथा अन्त है। ईसाई धर्म एक ऐतिहामिक धर्म है क्योंकि 
इमका प्रवर्तक एक ऐतिहासिक व्यक्ति है। कुछ लोगो के अनुसार इतिहाम में जितना 
सफल यह घ॒र्म है उतना सकत दूयरा धर्म नही है। सहन शझीदता ईसाई धर्म की एक प्रमुख 
पघिशोपना है। इस्लाम धर्म ये हम सहनशीलता नही पाते है। इस धर्म मे कहा गया है 
कि सासारिक छोगो को मुछतृमान बनाओं । दस प्रकार इस्लाम धर्म मे सकीर्णता प्रायी 
जाती है, पर ईताई धर्मा इन सभी दुर्गणो से शूत्पर है । 


९६ धर्मं-दशंन की रूप+रेखां 


जुडाइज्म 
( गेंपरतक्षांडत ) . 

यह यहुदियों का धर्म है ! इस धर्म को उत्पत्ति और विकास इसराइछ मे हुई है। 
इसके सस्थापक मासेस (8०६९७) थे । मामेस साहव के समय के लोग ऐसे ईश्वर मे विश्वास 
करते थे जो आँधी, तूफान, विजली, वर्षा आदि का कारण हो। मासेस न इस विचार को 
दूसरे ढग से रखा । ईश्वर के) नाम 'जाहवेह' ( 38॥92॥ ) था। इनके अनुप्तार ईह्वर का 
प्रकटोब रण प्रकृति के द्वारा होता हैं | प्रकृति एक ऐसा चित्रपट है जिसपर ईश्वर अपना नादक 
खेलता है । जुडा धर्म ( ४५००७॥५7 ) के अनुप्तार ईग्वर महान्‌ जीव हैं । वह दयालु हैं तथा 
क्षमा भी करता है । ईश्वर व्यक्तिपूर्ण हे। यह एक ऐसा धर्म था जो अन्य धर्मो के ईश्वर 
वीआलोचना और निन्‍दा करता था । इस धर्म की सबसे बड़ी त्रुटि यह है कि इसका ईश्वर 
प्राकृतिक जीव है! इसी कारण बहुत से छोग इस धर्म को आध्यात्मिक अवस्था नहीं 
मानते है। प्रो० 'ली' ने भी बताया है कि इस धर्म के ईश्वर में करुणा पायी जाती है। 
वह लोगो पर दया रखता है । यह धर्म एवब्वरबवादी है। यह किसी एक ईश्वर की महा- 
नता में विश्वास करता है । 

पारपी धर्म मे दो ईश्वर को पाते है। एक असीमित और दूसरा सीमित होता है। 
पहुला प्रकाश का ईब्वर तो दूसरा जअधकार का । इस धर्म के दोतो ईशव रो में बराबर से संघर्ष 
टोता रहा है। जोरास्ट्रन धर्म ( 2/07450थ॥57 ) से जुडा धर्म ( 770895श ) भत्यन्त 
उच्च किस्म के धर्म है क्योकि यह केवल एक ईश्वर में विश्वास करता है । अत. उच्चता 
की दृष्टि से जुड़ा धर्म | 700275ए ) को अध्यात्मिक धर्म में रखना अधिक श्रेपस्कर 
है । उपयेक्त धर्मों की चर्चा जो हमने को वे सभी एकेश्वर वादी धर्म है और जो एकेइवर- 
बादी ( #गा०धोटा४(0 ) धर्म है उसे आध्यात्मिक धर्म मे भी विश्वास अवश्य रहता है । 

सच्चे अर्थ मे हिन्दू धर्म भी आध्यात्मिक धर्म है। पर कुछ छोगी ने इसका आक्षेप 
करते हुए कहा कि हिन्दू धर्म स कई देवी-देवताओं की चर्चा की जाती है इसलिये यह 
अनेकेश्वरवादी धर्म हो जाने के कारण आध्यात्मिक धर्म मही कहा जा सकता । पर 
वास्तव में यह आक्षेप केवल प्रतीति मात्र टे । यह ठीक है कि यहाँ भिन्न-भिन्न ईश्वर की 
पूजा की जाती है पर यह विभिन्‍नता बेवल पूजा के रूप में है। वास्तविक ईइवर केवल एक 
हैं। अत इस दृटि से यह एवेंश्वरवादी धर्म होने के कारण आध्यात्मिक धर्म माना 
जाता है । 

बेब प्रश्न उठता है कि किद्दने धर्म एवेस्वरबादी हैं ? यह वत्वज्ास्त्र का प्रश्न है। 
एबे इव रवादी घर्मो में केक्‍छ निमित्तेश्व रवाद (00ञव)) ईश्वरवाद ( [6'87॥ ) सर्वेश्वर- 
बाद ( एणीध5ण ) तथा निमित्तोपादानेब्व रवाद [ श्वाध्यात्रटाआए। ) का नाम आता 
है इन सिद्धान्तों की पूर्ण व्यास्या एकेदव रवाद में होगी । 


सातवाँ अध्याय 


घामिक दर्शन के प्रकार 
(797९3 ०४ 8९॥४४०75 ?9)]08077% ) 


विपय-प्रवेश 

धर्म का वर्शीकरण विभिन्‍न दृष्टिकोणों से किया यव। सराधार्णत हिन्दू धर्म, 
इस्लाम, ईधाई, जोरिस्टियम दृत्यादि धर्म के अन्दर आते है। यह एक सामान्य वर्गीकरण 
है ( एक दूसरे दृष्टिकोण से धर्म का वर्गीकरण आरम्भिक धर्म, प्राकृतिक धर्म, मानवीय 
धर्म तथा आध्यात्मिक धर्म में हुआ है। कभी-कभी ताकिक अनुकूलता [ 7.0०80४0 ए०ी)- 
#र४००४ ) के अपुयार धर्म ह! परीक्रण होता है। इस शक्ार के वर्गोक्षरण में दार्य्न्रिक 
पक्ष एवं वाडिक दृष्टिकोण की प्रधायता रहती है । दार्शविक दृष्टिकोण हे धर्म को निम्न 
लिखित वर्गो मे रखा जा सकता है :-- 

(१) अनीश्वरवाद ( &॥07%7 ] 

(३) हर्विरव रवाद ( 78! थक) | 

(३ | दतवाद ( 0४४»॥ ) 

(४ ] अनेकेशबरवाद [ ?णछगाशंद्रा। ) 

(५ ) एकेदवरवाद [ भ0०ण78ंज्रा ) 

इस वर्गीकरण को देखते से पता लगता है कि जिम प्रिद्धाग्तों की यहाँ चर्चा हुई है 
उन्हें साधारण भाषा में धर्म कहना अनुप्युक्त हे । व्यावहारिक शोवन मे धर्म का अर्थ ईइबर- 
वाद (7॥6%0) से होता है । इसलिए विद्वानों मे इत सिद्धात्तों को धर्म न कहकर धर्म का 
विद्वास्त (१8६०७८६ ० 7८०0) कहा है। ये पाँच धामिक सिद्धान्त धर्म-दर्शन में महत्व- 
पृर्ण॑ स्थान रखते हैं । मतः प्रत्येक की व्याख्या तथा मूल्याकत कश्ना बाउनौय हो जाता है । 

( १) अतीश्वरवाद 
( 8४शंध॥ ) 
अनीइबरवाद का स्वरूय 

भनी श्वरवाद का अर्थ है. /ईईबरवाद का नियेध” । अनी ब्थस्वाद उप्त प्िद्धात को 
बहुते है, जो ईइबर में अविश्वाय करता है। यह घपिद्धान ईश्वर की सत्ता का खण्डन 
करता है | प्रौ० पिठन्द ने कहा है--/अनीश्वरवाद ईश्वर मे विश्वास का विरोध करता 
है”) प्रो० एटक्स्सम ली ने अनीश्व रवाद की व्यास्या इन शब्दों में की है-- 

“ूमीहवरवाद का अर्थ यहाँ एक ऐसे धिद्धा्त से है, गिसका सरबन्ध ईदवर मे 
है--जो अनिवर्यृत, निपेधात्मक मिद्धात्त है (१ यह ईश्परघाद के प्रतिकूल हैं। ईश्वश्वाद 
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९८ धघर्म-दर्शन को रूप-रेखा 


ईब्बर की सत्ता मे विश्वात करता है। इसके विपरीत अनोश्वरवाद ईश्वर को मानने के 
लिए जितने तक है, उनका खण्डन करता है और बताता है कि ईश्वर की सत्ता का कोई 
सबूत नही है | इस प्रकार अनीशयरवाद ईश्वरवाद का विरोधी सिद्धान्त ( &॥76-॥850 
पृ्‌॥८०७9 ) है । अनीशवरबाद के अतिरिक्त भी अन्य मिद्धान्त है, जो ईश्वरवाद का विरोध 
करते है । अनेकेश्वरवाद भी ईश्वरवाद का खण्डन करता है, यद्यपि यह ईष्वर की सत्ता में 
विह्वाप्त करता है। पर यह ईइवरबाद का विशगेघी कहां गया है, क्योकि ईइ्वरवाद के 
विपरीत यह एक ईव्वर की सत्ता का निषेध करता है | सर्वह्बरवाद अनोश्वरवाद नही कहा 
जा सकता वयोकि यह ईश्वर को सत्य मानता है । परन्तु सर्वेश्वरबाद को ईश्वेरवाद का 
विरोधी सिद्धान्त (4॥॥-86४0) कहा जाता है, क्योकि सर्वेग्व रवाद ईडवर को सृष्टि से भिन्न 
नहीं मानता है तथा बुद्धि ( ज्ञाष्वणा |, प्रेम (.0४6 ) इत्यादि ईश्वरीय गुण का खण्डन 
करता है। इस प्रकार हम देखते हे कि ईब्वर-विरोधी सिद्धान्त (&॥-6आा) अनीश्ंवर- 
ब)द [ #&78%7 ) से बृहत्‌ शब्द है। यो तो ईश्वरवाद का विरोध किस्ती-न-किप्री रूप में 
अन्य सिद्धान्त भी करते हैं, परन्तु ईग्वस्व:द का तोव्र विरोध अनीह्वरवाद ही करता है। 
इसलिए प्रो० फ्लिन्ट ने कहा है-- अनीश्वरवाद से बद्कर ईश्वरवाद का विरोधी कोई 
अन्य सिद्धान्त नहीं है, अनीव्वरवाद ईश्वस्वाद का पूर्णत विरोधी भिद्धान्त है ।”* 

प्रश्न उपस्थित होता है वि अमीश्वरवाद को धर्म का प्रकार माता जाय या नही ? 
साधारणतः धर्म का अर्थ ईडवर के ऊपर विश्वास करना है । ईश्वरवाद और धर्म दोनो को 
पर्याय माता जाता है + लोगो की यहू धारणा है कि ईश्वर के अभाव में धर्म पतप नहीं 
सकता । इसलिए अनीझ्वरबाद अधामिक सिद्धान्त ( एाशाह्/005 धं०८।7॥7० ) दीख पडता 
है । परन्तु यह विचार युक्तिसयत नही है । 

धरम का इतिहास इसका साक्षी है कि ईश्वर के अभाव में भी धर्म को दृद्धि हुईं है। 
धर्म की सत्ता एक पावन दृष्टिकोण में निद्ित है। ईव्वर के अभाव में धामिक वातावरण 
का विकास सम्भव है। प्राकृतिक धर्म में सम्पूर्ण प्रकृति की वूजा होती है। बौद्ध धर्म तथा 
जैन धर्म मे ईश्वर का अभाव रहने पर भी धामिक दुष्टिकोण वत्तंमान है । 

अतीक्षवरवाद ईइवर को नही मानता है, क्योकि ईश्वर नाम को सत्ता उतप्तके विवेक 
को संतुष्ट करने में असमर्थ है। ईश्वर में विश्वास नही करने पर भी बह मूल्यों (श्०८5) 
में विश्वास करता है। अगर धर्म की परिभाषा यह दी जाय, “ धर्म मूल्यों मे विश्वास है” 
( एशाहाएणा ॥8 (0९ 6005६८४३00 ० ५३४८५ ) तो अनीश्वरवाद को भी धर्म की 
परिधि में रखा जा सकता है। इसलिए अनोश्वरवाद को धर्म-दर्शन का प्रकार ( [9५765 ० 
76]8॥005 छ050फ9 ) माता गया है | इस बात की पुष्टि हम प्रो० एटकिन्सन छो के 
इस कथन में पाते है--'अनीश्वरवाद अनिवार्यतः धर्म-विरोधी अथवा अधामिक अथवा 
धर्म का निषेधक नही है 
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धामिक दर्शन के प्रकार ९९ 


अनीश्व रवाद के विभिन्‍न रूप 
( ई0ज9 6 4 कक ) 

अनीश्व रवाद के भिन्‍त-भिन्‍न रूप है। आधुनिक युग मे अनीश्वरवाद की व्यापकता 
बढी हुई प्रतीत होती है । इस सिद्धान्त के विभिन्‍न अनुयाइपों में आपस भे विरोध दीख 
पडता है। सभी अनीश्वरवाड़ियों मे, जहाँ तक ईव्वर्वाद के लण्डन का प्रश्न है--प्रम- 
हपता है इसके अतिरिक्त अन्य सभी दातों मे विभिन्‍्तता है। अनीरब रवाद के मुलत पाँच 
रूप हैं -- 

(क) सन्देहवादी अतीदवरवाद ( $06ए०व। (7८5 ) 

[स्र) हठवादी अनीश्वरवाद ( !908/028/0 48/॥67$7० ) 

(ग) अज्ञेयवादी अनीश्वर्वाद [ 88700०श० #४९घा ) 

(ध) व्यवह्ार्वादी अनीशवरवाद ( 0४३८(८4 #८॥7 ) 

(ड) भौतिकवादी अनीश्वरवाद ( '३87/9]89 40657 ) 


सन्वेहबादी अनोश्वरवाद 
( $06ए(ं०मओं #फ्रीटॉ$ए ) 

सम्देहवादी अनीव्व स्वाद प्रत्येक देंश के धर्म में किसी ने किसी रुप में अवश्य पाया 
जाता है । इसके मानने वाले भारत और मिद्र में प्राचोन काल से दीख पड़ते है। इसके 
आधुनिक प्रतिनिधि डेविड हा व ( 0600 कप ) है । वास्तव में इन्हे आधुनिक सन्‍्देह- 
बाद का सस्‍्यापक्त कहा जाता हैं ) इम वर्ग के अनीब्वरत्रादियों ने बतलाया कि ईश्वर के 
अस्तित्व में विश्वास करने के छिए जो युक्तियाँ दी गई हैं वह ईश्वर के अस्तित्व को साबित 
करने में अप्तफल है । ह्यूम ते प म्पशगत युक्तियों का झण्डन कर ईश्वर का निपेध किया । 
विव्व-सम्बन्धी तक ( (१०५70]0 2८४] धाए्टपग्रा्यां ) के विस्द्ध आवाज उठाते हुए हम ने 
कहा कि यह युक्ति ईश्वर पर मानतदीम ग्रुण की आरोपित करती हैं । हम एक घडी को किसी 
जगह पाते है, तो इसके निर्माता के रूप मे घडीसाज का अनुमान करते है । परन्तु इसी युक्ति 
के आधार पर ईव्वर को विव्वरूपी कार्य का कारण मानना यूत्तिसंगत नही । प्रयोजनात्मक 
तह ( ]66००हांप्शो कष्टणगाटा)। ) के विरद्ध आवाज उठाते हए सस्देहवादी ह्यूम ने 
कहा कि यह सीमित ईश्वर को सिद्ध करता है । परन्तु मसीम ईज्बर को ईश्वर कहना गलत 
है । इस प्रकार सदेहवादी अनीब्वरवाद का दृष्टिकोण निपेधात्मक हैँ । सन्देहवा दी बनी उबर: 
चाद, अनीश्वरवाद के लिए कोई तर्क नहीं देता वहिक ईडवरवाद के पक्ष में दिये हुए तक 
को दोयपूर्ण बतलाया है । प्रो० फिलन्ट ने सन्देहवादी अनीश्वरवाद को परिभाषित करते हुए 
कहा है “अनीदव रवाद का वेहू रुप जो मानवीय शत को ईव्वरीय ज्ञान के लिए सशय- 
पूर्ण मावता है, मश्देहवादी अनीश्वरबाद कहा जाता है ।'* 
777] «0 (८ बता 7 पद शिय 00 9०7७४ ए कछाज वॉशाएिए 40 350०क्‍970 
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१०० धर्म-दर्शन की रूप-रेखा 


हठवादी अनीश्वरवाद 
( [00६फथ५०५ 4(प्र८ंछत ) 
प्रो० फिलिन्ट के शब्दों मे--हठवादी अनीश्वरवाद, अनोश्वरढाद का वह रूप है 
जो ईश्वर के अष्तित्व को अस्वीकार करता है।') कुछ अनीश्वरवादी ऐसे हैं जिन्हे ईक्वर 
की सत्ता मे विश्वास नहीं है। परन्तु इसके लिये उनके पास कोई तर्क नहीं है । ईश्वर की 
सत्ता मे विश्वास करने के लिए ईश्वरवाद के द्वारा भिन्‍त-भिन्‍न हक उपस्थित किये गये हैं । 
जित तर्वो को सुनने के लिए हठवादी अनीश्वरवाद तैयार नही रहता है। इस दिद्धान्त को 
मानने वाले अनीश्ववादी अन्घविद्वासी होते है। वे अपनी समझ को ही उचित मानते हैं। 
यह पिद्धान्त आधुनिक युग में अधिक प्रचलित है | डा० हेकर [ प्र०ल८ ) ने इत सिद्धान्त 
को आधुनिक युग में पुष्ट एवं पल्लवित किया है । 
भक्तेयचादी अनीश्वरवाद 


[ 4६7०५7९० 3778 भग ) 
अज्ञ यवादी अनीश्वरवाद का कहना है कि ईश्वर के जस्तित्व का निश्चित ज्ञान प्राप्त 


करना मनुष्य की बुद्धि के लिए सम्भव नहीं है। ऐसे अनीश्वरवादी न तो ईश्वर की सत्ता 
मे विश्वास करते हैं, और न भविष्य में विश्वाभ कर सकते हैँ । इनके अनुसार हमारे मस्तिष्क 
मे इतनी शक्ति नही है, जिससे ईश्वर की सत्ता पर विश्वास किया जा सके । ईश्वर अवि- 
इ्वमनीय है। अत ऐसे जीव की सत्ता पर, जो न जाना जाता है और न जाना जा सकता 
है, विश्वास करता गलत है| सन्देहवाद की तरह अज्ञय अनीश्वरवाद भी धामिक विश्वास 
का खण्डन करता है । 
व्यवहारवादी अनीश्वरवाद 
( ?728८४९४ 89 ६४६०७ ) 
व्यावहारिक जीवन की सफलता के लिए ईइवर में विश्वास करना आवश्यक नहीं 
है। इस सिद्धान्त के माननेवाले ईदवर मे विश्वास नहीं करते, क्योकि ईदवर के बिता भी 
हमारा काम नियमानुकूल चलता है। व्यवहारवादी अनीश्वरवांद का कहना है कि ईइवर के 
अभाव में भी जीवन सुखी, सम्पूर्ण रहता हैं | ईश्वर में विश्वास करना भपेक्षित तब होता, 
जब व्यावहारिक जीवन उसके बिना कठिन होता । ऐसे अनीश्व रवादियों मे आलोचनात्मक 
दृष्टिकोण का अभाव है। इनके जीवन के देखने से ही प्रमाणित होता है क़्िये ईश्वर मे 
विश्वास नहीं करते है । प्रो० पफिलन्ट ने ब्यवहारवादी अनीइव रवाद को इृप्त प्रकार बताया 
है-- "जिसे व्यावहारिक अनीश्वरवाद कहां जाता है, वह कोई विचार था विश्वास नही 
बल्कि रहने की एक प्रणाली है ।!* 
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धामिक-दर्शन के प्रकार १०१ 


भोतिकवादी अनीश्वरवाद 
( ४(९४४७॥500 &॥24879 ) 

भौतिकवादी अनीइव रवाद, अनीव्वस्वाद का वह हूप है जो अत्यन्त प्राचीन काल पे 
ही जीवित है । इसके समर्थक पाश्चात्य तथा प्राव्य दाम्ननिकों का वर्ग है। यह भोतिक तत्व 
को ईश्वर के स्थान पर प्रधानता देता है। यह ईइवर का मोरदार सदन करने हुए यह 
प्रमाणित करता है कि ईश्वर की कोर्ट आवब्यकंता नही है । ईश्वर के अभाव में जग्रत्‌ की 
व्यास्या सम्भव है । जगत भौतिक तत्व में तिभित हुआ है । जीवन और चेतना भौतिक तत्व 
की देन है। प्रकृतिवाद, यन्त्रवाद, जडचाद आदि सिद्धान्तों को भौतिकवादी अनीवर्वाद में 
समाविष्ट किया गया है। 

भारतोय अनीदवरबाद 

भारतीय दर्शन मे भिन्‍न-मिन्‍ते अनीर्चरदादी सम्प्रदाय है, जिनमे मुख्य सम्प्रदायो 
की चर्चा करना आवश्यक प्रतीत होता है । 

चार्वाक दर्शत अनीध्व रवादी दर्शन है। चावकि ईश्वर की सत्ता का खण्डन करता 
है । इसके अनुसार ईश्वर को नहीं माना जा सकता, वयोकि ईश्वर को सिद्ध तही किया जा 
हक्ता है । इसके अनुसार प्रत्यक्ष ही शुद्ध ज्ञान का एक मात्र साधन है और इसलिए ईश्वर 
को यथार्थ तभी मावा जा सकता है, जबकि उत्तका प्रत्यक्ष ज्ञान हा | ईइ्वर का ज्ञान प्रत्यक्ष 
हप से अतम्भव है, क्योकि किसी ने आज तक ईइवर को इद्रियों की सहायता से नही देखा 
है। अत' ईश्वर का कोई अस्तित्व नही है | रबर को सिद्ध करने के लिए कुछ यूक्तियाँ दी 
जाती हैं। चार्वाक उनमें से कुछ युवितयों की दोषपूर्ण बताकर उनका खण्डन करता है। 
साधारणत ईश्वर की सत्तः स्वीकार करने के हेतु यह कहां जा सकता है कि विश्व एक 
कार्य है, और हम जानते है हि कार्य का एक न एक कारण अवश्य होता है । यहाँ विश्वरूपी 
कार्य का कारण ईश्वर है। पर चार्वाक दस युक्ति के आछ्ेप में कहता है कि यह अनुमान 
पर आधारित है और अनुमान जन्य ज्ञान यथार्थ नही है। इस प्रत्रार अनुमान से प्राम ईश्वर 
भी यथार्थ नहीं । छिर चावकि दूसरा युक्ति का खण्डन करता है। ईश्वर की सत्ता प्रमाणित 
करने के लिए यह भी कहा जाता है कि ईरवर का वर्णन वेद में मिछता है, अत बेद में 
बॉगित इंग्वर यथाये है । यहाँ चार्वाक इस युक्ति का संष्डन करता हुआ कहता हैं कि यह 
युक्ति एक ऐसी मान्यता पर आधारित हैं कि वेद प्रामाणिक ग्रन्थ हे, ऊेकिन चार्वाक इस 
मान्यता को यथार्थ नहीं मानता । फिर, कभी-कभी यह भी कहा जाता हैं कि किसी वस्तु 
के निर्माण के लिए दो प्रकार के कारणों की आवश्यकता होगी हैं-- 

(१) उपादाव कारण ( !शैश८ा0| (205९ ) और 

(१) निमित्त कारण ( झि०ा०या ६9758 ) 

विध्व का उपादान कारण भूत को माता जाता है, और ईश्वर को सामाम्यत', 
विश्व का निश्ित्त कारण माना जाता है। चार्वाक ईइवर को विश्व का निमित्त 
कारण नहीं मानता है क्योकि भूत से पूर्णह्येण विश्व की व्याब्या हो जाती है। 
भूत ही विश्व का उपादान और निमित्त कारण है। जत. ईइवर को मानना अनावश्यक 
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नही तो अत्यन्त कठिन अवश्य है ।”" अतः ईश्वर के अस्तित्व को अस्वीकारमे का कौई 
प्रमाण नही है, जिसके फलस्वरूप अनीश्वरवाद दोपपूर्ण है 

अनीश्वरवाद के अनुसार मानवीय ज्ञान के द्वारा ईश्वर को नही जाना जा सकता 
है किन्तु इससे यह नहीं सिद्ध होता है कि ईश्वर का अस्तित्व नही है। किसी वस्तु का 
नस्तित्व न होना तथा उसके अध्तित्व का ज्ञान नही होना दोनो दो बाते है। अत्त अनी- 
इवरवादियों का कहना कि चूंकि भ्रानव ईश्वर का ज्ञान नहीं ग्रहण कर सकता है इश्तलहिए 
ईश्वर का अस्तित्व नही है, अ्रमान्य जँचता है । 

फिर हम पाते हैं कि कुछ अनीश्वरवादियों के अनुसार मानव-मस्तिष्क ईववर की 
सत्ता सिद्ध करने में असमर्थ है। ईव्वर का ज्ञान प्राप्त करना मानव-शक्ति के बाहर है । 
अनीश्वरवार का यह दृष्टिकोण उन्हे सिद्धान्तवादी ( ॥00874॥5 ) बना डाहूता है। 
पह नही कहा जा सकता है कि अनीरवरवादी अपने मन की शक्ति से प्ररिचित है। भविष्य 
में मानव-मत्र की रूप रेखा क्या होगी, इसके विषय में वह निश्चय पुर्वेक कुछ नहीं कह 
सकता । भविष्य मे ज्ञान के साधन मे भी परिवत्तंन हो सकता है। अत' यह सोचना कि 
ईइवर जाता नही जा सकता है| सचमुच अनुचित जान पडता है । 

कुछ अनीश्वरवादी ईश्वर के अस्तित्व को प्रमाणित करने के लिए जो युक्तियाँ 
ईइवरवादियो के द्वारा दी गई है, उन्हें दोषपूृर्ण बताकर अपने अनीश्व रबाद की स्थापना 
करते हैं। इससे यह सिद्ध होता है कि यदि भविष्य में युक्तिसगत युक्तियों को रखा जाय 


तो सम्भवतः वे ईश्वर में विश्वास करना झुरू कर सकते है। बत. अनीश्व रवादियों का 
दृष्टिकोण अमान्य प्रतीत होता है। 


क्या अनीश्व रवाद हमारी बुद्धि को सन्तुष्ट कर सकता है ? 
( (का 40॥280 58057 ०ध८ #/€[९९६ 7 ) 


किसी भी सिद्धान्त को सफल तब ही कहा जाता है, जब वह वुद्धि को सन्तुष्ट 
करता है । अब हम देखेेगें कि अनीश्व रवाद बुद्धि की माँग को पूरा करने मे कहाँ तक 
सफल है। जब हम विश्व की भोर ध्यान देते हैं तब वर्धा व्यवस्था और सामज्जस्य पाते 
हैं। विश्व की समस्त वस्तुएं एक नियमित रूप से सचाल़ित दीख पडती हैं । विश्व में निहित 
सामज्जस्य एवं क्रम को देखकर स्वभावत प्रइन उठता है कि वह कोन-सी सत्ता है जो 
विश्व के सामज्जस्य का कारण है ? विश्व के सौन्दर्य गौर नियम के पीछे किसका हाथ 
है ? अगर क्षनीश्वरवाद इन प्रइतो का सफल उत्तर देता है, तो वह हमारी बुद्धि को 
सन्तुष्ट कर सकता है, और यदि नही तो यह सिद्धान्त हमारी बुद्धि को सन्तुध्ट कश्ने मे 
पूर्णत: असफल है । अनीश्व रवादियों ने इन प्रश्नो का उत्तर विभिन्‍न ढ़ंगो से दिया है। 
उनकी व्यास्या एवं परीक्षण आवश्यक जान पडता है। 

अनीश्व रवादियो का एक वर्गे इन प्रदवों को निरथंक बताता है। यह प्रश्न पछता- 
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विद्वव के सामठजस्थ का कारण कौन हैं-निरथंक है ! भारतीय विचारधारा मे इस रत को 
बुद्ध ने अपनाया है। उनके अनुसार इन प्रश्नों का समाधान करना एक ऐसी नारी से प्रेम 
करना है जिसका अस्तित्व ही नही है । 

लनीश्व रवादियो का यह वर्य हमारी स्वाभाविक प्रवृत्ति का दमन करता है। 
विवेकशी ल प्राणी होने के नाते मानव विभिन्‍न प्रश्नों का उत्तर जानना चाहता है। इस 
प्रकार का अनीश्वरवाद हमारे विवेक को सन्तुष्ट नही कर सकता क्‍योंकि इस विचार को 
अपनाने से मानव की प्रगति रुक जायेगी । इसीलिये प्रो० फ्लिन्ट ने कहा है--'भनीदइव र- 
बाद का यह रूप मानवीय विवेक का प्रत्यक्ष तथा पूर्ण विरोध करता है ।* 

अनीव्वरवादियों के दूमरे वर्ग के अनुसार विद्व अनन्त कार्य-कारण की श्वखला 
का अन्तिम कार्य ( !४5 ८हिटा ) है, जिसका प्रथम कारण [ ४ ०७७६९ ) नही है | 

क्षनीग्वरवादियों का यह विचार भी अमान्य प्रतीत होता है । साधारणत: जिसका 
अन्तिम कार्य वर्तमान है । उसका कोई प्रथम कारण भी अनिवार्यत. होगा। प्रथम कारण 
के अभाव मे कार्य-कारण की श्रखक्ता का संचालन असभव है। कार्य-कारण श्द्डला शूस्य 
पे विकप्तित नही हो सकती । 

वीसरे वर्ग के अनीश्व रवादियों मे भौतिकवादी ( एथ्ाधाओआ ) है, जिप्तके अनु- 
सार विश्व की उत्पत्ति और विकास का कारण भूत (एश्व:८०) है। विश्व की व्याख्या भूत 
से ही सम्भव है, इसीलिये भौतिकवादी विश्व का मूल तत्त्व भूत को ठहराते है । 

अनीच्व रवांदियो का यह रूप भी हमारे विवेक को सन्‍्तुप्ट करने मे असमर्थ है, 
क्योकि भूत से सम्पूर्ण विश्व की व्याख्या असम्भव है। भूत अचेतन होने के कारण मन 
जैसी चेतन वस्तु की ब्याग्या नही कर सकता है। विश्व मे हम प्रयोजन और नियमितता 
पाते है। जिसको व्याख्या भूत से मानना गलत है | अनीश्व रवादियो के विभिन्‍न तकों को 
देखकर ऐसा प्रतीत होता है, जैसे अनीश्वरवाद हमारे तर्क को सन्तुष्ट करने मे पृर्णत- 
असफल है। अत: भ्नीश्वरवाद मानवीय बुद्धि के विपरीत हैं ॥ 


क्या अनोश्वरवाद हमारे हृदय को संतुष्ट करता है ? 
( ए४० #ै(ीटांड्एा छ्घां8४तजि 0ए7 प्द्छा ३ ) 


यह देख लेने के बाद कि अनीश्वरवाद हमारी वुद्धि को सन्तुष्ट नही कर पाता, 
अब हम यह देखेंगे कि अनीश्वर॒वाद हमारे हृदय को सम्तुष्ट करता है या नहीं। अनीरव र- 
वाद विदव को यथार्थ भानता है, ईशइवर को नही । परन्तु क्या ईथ्वर विहीन विश्व से 
मातव हुदय को सन्तुष्टि मिल सकती है ? मानव इोशव-काल से सुख दु.ख का अनुभव 
करता है। कुछ परिस्थियाँ मानव के अनुकूल होती हैं, तो कुछ प्रतिकुल। बब प्रइन 
है कि दु.ख की अमुभूति या प्रतिकुल परिस्थिति मे हमे प्रेरित कौन करता है ? जिसे 
इंबवर में आस्था है, वह तो श्रतिकुल परिस्थिति मे भी ईच््वर पर विश्वास रख उसे 
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झेल लेता है। पर जिसे ईश्वर मे आस्था नहीं, वह अपनी भावनाओं को किस और 
प्रोडेया ? इसके उत्तर मे कहा जा सकता है कि ईंश्वर के न मानने के फलूस्वरूप उसका 
झुकाव भौतिक जगत्‌ मे होता है। भौतिक सन्तुप्टि से क्या सारा सुख मिल सकता है ? 
भौतिक वस्तुओं में धन, खाद्य सामग्री, इज्जत, प्रभाव भले ही उपलब्ध हो परन्तु उससे 
आत्म-सतुष्टि अम्तम्भव है। चेतन प्राणी होने के कारण मानव भौतिक सन्तुष्टि के नतिरिक्त 
हादिक और मानप्तिक सस्तुष्टि की कामना करता हैं और उसकी प्राप्ति अनीश्व रवाद से 
सम्भव नही है । 
(२ ) सर्वेशवरवाद 
( ९॥०फ्रटां5ऋ ) 

सर्वेश्वरवाद धामिक सिद्धान्त का वह रूप है जिसके अनुसार इंश्वर ही एक मात्र 
परमार्थ सत्ता है। इसके अतिरिक्त किसी भी सत्ता को पश्मार्थ नही कहा जा सकता। 
यह ईश्वर स्वतन्त्र है, क्योक्ति अपने अस्तित्व को कायम रखने के लिये किसी सत्ता पर 
आधारित नही है। यह भननन्‍्त तथा अनादि है, अर्थात्‌ इसकी न तो किसी विशेष समय 
मे उत्पत्ति ही हुई है और न तो इसका अन्त ही हो सकता है। यह सर्वव्यापक है। अत. 
हम कह सकते है कि इंश्बवर ही सब है और सब कुछ ईश्वर है। ( 00०0 5 वा! 800 
थी 75 (06 ) उपयुक्त तथ्य की पुष्टि ए४श्राधथ्ा शब्द के विश्लेषण करने से भी हो 
जाती है | ?476500 शब्द की उत्पत्ति दो शब्द-खण्डो से हुई है और वे हैं एशा-।, 
7605-00व अर्थात्‌ 20 ।5 600 इस ग्रकार इस सिद्धान्त में इंब्बर और सम्पूर्ण सत्ता 
को समानार्थक बना दिया गया है इसलिये इस सिद्धान्त को सर्वेश्वरवाद कहते है । 

प्रो० पिलन्ट ने सर्वेश्वरवाद की यह परिभाषा दी है “सर्वेश्वरवद एक ऐसा 
पिद्धान्त है जिसके अनुसार सभी ससीम वस्तुएँ एक ही झारवत परम' सत्ता के मात्र पहल 
विकार या अवयव है। इस सिद्धान्त के अनुसार सभी भौतिक पदार्थ एन मन-विशेष 
आवश्यक रूप मे एक असीम द्रव्य से उद्भव हुए हैं। यह एक निरपेक्ष द्रब्य--सर्वपक्षो 
सत्ता को ईश्वर की सन्ञा देत! है ।* 

सर्वेश्वरवाद क्या है, इसे जान लेने के वांद इसका अन्य घाभिक सिद्धान्तों के साथ 
क्या सम्बन्ध है उसकी व्याख्या हम एक-एक कर प्रस्तुत करेंगे। सबसे पहले सर्वेश्वरवाद 
और अनेकेव्वरवाद को ही ले लें | सर्वेग्व रवाद के अनुसार ईश्वर एक है फिर सर्वेश्वरवाद 
ईदइवर को असीम तथा सर्वेब्यापक मानता है परस्तु 'अनेवे श्वरबाद इसके विरुद्ध ईश्वर को 
ससीम तथा अशव्यापी मानता है । सर्वेश्वरवाद का विरोध अनीस्वर॒बाद के साथ भी है, 
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क्योकि अनीश्वरवाद के अनुमार ईवब्वर का अस्तित्व नही है, जबकि सर्वेश्वरवाद ईइबर 
के अस्तित्व में विज्वाम्त करता है। 

जब हम सर्वेग्वरवाद के स्वरूप पर विचार करते हैं, तव इसकी अनेक विश्ञेपताएँ 
दृष्टिगत होती हैं । सर्वप्रथम सर्वेश्वरवाद के अनुसार ईइवर और विश्व का सम्बन्ध अभिन्‍न 
है। न तो ईश्वर की विश्व से अलग किया जा सकता है, और त विश्व को ईश्वर से ही, 
क्योकि ईश्वर विश्व के कण-कण मे व्याप्त है तथा विश्व का सब कुछ ईश्वर पर आधा- 
रित है। अतः ईइवर विश्व के दिता उस कारण की तरह है जो कार्यरहित हो, तथा विश्व 
इंइबर के बिना उस कायें की तरह है जो कारण रहित हो । दूसरे शब्दों मे हम कह सकते 
हैं कि इंच्बर और विश्व के साथ अविच्छेद्य सम्बन्ध ( ॥5८98739]8 2[वणा ) है । 
इंइबर विश्वेमय है और विश्व ईश्वरमय है। दोनों मे परस्पर अपरिहाय सम्बन्ध है। 
इंइवर विश्व से पृथक नही है, क्योंकि वह विश्व में ही समाप्त हो जाता है। ईश्वर विश्व 
में पूर्णते व्याप्त ( 700८7 ) है। इंश्वर विश्व मे उसी प्रकार अन्तर्भूत है, जिस प्रकार 
दूध में उज्ज्वलता तथा खून में लालिमा निहित है । 

सर्वेश्वरवाद की दूसरी विशेषता यह है कि इसके अनुसार ईश्वर और विश्व दोनो 
एक दूसरे के लिए आवश्यक है । ईश्वर विश्व के लिए आवश्यक है कि विश्व का कृण-कण 
ईंबवर पर आधारित है, और विश्व ईश्वर के लिये इसलिए आवश्यक है कि विश्व के रूप में ही 
इंज्वर का प्रकटीकरण होता है । ईश्वर का यह एक स्वाभाविक स्वरूप है जिसके अनुसार 


वह विश्व के रूप में अपने को व्यक्त करता है । अत. सर्वेश्वरवाद के अनुसार विश्व और 
ईश्यर के साथ पररपर अनिवार्य सम्बन्ध है । 


सर्वेज्वरवाद ईबर को व्यक्तित्वरहित मानता है | इंश्वर ब्यत्ति त्वरहित है इसलिये 
इसमे इच्छा, सकतप आदि का पूर्ण अभाव है। यहाँ ईचब््वर से दया था कश्णा की आशा 
रखना महान्‌ मूर्खता है। यह मत इसी विशेषता के कारण ईश्वरवाद का विरोधी हो 
जाता है, क्योकि ईंब्वरवाद के अनुसार ईंइवर ब्यक्तित्वपूर्ण हूँ, अर्थात्‌ उसमें इच्छा, सकल्प 
आदि पाये जाते है। उसमे ध्यक्ति के प्रति दया तथा करणा भी विद्यमान है । 

चौथी विशेषता यह है कि यहाँ ईश्वर और विब्ब के बीच शास्त्र सम्बन्ध भाना 
जाता हैं ईश्वर ने समार की उत्पत्ति किसी काल-विश्ञेप मे नहीं की हैं। दोनों का सम्बन्ध 
काल निरपेक्ष हे । ईश्वर सदा विद्व मे व्याप्त हे तथा विश्व सवंदा ईश्वर पर आधारित है। 
यह मत केवल मिमित्तेश्वरवाद (20577) का विरोध करता है, क्योकि केवल निमित्तेश्वर- 
वांद के अनुमार ईघ्वर ने विश्व की उत्पत्ति किसी काल विद्येष में की है। अत यहाँ ईश्वर 
और विद्व का सम्बन्ध कालिक ( [277072 ) माना गया है । 

ईइवर विश्व का उपादान कारण है | उपादान कारण ( )४४६7/७| ०४०५८) वह है 
जो बराबर कार्य मे व्याप्त रहता है। जैसे मिट्टी को घड़े का उपादान कारण कहा जाता 
है, क्योकि यह बराबर घडे में ही व्याप्त रहती है । मिट्टी घड्े से तनिक भी बाहर नहीं 
है । इसी प्रकार का सम्बन्ध ईशवर का विश्व के साथ है, अर्थात्‌ ईश्वर विश्व के बाहर 
नही है, तथा विश्व ईश्वर से स्वतन्त्र नही है । दोनों का सम्बन्ध अविच्छिन्न है। 


पृ०८ धर्म-दर्शान की रूप-रंखा 


इस मत की अन्तिम विश्येषता यह है कि यह सृष्टि को प्रयोजनहीन घोषित करता 
है, क्योकि विश्व की उत्पत्ति ईन्वर से हुई है और विश्व को उत्पत्त करता ईश्वर के लिए 
अनिवाय॑ है । विश्व की उत्पत्ति ईश्वर के लिए ऐच्छिक ( 070णा&! 07 ॥९८ ) नही है । 
ईश्वर विश्व के रूप मे अपने को प्रकाशित करता है ओर यह प्रकाशन ईश्वर की प्रकृति में 
ही निहित है। इसलिए प्रो० फ्लिन्द ने कहा है कि सर्वेश्वरवाद मे एकवाद ( !'ै०0आय ) 
और नियतिवदाद ( 02/0770॥775770 ) दोनो निहित हैं ।” ईश्वर को एक मानते के कारण 
सर्वेश्वरवाद एकवाद का समर्थक है | साथ ही यह मत नियत्तिवाद ( 96७75 ) को 
भी मानता है, क्योकि विश्व की उत्पत्ति को यह ईश्वर के लिए नियति ( 706077९6 ) 
मानता है । 

ईइबरवाद और सर्वेश्वरवाद 
( ?त्िशंशा भात 7659 ) 

सर्वेश्वरवाद की विशेषताओं को जान लेने के बाद इसका ईश्वरवाद के साथ क्या 
सम्बन्ध है, इसे जात लेना आवश्यक है | ईश्वरवाद और सर्वेश्वरवाद दोनो एकेश्वरवाद के 
भेद होने के कारण ईश्वर को एक मानते हैं । दोनो के अनु्तार ईश्वर असीम तथा सर्व- 
व्यापक है | परन्तु इस समानता के अतिरिक्त कुछ असमानतायें भी पायी जाती हैं, जिन पर 
प्रकाश डालना आवश्यक है। 

ईश्वरवाद के अनुसार ईश्वर विश्व का निमित्त और उपादान कारण दोनो है। 
ईइकर विदव का उपादान कारण है,, क्योकि वह विश्व का निर्माण अपने अन्दर से करता 
है । बह विमित्त कारण इसलिए है कि वह विश्व की उत्पत्ति स्वयं करता है । पर इसके 
विपरीत सर्वेश्व रदाद ईश्वर को विश्व का केवल उपादान कारण ही मानता है। यहाँ ईश्वर 
विश्व का निर्माण अपने अन्दर से करता है । 

दुसरा अन्तर यह है कि ईश्वरवाद ईइवर को विद्वव्यापी और विश्वातीत दोनो 
मानता है, जबकि सर्वेश्वरवाद ईश्वर को केवेछ विश्वव्यापी मानता है। ईश्वरवाद के अनु- 
सार ई इवर विश्व में भन्तभू त है परन्तु वहु विश्व में सम्राप्त नहीं हो पाता, ठीक उधी 
प्रकार जिस प्रकार एक केवि एक कविता विशेष त्तक ही सीमित नहीं रहता, बल्कि उसका 
ग्रस्तित्व उसके बाहर भी पाया जाता है। ञ्रत ईश्वरवाद के अ्रनुसार ईश्वर विश्व के अन्दर भी 
और उमके बाहर भी रहता है॥ इसके विपरीत सर्वेब्वरवाद ईच्बर को पूर्णतः विश्वश्यापी 
मापता है। यहाँ ईइवर विश्व में ही समाप्त हो जाता हैं। इसके बाहर ईश्वर की सत्ता नही 
'पायी जाती है। 

फिर, ईश्वरवाद का ईश्वर व्यक्तित्वपूर्ण है। उसमें इच्छा, प्रेम, कल्पना तथा करुणा 
आदि विद्यमान्‌ है | इसके विपरीत सर्वेदवरवाद ईव्वर को व्यक्तित्वशून्य मानता है। ईश्वर 
में किसी प्रकार की इच्छा, प्ंकल्प आदि नहीं है । यहाँ ईश्वर में भक्तो के प्रति करुणा नही 
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पायी जाती । इन विभिन्‍नताओं के कारण हो ईइवरवाद घाभिक भावनाओ की भलिभाँति 
पुष्टि करता है, जबकि सर्वेशवरवाद घामिक भावना की व्याख्या नहीं कर पाता । 

दोनो में एक भेद यह भी है कि सर्वश्वरवाद में ईब्वर के लिए विज््व आवश्यक हैं 
तथा विश्व के लिए ईघ्वर आवश्यक है । परन्तु इसके विपरीत ईब्वरवाद में विश्व के लिए 
ईश्वर परमावश्यक है । ईश्वर के अभाव में विश्व एक घडी टिक नहीं सकता क्योकि ईच्वर 
विश्व के स्रप्टा के अतिरिक्त पालक और रक्षक भी है। परन्तु सर्वश्वरवाद ईश्वर और 
विदव दोनों का समानीकरण [([ उिपण्थ/णा ) करता है। यहाँ ईश्वर के लिए विश्व 
आवश्यक है और विश्व के लिए ईश्वर आवश्यक है । ईश्वर सव्वेदा विश्व में व्याप्त है तथा 
विश्व ईह्वर पर पूर्णत. आध्ित है। दोनो के लिए एक दूसरे की अपेक्षा अनिवार्य है । 

सर्वेश्वरवांद और ईश्वरवाद मे अन्तिम अन्तर यह है कि, तर्वेश्वरवाद विश्व की सारी 
घटनाओ का श्रेय अन्‍्तंव्याप्त शक्ति को देता है । यह मानवीय इच्छा स्वातत्य को अस्वीकार 
करता है जिसके फलस्वरूप नियतिवाद का विकास होता है। ईश्वरवाद, इसके विपरीत 
मानवीय इच्छा, स्वातंत््य को मान्यता देता है जिसके फलस्वहप नैतिक शुभ, अशुभ, उचित, 
अनुचित का भाव जीवित रहता है। ईश्वरवाद के अनुसार मानव स्वतंत्र जीव है जबकि 
सर्वेश्व रवाद मानव को नियत मानता है । 


सर्वव्वरवाद और केबलनिमित्तेश्व रवाद 
( एशा7॥९६ण 9706 ॥0289 ) 


ईश्वरवाद के अतिरिक्त दूसरा एकेश्वरवादी मत, जिससे सर्वेश्वरवाद से विषमता है, 
केवलनिभित्तेज्वरवाद है । दोनो सिद्धान्त ईश्वर को एक और क्षप्तीम सत्ता मानते हैं। केवल 
यही एक समानता है, अन्यथा दोनो मे पूर्णत. विरोध है । केवलनिमित्तेश्वरवाद (0०5४7) 
के अनुसार ईश्वर विश्व का निमित्त कारण है । जिप्त प्रकार घडीमाज षडी का निर्माण कर 
घड़ी से अछग हो जाता है, उसी प्रकार ईश्वर विश्व का निर्माण कर विश्व से अलग हो 
जाता है । इसके विपरीत सर्वेश्वरवाद के अनुसार ईश्वर विश्व का उपांदान कारण है । 
उपादान कारण होने के कारण वह विश्व मे सदा सन्विहित रहता है। उपर्युक्त तथ्य से यह 
भी स्पष्ट हो जाता है कि सर्वेश्वरवाद के अनुसार ईश्वर विज्यव्यापी तथा केवलनिभित्तेश्व र- 
वाद के अनुसार विश्वातीतव है । फिर केवलनिमित्तेश्वरवाद ईश्वर को व्यक्तित्वपूर्ण मानता 
है, परन्तु सर्वश्वरवाद ईश्वर को व्यक्तित्व शून्य मानता है। चौथा भेद दोनो मे यह है कि 
केवलनिमित्तेश्वरवाद इसके विपरीत सृष्टि को उद्देश्यवृर्ण मानता ( ?प्रा००४१९ ) है, 
परन्तु सर्वेश्वरवाद इसके विपरीत सृष्टि को उद्देश्यहीन मानता है । दोनों के बीच अन्तिम 
भेद यह है कि केवल निमित्तेश्वर ईश्वर और विश्व के सम्बन्ध को कालिक मानता है। किन्तु 
सर्वेश्वरवाद ईड्वर और विश्व के सम्बन्ध को काल से स्वतन्त्र अर्थात्‌ ज्वाइवत मानता है। 
पहले के अनुसार ईश्वर ने इस विश्व की सृष्टि किसी काल-विश्येप में की है जबकि दूसरा 
सृष्टि को चिर॒न्तन घटना मानकर ईश्वर और विश्व के सम्बन्ध को अविच्छेद्य [ ॥5९॥8- 
537 ) बतलाता है। 
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सब्वंदरवाद के प्रकार 
एठएकाड 06 ?४४0०ं5० ) 


सर्वेश्वरवाद चार प्रकार के होते हैं। सर्वेश्वरवाद के विभिन्‍न प्रकारों को निम्न- 
लिखित तालिका द्वारा व्यक्त किया जा सकता हैं-- 


सर्वेश्वरवाद 
लिशवकप 3-० यवशाॉेाीौाजजट्यजम्ििँषक कड़ा 5 ऋचा 5 व दकन 
| | 
परम्परावादी प्रत्यववादो विकासात्मक जडवादी 
( वक्ता ) ( 776858० ) ( झर्णुणाजाक्षा। ) ( मैवदालटंबाडाठ ) 
रम्परावादो सर्चेदवरवाद 


( 2970700 म्रेक्राएए2१7 ) 

स्पिवोजा एक पाश्चात्य बुद्धिवादी दार्शनिक है, जिम्तके दर्शन में सर्वेश्वरवाद का 
विकसित रूप दृष्टिगोचर होता है! कुछ विद्वानों मे स्पिनोजा के सर्वेग्वरबाद की अत्यधिक 
सराहना को है। वे स्पिनोजा के सर्वेद्व रवाद को परम्परागत सर्वेश्वरवाद ( [79860074ं 
ए20६$0 ) कहते है। स्पिनोजा के सर्वेश्वरवाद की सक्षिप्त व्याख्या यहाँ प्रस्तुत की 
जाती है। स्पिनोजा के अनुसार ईश्वर हो एकमात्र सत्ता हैं । ईश्वर, जिसे स्पिनोजा ने द्रव्य 
( $70897०८ ) कहा है, असीम, स्वतन्त्र, सर्वेव्यापक तथा व्यवितत्वरहित है । बह ज्ाइवत 
तथा स्वयंभू ( 8०6 ०७४५४१ ) है। ईश्वर के लिए किसी दूसरे पदार्थ की अपेक्षा नही है । 
वह पुर्णत- स्वतन्त्र तथा आत्मनिर्भर है। ईश्वर मे अनन्त धर्म ( गरतरिव/8 &/0070765 ) 
है। पर मातव, अपुर्ण ओर सीमित होने के कारण ईश्वर के केवल दो गुण विस्तार 
[ ७प्रधा&एा ) और विचार ( ह०ए0९॥ ) को ही जान पाता है। इसका कारण बताते 
हुए स्पिनोजा ने कहा है कि मानव में स्वय विचार और विस्तार स्न्निहित है। विश्व के 
अन्दर जड और चेतन दो पदार्थ है। जड़ पदार्थ ईश्वर के विस्तार ग्रण का विकार है भौर 
चेतन पदार्थ ईश्वर के विचार गुण का विकार है । इस प्रकार विश्व का प्रत्येक पदार्थ ईश्वर 
का ही विस्तार या विचार माना गया है । ईश्वर और विश्व में अविच्छेद्य (775०7४790)९) 
सम्बन्ध है। विश्व ईव्वर पर आधारित है, क्योकि वह्‌ विश्व का आधार अर्थाद्‌ कारण है। 
ईइवर भी विश्व पर आधारित है क्योंकि विश्व ईश्वर का प्रकाशित रूप है । स्पिनोजा के 
दर्शन मे विध्र और ईश्वर समानार्थक ( €६७४४४०॥ ) है। ईदवर ही विश्व है और विश्व 
ही ईश्वर है । ईश्वर को स्पिनौजा व्यक्तित्वरहित मानता है। व्यक्तित्व के सभी कक्षण जैसे 
दाह्पना, इच्छा, संकल्प आदि का उसमे पूर्णतः: अभाव है । अत: ऐसे ईश्वर से घामिक भावना 
का विकास होना अमम्भव है । विश्व के कण-कण में ईश्वर व्याप्त है तथा विश्व के किसी 
पदार्थ का स्वतन्त्र अस्तित्व नहीं है । सारा विश्व ईश्वर पर आशित है। स्पिनोजा के सर्वे- 
इवरवाद को अवैयक्तिक ( [शफ़ट्ाइणाओ ] भी कहा गया है । 


प्रत्ययवादी सर्व्चरवाद 
( [02७5५ ऐ९90फछयडाच ) 


सर्वेश्वरवाद के दूसरे प्रकार को प्रत्ययवादी सर्वेश्वरचाद कहा जाता है।॥ इस सिद्धात 
के अमुसार ईश्वर को भात्मा तथा विद्व को शरीर माना गया है। इस मत के प्रधान 





घामिक-दर्शन के प्रकार १११ 


समर्थक फंकनर, एक जर्मन दार्शनिक है। इन्होने ईइ्वर और ब्िह्व का सम्बन्ध मानव के 
रूपक के आधार पर बताने की चेप्टा की है | ईघ्वर और विश्व मातव के समान हैं। ईइवर 
विश्व की आत्मा है तथा विश्व ईश्वर का शरीर माता गया है | जिस प्रकार एक मानव की 
आत्मा शरीर पर निर्भर करती है तथा शरीर आत्मा पर निर्भर रहता है, उसी प्रकार ईश्वर 
विश्व पर आधारित है और विश्व ईश्वर पर । दोनों को एक दूसरे से अलग नही किया जा 
सकता । जिप प्रक्नार मानव का शरीर आत्मा से सच्चालित होता है, उसो प्रकार विश्वरूपी 
शरीर का सञ्वालन ईश्वररूपी आत्मा से सम्मव हैे। इस मत को प्रत्ययवादी सर्वेश्व रबाद 
कहा जाता है क्योकि यहाँ ईज्वर को चेतन सत्ता मात्रा गया है। कुछ विद्वानों ने इस मत 
को सुर्वात्मवाद भी कहां है, क्योकि इस मत के अनुसार सभी पदार्थों में आत्मा निहित है। 
फेकनर के सर्वेश्व रवाद को वंपक्तिक [ ९६:5०0४ ) भी कहा गया है । 

फेकनर के सर्वेश्वरवाद और स्पिनोजा के सर्वेश्वरवाद में एक मूल भेद है। स्पिनोजा 
का द्रव्य शरीर और आत्मा की समष्टि हैं । स्पिनोजा के सर्वश्वर्वाद में आत्मा और शरीर 
को प्मात महत्व दिया गया है । दोनो एक दुसरे के समानाम्तर दीख पड़ते हैं । फेकनर के 
अनुसार भी ईश्वर और विश्व आत्मा और शरीर की समप्टि माना गया है। परन्तु फेकनर 
ने आत्मा को दरीर की भअग्रेक्षा अधिक महना प्रदान की है। दटीर आत्मा के बाह्य रूप 
होने के कारण आत्मा की अपेक्षा क्रम महत्त्वपूर्ण है । 


विक्रासात्मक सर्वेश्वरवाद 
( एिरणाप्राएएशज र्चणती धागा ) 


सर्वेश्वरवाद के तीमरे प्रकार को विकासान्मक सर्वेश्व रवाद कहा गया है। विक्रासा- 
त्मक सर्वेदवस्वाद के अनुमार परम सत्ता मे अनेक सम्मावनाएँ ( ?060॥9025 ) है जिन्हे 
क्रमश: कार्यान्वत किया जाता है । विकास का अर्थ समाव्ध का यथार्थ में रूपन्तरित होना 
है । विकास के क्रम में सर्वप्रथम भौतिक तत्व का विकास होता हे फिर जीवों का विकास 
होता है। इसके पश्चात्‌ चतन धाणियों का उद्भव हुआ है । फिर, चेतन प्राणियों से आदर्श 
प्राणियों का विकास होता है | यहाँ परम सन्ता को ( 8एफ़ुटा 9675०॥र्या ) माता गया है । 
इस विचार को हीगेल, ब्रांडले, बोसारे ने अपनाया है । 

भौतिकवादी सर्वश्वरवाद 
( लस्ट्एंधांडाल रिश्ाप्ाटांपता ) 

सर्वेर्वरकटर का सत्र कोबरा रूपा शीजिजाजएएरी सर्डेशआारकाद कहा जाला है ! श्य 
सिद्धान्त के मातने वालो मे भोतिक पदार्थों के द्वारा एकरूपता की व्याख्या करनी चाही है। 
पर सर्वेदद रबाद का यह मत मान्य नहीं है व्योंकि भौविकवाद के विषछद्ध उठते वार्ल 
सारी आपत्तियाँ इस मत के विशद्ध भी उठाई जा सकती है, जितका निराकरण नही किथा 
जा सकता है | हम विश्व में जड़ और चेतन दोतो का समावेश्ञ पाते हैं। ऐसी अवस्था में 
अन्तिम सता केवछ जड को मानकर चेतन की व्यास्या प्रस्तुत करना असगतनसा प्रतीत 
होता है। अत यह मत पूर्णतः अमान्‍्य है । 

सर्वेश्वरवाद के उदाहरण भारतीय दर्शत में भी हम पाते हैं। ईशावास्पो- 
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परनिदद्‌ की निम्त पंक्ति में सर्वेश्वरवाद को मीमासा हुई है। “ईशा वास्यमिदं सर्व 
यत्किख जगत्या जगत ।! 

जगत में जो कुछ स्थावर-जड्भम संतार है, वह सब ईश्वर के द्वारा आच्छादनीय है । 

क्या सर्मेश्रवाद हमारी धामिक मनोवृत्ति के लिए संतोषप्रद है ? 

( 0068 एश्राएशं$डफक ल्वए७ 899 ३009९ 07" 007 
ए्लाहट्वांठध्र$ ६फाए्थ्वा00 ? ) 

यह जानते के पूर्व कि सर्वेज्वरवाद हमारी धाप्रिक भावना की सन्तुष्टि करता है 
या नहीं, यह जाना जावश्यक है कि घर्मं को पतपने छिये किन-कित तथ्यों का रहना 
अनिवांय॑ है । 

सर्वप्रथम, धारमिक भावना के विक्षाय के लिए एक ऐसे ईश्वर की आवश्यकता है, 
जो व्यक्तित्षपूर्णं हो । ईर०र मे व्यक्तित्व के लक्षणों जैसे संकल्प, विचार, इच्छा इत्यादि 
का रहना आवश्यक है। ईश्वर में व्यक्तियों के प्रति करुणा और दया का भाव रहना 
अनियाये है । जो ईश्वर व्यक्तित्वरहित है, वह धामिक भावना की सन्तुष्टि नहीं कर 
सकता । भला जिस ईइवर में हमारे प्रति करणा और सहानुभूति नहीं है, जो समय पडते 
पर हमारी मदद नहीं करता है, उससे हमारी धामिक भावना केसे सन्तुष्ट हो सकती है? 

धामिक विकास को कायम रखने के लिए दूसरी वस्तु है धार्मिक सम्बन्ध ? धाभिक 
सम्बन्ध उपासक ( एणञञाएएथ ) और उपास्य ( एऋणध979९० ) के सम्बन्ध को 
कहते है। इनमे ईइबर उपास्य और मानव उपासक है ।॥ उपास्य भे उपास्तक के प्रति 
करुणा, दया और सहानुभूति का होता आवध्यक है और उपासक मे उपारय के प्रति श्रद्धा 
और भक्ति की भांवता का रहना अनिवार्य है। अत- जो उपाध्य है, घह उपासक नही हो 
सकता है, और जो उपासक है, वह उपास्य नहीं हो सकता । अब धाकिक सम्धन्ध को 
कायम रखने के लिए उपांसक और उपास्य के बीच दुरत्व ( रि७770(07655 ) का रहना 
आवश्यक है । जो ईइवर मानव से बिल्कुल मिला है, वह भक्ति का पात्र कदापि नहीं 
बत॑ सकता । 

फिर धर्म के लिए नैतिक आचरण का होना आवश्यक है जौर नंतिक आचरण वही 
कर सकता है, जिसमें इच्छा-स्वातत्य तथा व्यक्तित्व ही। व्यक्ति में कार्य करने की पूर्ण 
स्वतन्त्रता विद्यमान रहने पर ही उसके किये गये कर्म की नैतिक आचरण कहा जा सकता 
है । अत: संक्षेप मे कह सकते हैँ कि धर्म के लिये नैतिक आचरण का होना आवश्यक है 
जो व्यक्तित्व तया संकल्प-स्वातन्न्य के आधार पर ही हो सकता है। इस अकार धामिक 
भावना के विकास के लिये उपर्युक्त बातो का रहना आवश्यक है । 

अब सर्वेदवरवाद की परीक्षा उपर्युक्त कप्तौटियों के ऊपर कस कर हम करेंगे कि 
कहाँ तक सर्वेश्वरवाद घामिक भावना के लिए उपयुक्त है। सबसे पहले सर्वेश्वरवाद 
ईइ्बर को व्यक्तित्वरहित मानता है। अर्थात्‌ इसके अनुसार ईइवर में संकल्प, इच्छा, 
प्रेम आदि का भाव नही है। जैसा कि ऊपर कहा गया है, घामिक भावना की सन्तुष्टि 
के लिए ईश्वर का व्यतक्तित्वपूर्णं होना आवश्यक है। पर सर्वेश्वरवाद मे व्यक्तित्व के 
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सभी लक्षणों का सण्डत हो जाता है। ईश्वर मे किसी प्रकार का गुण नही पाया जाता 
है। वह निर्गण बौर निराकार है । जो व्यक्तित्वरहित ईश्वर है, वह हमारी भक्ति का 
पात्र नही हो मकता है । अतः सर्वश्वरवाद धामिक भाषना की तिछाजकि दे देता है । 

फिर सर्वेग्वरवाद के द्वारा धाभिक सम्बन्ध की पुष्टि भी नहीं हो पाती। जैसा 
हम ऊपर कह गये हैं, घामिक सम्बन्ध उपासक-उपास्य का सम्बन्ध होता है उपासक 
और उपास्य में अन्तर रहने पर ही घामिक सन्वन्ध कायम रह सकता है) पर इस मत के 
अमनुप्तार ईश्वर ही विश्व तथा विश्व ही ईश्वर है। ईश्वर का प्रकटीकरण यह ॒ सारा विश्व 
है | हम, उपासक भी, उसका भी एक प्रक्टित रूप है। अत. हम भी उपास्य के ही एक 

शहै। ऐसी अवस्था से उपास्य और उपासक के बीच जो एक द्रस्थता होती है, बह 

सर्वेग्वरवाद नही रहने देता। भला जो ईश्वर हमसे मिला ही हुआ है, उसके प्रति श्रद्धा 
ओर भक्ति की भावना कैप्ती, तथा जब हम ही ईइवर है, तब अपने प्रति (उपाप्तक) स्वयं 
दया और करुणा की भावना रखना असंगत-सा लगता है। इस प्रकार दूसरे शब्दों में हम 
कह सकते है कि सर्वेब्वरवाद घामिक सम्बन्ध को टुकड़-ठुकड़े कर विखेर देता है। 
अतः इसमे घामिक विकास सभव नही है । 

फिर धर्म मे सकल्प-स्वातत्य का रहना उपर्यक्त कसौटियों के अनुमार आवश्यक 
है । पर इस साय की पूति भी सर्वेग्बरवाद नहीं करता। इस मद के अनुस्तार च्यक्ति 
ईदवर का प्रकार मात्र है। ससार में जो कुछ भी घटदा घटती है, उसका कारण एक 
माच ईश्वर है। कहने का तात्पय यह है कि विश्व करी अपनी कोई स्वतन्नता नही है । 
हममें संदल्प-स्वातन्य का यूर्णत- अभाव है जिसके फलस्वरूप यह सारा विश्व नैतिकता 
से शून्य हो जाता है जब कि धार्मिक विकास के लिये नंतिक आचरण का होना आवश्यक 
है। अब जब यह विश्व ही नैतिकता से शून्य हो जाता है, तब हमारे अच्छे कर्मों का 
पुरस्कार तथा बुरे क्‍यों की सजा देने का सवाल पैदा नहीं होता, क्योकि यहाँ अच्छा 
या बुरा किसी भी काम का उत्तरदापित्व ईश्वर पर है। जिस प्रकार ढेला फेक्ने वाले को 
उत्तरदायी ठहर|या जाता है, न कि ढेंला को, उसी प्रकार इस मत के अनुसार इंश्वर 
को उत्तरदायी ठहसया जा सकता है, न कि मानव को । अत. हम कह सकते है, कि 
सर्वेश्वरवाद नैतिक गुण जैसे धर्म-अधर्म, पाप-पुण्य, कत्त व्या-कत्त व्य, निन्‍दा-अभिनन्दन, 
पुरस्कार-दण्ड, पश्चाताप आदि का कोई अर्थ नहीं रहने देता । हम किसी को हत्या करने 
प्र पश्चात्ताप इसलिये करते हैं कि हम जानते हैं कि हम हत्या बही भी कर सकते थे । 
पर जहाँ न कर सकने की स्वतन्त्रता नही है, वहाँ पश्चाताप का कोई अर्थ नही रह जाता । 
अस्तु सर्वेवरवाद नैतिक आचरण को कायम नही रहने देता, जिससे धामिक विकास 
सभव नहीं हो पाता है । 

अन्त में हम कह सकते हैं कि धर्म के लिए तादात्म्य-सम्बन्ध का होना भावश्यक 
है । प्रत्येक भक्त अपने प्रभु से तादात्म्य-सम्बन्ध स्थापित करने के लिए व्यग्र 'हता है। 
यहू तादात्प-सम्बन्ध उस्ती ईश्वर के साथ हो सकता है, जो न तो हमरो मिला ही हो, 
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ते हमसे अधिक दूर ही हो। जहाँ तक सर्वेश्वर्णद का विचार है, इत्तके अनुप्तार विह्व 
ईबवर का ही विकृ्तित रूप है। कण-क्रण में इंब्बर का अंश विद्यमान है। हम भी 
ईश्वर के ही अंश हैं ] अत' इंब्वर हप्रमे मिला ही हुआ है। भव प्रस्न है कि जो ईश्वर 
हमसे मिहछा ही हुआ है, उससे मिछने क्री उत्तका और उत्सुकता कँसो ? हम वैसे ईश्वर से 
कादात्म्य सम्बन्ध स्थापित करना क्‍यों चाहे, जो हमसे मिला हुआ है ? इस प्रकार हम 
देखते हैं कि तादात्म्य-पम्बन्ध, जो घामिक विकास के लिए परमावश्यक है, यहाँ खण्डित हो 
जाता है। भगत , निष्कर्ष के रूप में हम कह सकते हैं कि सर्वश्वरवाद हमारी घामिक भाव- 
नाओ एवं सम्बन्धों की पूर्ति नहीं करता, क्योंकि यह तो घामिक पृष्ठभूमि की उपेक्षा करता 
है। इसीलिए मैंकग्रेयर ने कहा है “पर्वेश्वरबाद एक धर्म नहीं है अपितु इंब्यर सम्बन्धी 
दार्शनिक सिद्धान्त है ॥!' रद | 
सवश्यरवाद का मल्याक्षन 
( +रशॉएश्रा095 0 एडमलफ ) 

सर्वेश्वरचाद के विरुद्ध अनेक बाक्षेप उपस्थित किए गये हैं, इनकी विवेचना यहाँ 
अपेक्षित है। सर्वप्रथम सर्वेश्वरवाद की व्याल्या से ही इसके दोप प्रकट हो जाते हैं। 
सर्वेश्वरवाद को दो तरह से समझने की कोशिश की गई है । “'ईइवर सब कुछ है” और 
“सब कुछ ईश्वर है ।” सामान्यत , दोनों युक्तियों का अर्थ एक ही है, पर उसकी व्याख्या 
करने पर विभिन्‍न अर्थ प्रकट हो जाते हैं। “ईश्वर सब कुछ है” ( 000 ॥5 /॥ ) कटने से 
ईश्वर का अष्तित्व वास्तविक माता गया है तथा विश्व (.&) ) की सत्ता भ्रमात्मक हो 
जाती है। विह्व के भ्रम होने के कारण हम सब भ्रमात्मक हो जाते है । जब हम, मानव ही 
क्रमात्मक हो जाते हैं तव ईइवर के विषय में विचार करने वाला कौन होगा तथा घाभिक 
भावनायें कैसे विकसित हो सकेंगी ? पुन. दूसरी युक्ति, सब कुछ ईब्वर है ( 6] ५ 000 ] 
से सर्वेश्वरवाद की घ्याख्या करने पर भोतिऋ विश्व ही वास्तविक्र और ईच्वर '्रमात्मक हो 
जाता है, इसलिए ईश्वर का स्वरूप भौतिक विश्व के आधार पर निर्घारित किया जाता है। 
अत्त: ईश्वर भौतिक हो जाता है | पर हम जानते हैं कि ईइबर, धर्म मे आध्यात्मिक होता 
है, न कि भौ तक । अम्नु, किसी भी तरह सर्वेश्वरवाद की व्यात्या करने पर घामिक सम्बन्ध 
खत्म हो जाता है । 

फिर भर्वश्वरवाद के अनुसार ईन्वर इस विव्व के कण-कण मे व्याप्त है। वह इस 
विश्व के बाहर नहीं पाया जाता है। पर यह सर्वविदित है कि विच्व में अशुभ तथा अपूर्णे- 
ताएँ पायी जाती हैं। अब, चूकि ईध््वर विश्व के कण-कण मे व्याप्त है, इसलिए वह 
अपूर्णताओं और बशुभो से अछूता नहीं रह सकता । और ऐसा दुरा और अपूर्ण इंब्वर 
हमारी घामिक जिज्ञासा की सतुष्टि नही कर सकता क्योकि घ॒र्म मे तो एक पूर्ण तथा अच्छे 
ईश्वर की आराधना की जाते है | 

सर्वेश्वरवाद हममें घोर निराशा की भावना प्रस्तुत करता है। विश्व की सभी 
बस्तुएँ ईश्वर के प्रकाशित रूप हैं। विदव के बहुत से प्राकृतिक अद्युभो ( भांधी, तूफान ) 
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का निषेध नहीं किया जा सकता । भव चूकि ईव्वर पूर्ण और शक्तिशाली है, इमलिए उससे 
विकसित रूप, चाहे वे शुभ हो या अशुभ पूर्ण तथा स्थायी हो जाते है। इससे यह स्पष्ट हो 
जाता है कि जो अशुभ विव्व में हैं, उनका अन्त कभी नहीं हो मकता। 

सर्वेग्वरवाद नैतिकता के लिए धातक मिद्ध होता है। यह नियतिवांद का समर्थन 
करता है । नैतिकता का आधार इच्छा स्वातन्त््य है। सर्वेश्वरवाद इच्छा स्वातत््य का 
निषेध करता है । इच्छा स्वातन्श्य के अभाव मे नैतिकता का क॑ ई प्रश्न सर्वध्व रवाद मे नही 
उठता है | इस प्रकार पाप, पुण्य, धर्म, अश्नर्म, पुरस्कार, दण्ड आदि का भाव ही तिरोहित 
हो जाता है। प्रो० फ्लिन्ट ने इसीलिए कहा है ।) सर्वेश्वरवाद नैतिकता के आधार को ही 
समाप्त कर देता है 4 अत सर्वेश्व रबाद में नैरिक्ता के लछिए कोई स्थान नही है । 

सर्वेश्वरवाद सृष्टि को प्रयोजन विहीन मानता है। इसके अनुमार ईश्वर की प्रकृति 
ही विकसित होते रहना है। सृष्टि ईश्वर की इच्छा पर ही आधारित नही है। वह चाहे, 
अथवा न चाहे, स्वाभाविक रूप से उत्तका प्रकटीकरण अवश्य होगा । पर जब हम विश्व की 
वस्तुओं पर अपनी नजर दोडाते है, तब यह स्पष्ट हो जाता है कि विश्व की हरेक घटना 
एक दूसरे से क्रमवद्ध है । अत विश्व में एक क्रम तथा सम्बद्धता है। इस प्रकार सर्वेश्व र- 
बाद सृष्टि को प्रयोजनहीन मानकर विह? में पायी गयी वास्तविकता [ क्रमबद्धता ) की 
व्याल्या नहीं कर पाता | सर्वेव्वरवाद का *हू एक प्रमुख दोष है । 

पर ऐसा मान छेना कि सर्वेश्वरव(६ दूर्गत: अमान्य और दोषपूर्ण है, असगत प्रतीत 
होता है | वास्तविक बात तो णहू है कि ६४के कुछ प्रधान मूल्य है, जिनकी विवेचना निम्त- 


रूप से की जा मकती है | 
सर्वप्रथम सर्वश्व रवा३, रहसत्यवाई ( #प500॥7 ) को पुष्ट करता है। रह्र्यवाद 


वह दार्शनिक सिद्धान्त है, जिसमे एक रहस्यथवादी अपने को पूर्णता मे विलीन कर देना 
चाहता है। रहस्यवाद के अनुसार ईश्वर को हमसे दूर रहना ठीक नहीं । भला जो ईश्वर 
हमसे दूर है, उमसे हमारी धामिक माँग की पूत्ति कंसे हो सकती है ” जो ईश्वर हमारी 
मदद नही करता उसके प्रति श्रद्धा और भक्ति की भावना कैसी ? अतः रहस्यवाद के अनु- 
सार ईश्वर को हमसे मिला रहना धार्मिक विकास के लिए अनिवायं है। जहाँ तक पर्वेब्वर- 
बाद का फ्रगन है, यह सारा विश्व ईशवर का विकास है। हम भी उप्तके एक विकभित रूप 
हैं। अत: ईश्वर हमसे मिला है । इस प्रकार रहस्यवाद की झलक यहां स्पष्टरूप से पायी 
जाती है | यही करण है कि जहाँ रहस्येब्ाद अपनी चरम पराकाष्ठा पर है, वहाँ सर्वेश्वर- 
वाद को अपनाया गया है। अस्ठु, सर्वेश्वरटाद की लोकहृत्रियता का यह एक प्रमुख कारण 
कहा जा सकता है । 

फिर, आज का युग वैज्ञानिक है । इस युग मे वुद्धि की ही प्रधानता है। बुद्धि 
विभिन्‍तता को पसन्द नही करती । यह त्रराबर विश्व में एकता देखना चाहती है। बौद्धिक 
जिज्ञासा की सतुष्टि सर्वेश्वरवाद से हो जाती है व्योकि सर्वेश्वरवाद के अनुसार वास्तवि- 
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कता एकता ही है। यहाँ भनेकता से हम एकत्ता की ओर श्रग्रसर होते है । ऐसी ही प्रद्वत्ति 
वेज्ञानिक युग में भी पायी जाती है। यह विज्ञान से संगति रखता है । अत; सर्वेह्वरवाद 


को लोकप्रिय कहा जा सकता है । हि 
(३) & तबाद 
( गिफ्रक्ञा।80 ) 


द्व तवाद शब्द तत्त्वशास्त्र मे उपयुक्त होता है। साधारणत:, दो स्वतनन्न सत्ताओं 
का अस्तित्व मानने के लिए द्वतवाद को अपनाया जाता है। इस प्रिद्धान्त के अनुसार 
विश्व का सूल तत्त्व एक ही प्रकार का नही है, वल्कि उसकी प्रकृति से द्वत है । जिस सत्ता 
में दो मूल तत्त्वों के अस्तित्व को स्वीकार किया जाता हो; उसे द्वतवाद कहा जाता है। 
जड और चेतन, साधारणत. ये ही दो तत्त्व है, जिन्हे दवतवाद अंगीकार करता है । यह 
अद्वत सत का विरोधी है । द्व तवाद का प्रत्यक्ष उदाहरण यूनात के दो दाशीनिको, प्लेटो, 
और ऐरिस्टाटल मे देखने को मिलता है | प्लेटो के अनुसार दो पदार्थ ही भूल तस्तव हैं, 
जिन्हें क्रमश शुभ प्रत्यय ( ॥6 ॥064 ० ॥6 20०00 ) तथा भूत ( 'श०॥/६३ ) कहते 
है । शुभ प्रत्यय पूर्णतः स्वत्तग्त्र, सर्वव्यापक तथा अन्य पश्रत्ययो का आधार है। उन्होंने 
शुभ प्रत्यय को ईश्वर कहा है। दूसरा मूल तत्त्व भूत है; जो निर्गुण तथा सभी भौतिक 
द्रव्यो का आधार है । भूत शुभ प्रत्ययो का उछटा है। ऐरिस्टाटल के अनुसार मूल तत्त्व 
जड़ [ 'थिक्ञाका ) तथा आकार [ 7979 ) है । इन्ही दोनों के संयोग से विश्व की वस्तुओं 
की उत्पत्ति होती है। देकाते ने भी मूल तत्व की सख्या जड और चेतन दो टो मानी है । 
कास्ट के दर्शन में भी '2॥800॥7608” और '१०एशथव७ से बीच द्वत हैं। कान्‍्ट के इस 
द्व॑ंतवाद की पुनराद्ृत्ति भिन्‍न-भिन्‍न ढंग से हुई है--ज्ञेय ( ॥6ए0फ७4७०)४ ) और अशेय 
( एगाकशब8० ), निश्चित ( ए०००:४०:४४ ) और अनिश्चित (ए४००४वं।०४९४ ) ! 
इसी प्रकार ब्लाडले के दर्शन में '8]00०थ7870४ और ९२८३॥ए' के बीच द्वत है। 

भारतीय दशन मे द्वतवाद समर्थक साख्य दर्शन है। इस दर्शव के अनुसार पुरुष 
और प्रकृति दो मूल तत्त्व है ! पुरुष चेतन है, परन्तु प्रकृति अचेत्तन। प्रुरुष निष्क्रिय है, 
परन्तु प्रकृति सक्रिय | पुरुष अनेक है, परन्तु प्रकृति एक है । कुछ लोगो ने सास्य दशन के 
पुरुष और प्रकृति के बीच द्वत को धामिक्त हवंतवात की श्रेणी मे रखा है। पर यह प्रश्न 
कि साख्य घामिक है या नही, विवादग्रस्त है। अगर घर्म का अर्थ सुल्यो मे विश्वास करना 
कहा जाय तो सांख्य अवश्य धरमिक कहा जा सकता है। 

जब हम धर्म-दर्शन के क्षेत्र मे आते हैं तब वहाँ भी द ववाद शब्द का प्रयोग पाते हैं । 
दईतवचादी धर्म मे दो विरोधी सत्ताओ का अत्तित्व स्वीकार क्या जाता है। इस प्रकार 
इईतवाद संघर्ष की ओर ध्यान आकर्षित करता है | दो विरोधी भावताओं मे पारस्परिक 
सैपर्य के विभिन्‍्त उदाहरण हम प्राचीन कार के इतिहास मे पाते है, और थे बालें पौराणिक 
युग के दृष्टान्तों मे भी दीख पड़ती है | जैसे --देव और दानव का सधपं, राम और रावण 
का युद्ध, कृष्ण ओर कस का संघर्ष । चीन में यंग ( शैश08 ) और बिन ( शेता ) तामक 
दो विरोधी सत्ताओं में निरन्तर स्धर्ष पाते हैं। यंग को सक्रिय, यिन को निष्क्रिय, यंग 
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को गे तथा यिने को शीतल, यंग को ब्रकाश तथा विन को अन्धकार, यंग को पुरुष तथा 
यिन को स्त्री, यंग को शुभ और पिन को अशुभ कहा जाता है । 

पारप्तियों में द्वतवाद धर्म का उदाहरण जोरास्ट्रियन घर्म मे मिलता है। इस धर्म॑ 
के अनुसार अहुरामजदा और अहरिमान दो ईव्वर हैं जिनमे निरस्तर संघर्ष होता रहता 
है । अट्रामजदा पूर्णत शुभ है तथा प्रकाश का प्रतीक है, इसलिये इसके विपरीत अहरि- 
भान अशुभ तथा अन्धकार का सूचक हे । दोनो के दीच के सधर्ष को देखकर इसे धर्म के 
अपनाने वालों को ऐसा प्रतीत होता हे कि अहुरामजदा, जो झक्तिशाली है विजयी 
होंगा । इस धर्म ये मातने वालो का विश्वास है कि इस सम्राम का एक ने एक दिन अन्त 
अवश्य होगा । उनका आश्वावाद पराकाप्ठा पर तब पहुँच जाता हें, जब वे उस तारीख की 
विवेचना करते है. ज॑ंव अहुरामजदा विजयी होगा । इसलिये कुछ विद्वानों ने जोरास्ट्रियन 
धर्म को एकेदवरवादी ( 070805४ ) धर्म कहा हे | 

जंत्र क़््म ईमाई धर्म पर आते ८, तब वहाँ भी शंतान की चर्चा पाते है। इस्लाम 
धर्म में भी जुत'त की कल्पना की गयी हूं जो बुराइयो का कारण है। अत्त जीवन के हर 
क्षेत्र मे, चाहे वह तात्विक हो या धामिक, दो विरोधी तन्बों का समागम होता रहता है । 

धर्म-दर्शन के क्षेत्र मे यह प्रग्न उठता है कि दो विरोधी सत्ताओं में ईश्वर तथा 
शैतान मे किसका प्रभाव अधिक है। अगर सृध्ठि का कारण ईश्वर की माना जाय, तो 
सासारिक बुराइयो का कारण कौन होगा ? साधारणत यह कहा ज्ञाता है कि विश्व की 
भच्छाई का करण ईदवर है तथा बुराई का कारण गैतान। इससे यह सिद्ध होता है 
कि ईइवर पूर्ण नही है। इसलिये मील महोदय ने बतलाया हे कि दंदवाद में एक ऐसे 
इंशबर का विवरा" आता है, जो सीमित है । ईश्वर अपने प्राणियों को सुलीप दिशा स्थिंहता 
है, परन्तु सीमित होने के कारण वह अपन विच्ञार की कार्य मे परिणत नहीं कर आदी फक्। 
सृष्टि के लिये ईश्वर को अन्य तेत्वों पर निर्भर करना पड़ता ?ै, जो उसके बाहर है । अतः 
ईच्चर की शक्ति को असीम नही कहा जा सकता हे । 

विभिन्न द्वतों की विवेचना 


शभ और अशभ 
(6009 2४०० €क्त ) 


इस विज्ब में छुम तथा अनुभ से सदा संघर्ष चलता रहता है । दतवाद शुभ और 
अशुभ नामक दो ईरेवर को मानता है। जोरास्ट्रियन धर्म मे अहुरामजदा शुभ ईश्वर है 
तथा! अहरिमान अशुम । इन दोनो के बीच निरच्तर संत्र्प चलता रहता हूं । इसका फद्द 


कि सारे विदव मे संघर्ष है। 
विद्वाते के समक्ष यह प्रश्न है कि दोनों में विजयी कौत होगा । मीछ प्रहोदय 


ने बतल्या है कि गुर और अशुभ दोनो विरोश्ात्मक यक्तियाँ है, इसलिये दोनो को मूल 
प्रकृति एक ईश्वर को मंप्ट कर देना है । ऐसा सोचना कि घुम की विजय अशुभ पर होगी 
प्र आश्वासन मात्र है । रसेल महोदय ने यह बतलाया दे कि प्रकृति का वेग मानव-कत्याण 
के विग्झ है । टी ० एच० हक्सले ने बतताया है कि मानव सभ्यता ओर म्रग्राम का प्रामना 
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कर रही है जिसमे अशुभ तत्तवो की विजय होगी । इन दोनो विचारकों के अनुसार यह 
कोई निश्चित नही कि शुभ तत्त्वों की विजय होगी । 

मानव के ममक्ष ऐसी स्थिति मे एक ही रास्ता है कि प्रतिकूल शक्तियों पर किसी 
न किसी रूप में अधिकार प्राप्त किया जाय। मानव में इसे कार्यान्वित करने के लिए 
कुशलता और क्षमता चाहिये । मानव-मन में निराधा को भावना जगती है क्योंकि वह 
ध्वन्सकारी प्राकृतिक शक्तियों पर विजय प्राप्त करने में अपनी अममर्थता महसूस करता है 
यह सोचकर कि एक दितर विनाश का राज्य होगा, मावव बसन्तोध की क्रॉस लेता है ) 

व्यवस्था और अव्यचस्था 
( 070०7 ४४० (09805 ) 

समार में चारो ओर व्यवस्था और अध्यवस्था का साम्राज्य पाते हैं। एक ओर 
व्यवस्था तो दूसरी ओर अव्यवस्था है। इसी कारण मील महोदय ने संसार को व्यवस्था 
और अव्यवस्था का मिलन कहा है। मातव के सहेयोग से इस अव्यवस्था में सुधार भा 
सकता है। धाधिक करत्त ब्यो से स्पप्टत, यह निश्चित होता है कि मानव को केवल अपने 
ही सुधार की आवश्कता नही बल्कि प्राकृतिक व्यवस्थाओं में भी सुधार लाते का प्रयात्व 
भआावश्यक है। यदि निरन्तर यह प्रयत्न किया जाय तो अन्त मे कल्याण की ही विजय 
होगी । इससे यह भी सिद्ध होता है कि अव्यवम्धा पे व्यवस्था का प्रादुर्भाव होता है। 
अंग्रेज दार्शनिक स्पेन्मर ने यह दिखलाया है कि विकाप्त-क्लिया अध्यवस्यित से ब्यवस्थित्त 
की ओर अग्रसर होती है । शुरू में व्यवस्था का भाव था, परन्तु धीरे-धीरे व्यवस्थाहीन 
अवस्था से व्यवस्था का विकाप्त हो जाता है कुछ लोगो ने यहाँ तक बतलाया है कि 
वास्तविक सत्य ( रि७)79 ) के अभाव में ईश्वर की स्थापना हो जाती है, और इस 
प्रकार धार्मिक विकास पद्धति का स्याल विद्यमान होता हू। प्रथम विश्व युद्ध के पूर्व धर्म, 
पश्चिम के लोगो के लिए विश्वासमात्र ही था । 

व्या अव्यचस्था से व्यवस्था का निर्माण सम्भव हे ? अव्यवस्थाहीन अवस्था से 
अव्यवस्थाहीन स्थिति का ही विकास सम्भव है। बुराई से बुराई का विकास युक्ति संगत 
जान पडता है । अत: सोचता कि व्यवस्था का जन्म अध्यवस्था से होता है, अमाम्य प्रतोत 
होता है । 


शरीर और आत्मा 
( 8009 79 86 ) 


आत्मा, ओर शरीर के बीच द्वत की समस्या, एक महत्वपूर्ण दार्शनिक समस्या 
है | लोगो ने इस समस्या का अन्त विभिन्‍त ढगो से करते का प्रयत्न किया, केकित उनमे 
से कोई भी पूर्णद सनन्‍्तोषजनक नही है। कुछ लोगों ने शरोर को आत्मा का गृह माना 
है; तो कुंछ छोगो ने शरीर को आत्मा का एक अधथ कहा है, और कुछ छोगों ने शरीर को 
आत्मा का यन्त्र माना है| 

आधुनिक युग में बात्मा तथा झरीर के बीच कुछ छोगो में 24770 इशेआा0/ 
माना है। यदि आत्मा मौर शरीर को शक्ति माना जाय, तो भी मौहिक भेद का प्रश्न 
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ज्यों का त्यो, बना रहता है। धर्म के क्षेत्र में शरीर और आत्मा के बीच द्व॑त की महत्ता 
के दो कारण है। पहला कारण यह है कि इस द्वतवाद से पूजा की वर्वित्र पद्धत्ति का 
विज्ञाह् होता है। प्रतिमा-पुजा शरीर और आत्मा के द्वैत के फलस्वरूप ही विकसित हो 
पायी । आराधना के लिए शरीर का रहना नितान्त आवश्यक है । यही कारण है कि बुद्ध 
प्रा क्राइप्ट आराजना के विषय बने हुये है। बोद्ध एवं इस्लाम धर्म की सफलता का मूछ 
का ण॒ भी यही बतलाया जा सकता है । कुछ दाशंनिको ले धापिक पक्ष को आध्यात्मिक 
पक्ष से अधिक महत्वपूर्ण बतलापा है। जिस धर्म में आध्यात्मिक पक्ष की प्रधानता रहती 
है, उस धर्म की प्रगति, साधारणत स्क जाती है कौम्टे के मानव-धर्म को नहीं पतपने 
का कारण इसी को माना जाता है । 

शरीर और आत्मा के है त का दूसरा महत्व यह है कि हम इस हंत से आत्मा की 
अपरता को सिद्ध करते है । अमरत्व की भावना धर्म दर्शन में निश्चित छप से प्रधान 
है । हिन्दू धर्म पे आत्मा की अमरता को पुनर्जेन्म के सिद्धान्त द्वारा व्यक्त किया जाता है॥ 
चीन में पूर्वेजो की पूजा होती है, जो आत्मा की ही अमरता का सबुत है। जोरास्ट्रियन 
धर्ष भविष्य जीवन ( एप्राए ४ #षि ) मे विश्वास कर आत्मा की अमरत्ता प्रमाणित 
करता है। यूतान मे दीर पुरुषों की अमरता का सन्देश भी आत्मा की ही अमरता का 
सबूत है । भात्मा को अमरवा को प्रम्माणित करते के लिए भिनन्‍्न-भिन्‍न तक॑ प्रस्तुत किये 
जाते है, जिनको महत्ता स्वीकार करना अपेक्षित है । 

यद्यपि मातव ने आत्मा और शरीर के द्व॑त को सुलझाने का प्रयास किया है, फिर 
भी, इस द्वैत का पूर्ण कप से निराकरण नहीं हो सका हे। विज्ञान तथा दहशत के भिन्‍त- 
भिन्‍न क्षेत्रों मे यह द्वत आज तक नही सुलझ सका है | 

आज्ञा और निराशा 
( प्र०9९८ 270 68७ ) 

मानव-वीवन में आशा और निराशा के ढदीच सदा सप्॒र्प चलछत्ा रहता है। संसार 
मे कुछ ऐसे व्यक्ति है जो इस जीवन से निराञ्ष रहते है । वे ससार मे अपनी आश्षाओ, 
मह॒त्वाकाक्षाओं को कुण्ठित होते पाते है । इसके विपरीत कुछ ऐसे लोग भी हैं, जो पसार 
को सुख का स्थान समझते हैं| ऐसे लोगो को आश्चावादी कहा जाता है। परन्तु भ्राशावाद 
और निराशाबाद के इस व्यापक पहल के अतिरिक्त भी एक दूसरा पहल है। एक दूसरी 
दृष्टि से जो आश्वादी है, बह वास्तव भरे निरा्माबादी है, तथा जो विरा्षावादी है, उसमे 
आजा का सन्देश हे । जो व्यक्ति, साधारणतः निराज्षावादी दीख पडता है, वह आन्तरिक 
दृष्टिकोण से अ शावादी है । वह सासारिक सुखो मे अपने को खोना नही चाहता, इसलिये 
वह निराश जान पड़ता है, वह मूल्यों ( श»०८$ ) को अपनाना चाहता है, जो अधिक 
महत्वपूर्ण है। उसका जीवन वेतिकता की परिध्रि में रहता है। भत , बाहर से उसमें 
रनिराज्ञा है, परन्तु अन्दर से उसमें आज्ञा की ज्योति जगमगाती है ॥ कौन इससे बढकर 
आज्ञावादी हो सकता है ? 


१२७ नदूँदू ।। रूप 


दूसरी ओर जो सुखवादी है--जभो सासारिक सुजो को अपनाया चाहता है-- 
साधारण व्यक्ति की नजर में आश्ञावादी है । जिमसे सुख की प्राप्ति होती है, उप्तते निराशा 
भी मिलती है, बयोकति सुख क्षणिक है। सुख को मानव नैतिक जीवन तथा आत्मा (००॥३०- 
६7८४) के विरुद्ध अपनाना चाहता है। इस प्रकार उम्रका क्षान्तरिक जीवन निराश्ञा से पूर्ण 
है । वह आशाबादी इसलिये दीखता है कि उसका आन्तरिके पहलू नजर नहीं आता। 
आज वैज्ञानिक युग मे दंतवाद का खण्डन किया जा रहा हैं। इसका खण्डन विकास के 
सिद्धान्त द्वारा होता हैं। विकासवाद के अनुसार विश्व निरन्तर प्रगतिशील है ॥ जो तुच्छ 
है, उसका अन्त विकासवाद के झनुसार उच्च में होगा परम्तु इपके बाद भी हम द्वतवाद 
को पाते है। द्वतवाद एक ऐसी मतोदत्ति है, जिसका खण्डन अमम्भव है। 

हं तवाद के गृण 
( ४९६ ० एपशा।ध॥ा ) 

दतवाद की प्रथम उपयोगिता यह है कि यह हपे सातध्गरिक अपूर्णता का ज्ञान 
प्रदान करता है । अर्थात, यह हमे यह बतलाने मे समर्थ है कि विह्व अपूर्ण है। इसलिए 
यह हमारे धर्म की पृष्ठमृति तैयार क रहा है, अ्योकि धर्म अधूर्ण किव्य की साँय है । 

द्वतवाद की दूसरी उपयोगिता यह है कि यह मानव के ध्यान को सातप्तारिक 
यथार्थता की ओर खीचता है। संप्तार में कुछ ऐसे मानव हैं, जो संसार में केवल शुभ ही 
शुभ पाते हैं। दँ तववाद उन लोगों को सासारिक कठिनाइयों की ओर संकेत कर सत्य का 
ज्ञान कराता है । इस प्रकार हद तवाद आश्ञाव्रादी मानव को सासारिक बुराइयों की ओर 
संकेत कर चेतावनी देता है | 

इसकी तीसरी उपयोगिता यह है कि द्ं तवाद परिकह्पना का निर्माण कर थह सिद्ध 
करता है कि अनेकेश्वरवाद ओर द्व॑तबाद के बीच कौन-सी श्षत्ता है, जो प्रवेश कर अपना 
अस्तित्व कायम करती है | इस प्रकार अनेकेक्व रवाद का जन्प्र होता है। अनेकेइवरवाद का 
बोज दतवाद में तिहित है, ऐसा मानना अतिशयोक्ति नही है। 

हैँ तवाद की आलोचना 

दतवाद के द्वारा धामिकता की रक्षा नहीं हो पाती है। दो ईश्वरो--ईश्वर और 
शैतान की धारणा को प्रस्तुत कर द्वतवाद धामिक व्यक्ति के सामने समप्या प्रस्तुत करता 
है भक्त यह निर्णय नही पर पाता कि दो शक्तियों में वह किसकी उपासमा करे। द्व तवादे 
का ईश्वर अपरर्ण है जिसके द्वारा भक्त को आकाक्षा की पूि नही हो सकती । अत: ६ ववाद 
धामिक दृष्टिकोण से अनुपपुक्त है । 

दत्वाद के विरुद्ध दूसरी आपत्ति यह है कि यह ईष्वर की घारणा को स्रोम तथा 
अपूर्ण बना देता है। द्वतवादी के ईश्वर को विरोधी शक्ति का सामना करना पड़ता हे 


जिससे ईश्वर की पूर्णता तथा अम्रीप्ता का खण्डन होता है। ससीम ईश्वर को ईश्वर की 
संज्ञा देना भ्रामक है । ४ 
हद तवाद के विरुद्ध अन्तिम आशक्षेप यह किया जाता है कि इससे निराशा कौ भावना 


का उद्भव होता है। ईब्वर मानव को संकटो से छुटकारा नही दिला सकता है क्योकि 


धापिक दर्शन के प्रकार १३९ 


विपत्तियों एवं प्ंकंटों का कारण शैतान है, इंश्वर नहीं ॥ ऐसी स्थिति में मानव निराश 
तथा किकत्त॑व्यविमूढ हो जाता है । अत: द तवाद मानव को उत्साहित करने में असमर्थ है | 
(४) अनेकेश्वरवाद 
( ९णःफ्रक्तएण ) 

मैकग्रीगर ने अनेक देवी देवताओं की उपासना को अनेक्केब्वरवाद की संज्ञा दी 
है ॥' जिस धर्म में अनेक इंइवरों अथवा देवताओं का अस्तित्व माना जाता है उस धर्म 
को अनेकेश्वरवाद कहा जाता है | प्रो० पिलन्ट ने अनेकेब्दरवाद की व्याख्या करते हुए कहा 
है--0 78 & एशार्ट 0 क्राणर (000६ णा&० ०८” और अनेद्रेददरवाद को यह 
ब्यास्या ?0ज्शआ दबब्द से ही स्पप्ट हो जाती है। इस शब्द ( ?ण४०-एथा३ -- 
एंध्ाा -२(००० ) का अर्थ है अनेक ईश्वर में विश्वास। जब हम ईश्वर के स्वरूप के 
विषय मे विचार करते हैं, तब हमारे समक्ष दो मुख्य सिद्धान्त उपरिथत होते हैं-- 
अनेकेश्व रबवाद ( 70[ए8/&9॥ ) तथा एजेह्वरवाद [ 07077657 ) । अनेकेदबरबाद 
अनेक ईश्वरो में विश्वास करता है, परन्तु इसके विपरीत एकेश्वरवाद केवड एक ईश्वर 
में विश्वास करता है। ऐतिहासिक दृष्टिकोण से अनेकेज्वरवाद पहले आता है, जिसका 
समथेंन प्राचीन धर्मों मे होता है । 

अनेकेश्व रवादी धर्म का विकाप्त प्रारम्भिक धर्म के अन्त में हुना है। जिस समय 
मानव की बुद्धि पूर्ण विकसित नहीं थी, उस समय इस प्र का आविर्भाव हुआ | 
आरम्भिक धर्म ( ९7777ए४४ 70॥87/णा ) में मानव की बुद्धि भविकसित थी । आध्यात्मिक 
धर्म ( $[॥7र/ए4] 7०80 ) में मानव की बुद्धि का पूर्ण विकास हुआ । इन दोनों घार्मिक 
अवस्थाओ के बीच मे अनेवेब्वरवादी धर्म का विकास हुआ । इसीलिए प्रों० एटकिन्सन ली 
ने कहा है--'प्रारम्मिक धर्म के अन्त और दार्शनिक विचार-श्य खा के बीच इस धर्म शा 
प्रादुर्भाव मानता नि.सदिरध है ।?/३ 

अनेकेश्व रवाद एक लोकप्रिय धर्म है। प्राय हर देश के धर्म के इतिहास में अनेक्रे- 
इवरमाद का चित्र हमे मिलता है । इस्तीलिए कुछेक विद्वानों ने इसे धर्म की विश्वध्यापो 


अवस्था कहा है । है 
प्राकृतिक अवस्था में इस धर्म का विकास दीख पडता है। इस अवस्था में माकर 


लोगो ने धामिक भावना के ऊपर सोचने का अवसर प्राप्त किया। प्रारम्भिक धर्म मे श्यत्ति 
की बुद्धि विकसित न हो पाई थी। वहाँ मानप्विक दृष्टिकोण सकुचित था। प्राकृतिक 
अवस्था में आकर छोगो का मानसिक दृष्टिकोण विस्तृत हो जाता है। समस्त प्रकृत्ति 
आराधना के लिए प्रेरणा उपस्यित करती है । अनेकेश्वरवाद की व्याख्या करते समय एक 
प्रमुख प्रढतत यह उपस्यित होता है कि मानव अनेकेश्वरवादी भ्रद्धत्ति को वयो अपनाता है ? 
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१२२ धर्म-दर्शन की रूप-रेखा 


अनेकेश्वरवाद पर बल देने मे हमारी अनेक प्रद्धत्तियाँ सहायता प्रदाव करती हैं, 
जिनकी व्यास्या यहाँ पर अपेक्षित जान पड़ती है । 

सर्वप्रथम यह कहा जा सकता है कि अनेकेश्व रवाद में मानव के सौन्दर्योन्मुख प्रवृत्ति 
( ॥९४॥०४0० ॥फण% ) की संतुष्टि होती है। इस धर्म का विकास तभी होता है, जब 
मानव में सौन्दर्य को सराहने की शक्ति का प्रादुर्भाव होता है। प्रारम्भिक धर्म में मानव का 
जीवन कष्टप्रद था । सौन्द्य की ओर प्राचीन मानव का ध्यान नहीं जा सका था | एरन्तु 
प्राकृतिक धर्म में व्यक्तियों का जीवन आसान बने गया था। उनमग्ने प्राकृतिक वस्तुओं मे 
छिपे हुए सौन्दर्य को जानने की उत्कठा जगी । फलत लोगो ने प्रत्येक' प्राकृतिक सौनन्‍्दये 
पर ईश्वर के रूप का आरोप किया । यही कारण है कि समय के निरन्तर प्रवाह मे अनेक 
देवताओं की कल्पना कर लछी गई ॥ इस प्रकार सोन्‍्दर्य प्रदत्ति और उसकी सन्तुध्टि करने 
के भाव से ही एकेशवरवाद का विकास हुआ | यहाँ जिन देवताओ की कल्पना की गई है, 
उनकी शक्तियों तथा रूपो की वैज्ञानिक व्याख्या सम्भव नहीं है। उतकी कल्पना का आधार 


हमारी कलात्मक प्रद्धत्तियाँ हैं। 
अनेकेश्वरवाद को अपनाने का दूसरा मुख्य कारण यह है कि भानव में बनेकता 


की चाह आरम्भ से ही रही है। यह स्वाभाविक है कि मानव अनेकता की ओर आाकपित 
होता है। यही कारण है दि छोगो ने तारो की पूजा की, क्योकि उनकी सख्या अनेक है । 
इस प्रकार मानव ने स्वभावतः सख्या का निर्माण किया, और इसे ही यशितज्ञो ने अपनी 
भाषा में पवित्र तत्त्व कहा । कुछ विद्वानों ने तो संख्या को ईश्वर का प्रतिरूप तक कह 
डाला है । अत,, यह कहना उपयुक्त जान पडता है कि अनेकेश्वरवाद की स्थापना अनेकता 


के मोह का परिणाम है। 
अनेकेशवरवाद को अपनाने का तीसरा कारण यह भी कहा जा सकता है कि 


इसका विकाम सृष्टि को देखकर एवं इसके हेतु के जानने के अ्रभिप्नाय से हुआ्लना | मानव सृष्टि के 
विभिन्‍न अवयवो को समझने में असमर्थ था | कार्य-कारण का पूर्ण ज्ञान न होने के लिए 
मानव ने प्रकृति की अनेक स्वाभाविक एवं अस्वाधाविक घटनाओ की व्याख्या के लिए 
अलग-बलग ईद्वर की स्थापना की । भूकम्प, अतिबृष्टि, बाढ़, दुर्भिक्ष इत्यादि का कारण 
लोगो ने अलग-अलग ईश्वर को माना। इस प्रकार हम कह सकते है कि मनेकेश्वरवाद 
के पीछे रहस्योद्घाटन की प्रद्मात्त निहित है । 
ईदवर को विश्वषताएँ 
( एप्र॥ए४०६४४४१९४ 0६ 500 ) 
अनेकेशवरवाद मे जिन देवताओं की कल्पना की जाती है, उनकी विशेषताएं 


निम्नलिखित है :-- 
इस धर्म के अनुसार देवताओं का निवास-रथलर यह संसार नही है | वे दूसरे विश्व 


के जीव हैं । उनका स्थायी निवास-स्थल स्व है। इस संसार में कभी-कभी पहाडो की 
चोटी, हवा, बादल तथा सागर मे ये दीख पड़ते हैं, परन्तु फिर भी इनका निवात-ग्रह 
इस संसार से मिनन, स्वर्ग मे है। स्वगरंलोक के अतिरिक्त देवताओं का वास यमलोक, 
पातालछोक, इच्द्रपुरी मे होता है । 
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अनेकेश्वरदाद की दूरी विशेषता यह है कि ईश्वर पूर्ण जीवन ब्यतीत करते है । 
आनन्द ही इतके जीवन कौ भ्रधानता है । वे अमर हैं, वे सन्‍्ताए और झोक से मुक्त हैं। 
इनके जीवन में दुःख का साधारणत अभाव है। कभी-कभी भाग्य तथा सयोगवश दु.ख 
का सामता करना पड़ता है। कर्मगत फ्लो के कारण देवताओं के आनन्द का इस प्रकाद 
कभी-कभी अन्त भी हो जाता है । 

अमेकेश्वरवाद के ईडवर की तीसरी विद्येषत्ता यह है कि ईइवर व्यक्तिपूर्ण 
( ?८५०४० ) हे । देवताओं पर मानवीय गुणो का आरोपण होता है। इस प्रकार 
( &०६ा०90०70एध87 ) का विकास होता है। मानव ने प्राकृतिक घठनाओ से 
मुख और दु ख की अनुभूति पाई। भूकम्प, तूफान इत्यादि से मानव को दूं ख पहुँचा तथा 
वर्षा, वायु इत्यादि से सुख की प्राप्ति हुई। सुख और दु ख़ को ध्यान में रखकर अनेक 
देवी-देववाओ की कत्पना हुई है । मनेकेश्वरवादी देवताओं के स्वरूप पर जब हम विचार 
करते है, तब उन्हें मानव-तुल्य पाते हैं । पृथ्वी को लोगो ने माता कह कर पुकारा है। 
जिम प्रकार माता दूध पिछाकर अपने बच्चों का पोपण करती है, उम्री अकरार प्थ्वी भी 
फल-फूल जैसे खाद्य पदार्थ देकर हमारा पाल्न-षोपषण करती है) इसी प्रकार अग्ति, सूर्य 
चन्द्रमा इत्यादि भी मानवीय गुणों से विभूषित किये गये। भनेकेश्वरवाद में देवताओं 
का जीवन मनुष्य के समझूप है। जिस प्रकार मानव को संघर्ष का सामता करना पड़ता 
है, उसी प्रकार देवताओं को राक्षमों के विरुद्ध सघर्ष कभना पडता है। इसलिए, ऐसा ठीक 
ही कहा जाता है कि अनेकेश्व रवाद में सनुध्य के रूप भे ईश्वर की कल्पना की जाती है। 
अत अनेकेश्वरवाद, मानव-केन्द्रित धर्म है। 

बनेकेश्व बाद के देवताओं का अन्तिम लक्षण यह है किये मातव से भिन्‍ने माने 
गये हैं। यद्यपि अनेकेश्वरवाद के देवताओं को व्याख्या मानवीयरूप मे को गईं है फिर 
भी ये मानव से पृथक है | ये पूर्ण, नित्य तथा अमर हैं जवकि मानव अपूर्ण, अनित्य तथा 
मरणशील है । ये आनन्द से परिपूर्ण है जबकि मानव का जीवन दु खमय है। 


अनेकेश्वरबाद फे उदाहरण 

हर देश में क्िसी-न-किसी रूप मे अनेकेश्वरवाद की स्थापना हुई है। अनेकेश्वर- 
वाद का उदाहरण यूनान, बेविलोनिया, रोम, मिश्र आदि देझ्नो के धर्म मे मिलता है। 
यूनानी धर्म मे जीउस ( 26ए ), ऐपोलो ( 879०० ), बार्टेमिप्त ( &7695 ) आदि 
अनेक देवताओं की व्याख्या पाते हैं। मिश्र के देवताओं मे रि३ ( सूयं-देवता ), 0५97$, 
का नाम आता है। रोम के देवतओं में ७४४, ४८४०५ आदि का नाम भाता है। >दि/5 
युद्ध-देबता हैं जबकि ५८॥७५ प्रेम की देवी कही जाती है। बेविलोनिया के देवताओ में 
मारदुक १४४70ए श्रेष्ठ है । प्राचीन वैदिक धर्म मे कुछ धिद्वानो के अनुसार अनेकेश्वरवाद 
का परिचय मिलता है । वैदिककाल के लोगों ने अग्नि, यूर्य, उपा, प्रथ्वी, मस्त, वाट, वरुण, 
इन्द्र इत्यादि अनेक देवताओं की कल्पना की। प्राकृतिक वातावरण की विभिन्‍लता के 
कारण भारत ओर यूनान मे देवताओं के चित्र भिन्‍न-भिन्‍न रू१ में मिलते है । वैदिक देवता 


(१४ प्रभेन्दरत की रुप-रेखए 


विभिन्‍्म प्राकंतिक शक्तियो के अधिष्ठाता है । वैदिक काछ के छोगों ने देवताओं को उपासना 
के लिये भीतों की रचना की है । 
वेदिक-घर्मं का अनेकेश्वरदाद 
( ए९०१४९ ?0छए70८६5८ ) 

वेद में अनेक देवताओं के विचार सन्निहित हैं । वे एक दूसरे से पृथक नहीं है 
जिस प्रकार प्राकृतिक शक्तियाँ एक दुसरे से सम्बन्धित हैं उसी प्रकार वेद के देवतागण एक 
दसरे से सम्बन्धित हैं । 

वैदिक काल के देवताओं का कोई स्पष्ट व्यक्तित्व नही है | वे ग्रीक देवताओं की 
तरह सुनिश्चित नही प्रतीत होते हैं । 

वैदिक काल में देवताओं की संख्या अनेक हो जाने का कारण यह है कि वैदिक 
ऋषि प्राकृतिक दृश्यो को देखकर अपने सरल हृदय के कारण प्रफुल्लित हो जाते ये तथा 
वे प्राकृतिक दृश्यों को देवताओं का रूप प्रदान करते थे । इस प्रकार प्राकृतिक पढदायों ग्रे 
उन्होंने देव-भाव वा बरोपन किया जिमके फलरस्वहूप देवताओ की संख्या अनेक हो गई । 

“देव” का अर्थ है जो अपनी गरिमा से चमकते रहें। वैदिक काछ के देवताओं को 
देव कहा जाता है क्योकि वे समस्त सुष्टि को प्रकाश्न देते है तथा अपनी गरिसा के फले- 


स्वरूप चमकते रहुते हैं । 
बब वेद के महत्त्वपूर्ण देवताओं का वर्णन अपेक्षित है। 


वैदिक युग का सबसे प्रसिद्ध देवता वरुण हैं । वरुण” आकाश्य का देवता है। यह 
शब्द वर धातु से निकला है जिसका अर्थ होता है ढक लेगा । आकाश को “वरुण” कहा 
जाता है क्योकि बह समस्त पृथ्वी को आच्छादित किये हुए है। यूनान के आरणौस के साथ 
उसका तादाम्प है । वरुण झान्तिप्रिय देवता है । वह विच्व का घासक है । वह प्राकृतिक 
और नैतिक नियभो का संरक्षक है। वह ऋत का रक्षक है जिससे सारा संसार संचालित 
होता है। बह सर्वज्ञ है। वह आकाश में उड़ने वाले पक्षियों का मांगे जानता है तथा वायु 
की गति को जानता है। वह पावियों को दण्ड देता है और जो उससे क्षमा प्रार्थना करते 
हैं उनके पापो को क्षमा कर देता है। वह परम ईश्वर है | वहू देवो का देव है। पघरुण को 
सम्बोधित करते हुए जितने भी सूक्त हैं तबो में पापों के लिए क्षमा की प्रार्थता निहित है 
तथा पर्चात्ताप से ओतप्रोत है । 

“प्रित्न देव” वहण का सहचारी है। इसकी प्रार्थना वरुण के साथ हो की जाती है । 
वह एक सर्वप्रिय देवता है | वह सूर्य और प्रकाश को अभिव्यक्त करता है । 

देद के देवताओो में “इन्द्र का स्थान महत्त्वपूर्ण है। वेद के कुछ मुक्तों में इन्द्र को 
वर्षा का देवता कह कर सम्बोधित किया गया है । बह वज्ञ घारण करता है तथा बन्ध- 
कार पर विजय प्राप्त करता है। इन्द्र को भारतीय जीयस ( 2८05 ) कहा गया है ॥ जल 
एवं मेघ से उसकी उत्तत्ति हुई है। आकाश उसक्ते आगे मस्तक झुकाता है। धीरे-धीरे मेघ 
एवं वच्च के साय इन्द्र का जो सम्बन्ध था उसे भुला दिया गया और बह युद्ध का देवता के 
रूप मे प्रतिष्ठित किया गया है। बैंदिक काछ में लोगो को शत्रुओ पर विजय प्राप्त करने के 
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लिए संघर्ष करना पडता था । इसीलिये 'इन्द्र' की उपासना पर बल दिया गया है। इन्द्र की 
सहायता के बिना कोई युद्ध मे विजयी नहीं हो सकता । वह सोमरस का प्रान करने वाला 
देवता है। इन्द्र को पृथ्वी और आकाश नमस्कार करते हैं। इन्द्र के सम्बन्ध मे कहा जाता 
है कि उसने सर्प को मार कर सात नदियों को पार किया है। इस प्रकार इन्द्र भवानक 


देवता के रूप में प्रतिष्ठित है। 
इन्द्र के साथ साथ अनेक छोटे छोटे देवतागण भी अपना चम्रत्कार दिखाते हैं। ऐसे 


देवताओं मे वांत ( वायु ) मरूुद्गण ( ४८775 ) और रुद्र का नाम लिया जा सकता है । 
वात वांयु-देवता हैं । वह सवेत्र है | उप्तके शब्द भले ही सुनाई देता है परन्तु वह नहीं दीखता 
है। मरुदगण भय कर तूफान-देवता है। रुद्र भपधानक शब्द करने वाला देवता माना जाता 
है। यम मृत्यु का देंवता है ! 

सोम को स्फूर्ति का देवता ( (500 ० ॥5फा४07 ) माना गया है। वह अमर 
जीवन प्रदान करने वाह देवता है। इसे मदिरा का देवता माना गया है। दुखी मनुष्य 
मदिरा के पान से अपने दु खो को भूल जाता है । यही कारण है कवि वेदिककाल के लोगो 
ने मादक द्रव्य मे इंब्वरत्त्त का दर्शन किया तथा सोम को देवता के रूप मे प्रतिष्ठित किया 
है । विष्णु को सौरमण्डल का देवता माना गया है । विष्णु की सबसे बडी विशेषता उनके 
तीत चरण हैं। जिसके फलस्वरूप वे पृथ्वी, आकाश और पाताल तीनो लोको में विचरण 
करते हैं। विष्णु के तीनों चरणों मे समस्त संसार निवाम करता है। उनके चरणों में 
मधु का निहझेर है। डॉ० राधा कृष्णन्‌ के अनुसार सूर्य ही विष्णु के €प में सब लोको को 
धारण करता हैं । ऋग्वेद मे विष्णु को गौण स्थान प्रदान किया गया है। इन्हे वरुण और 


इन्द्र के नीचे रखा गया है । 
सूर्य समार को प्रकाश देने घाछा देवता है । वह मनुष्यों को कर्म मे प्रद्ृत्त होने के 


छिये जगाता है। वह अन्धकार को दूर करता है। सूर्य की उपासना मानद-मन के लिये 
स्वाभाविक है । यूनानी धर्म मे भी सूर्प-पूजा का सकेत है । पारस देश मे भी सूथ-पुजा पर 
बल दिया गया है | संवितु भी एक सूये देदता है। उसे कभी सूर्य से विभिन्‍न बतछाया गया 
है तो कभी सूर्य के साथ तादात्म्य भी दिखाया गया है। सविता से बाधाओं को दूर करने 
को प्रार्थना वैदिक ऋषियों के द्वारा की गई है | उषा भी बेदिक माहित्य में देवता है । उधा 
सती देवता है | वह प्रभात की देवी है। ऋग्वेद में सुन्दर सूक्त उपा की प्रशसा के नि्मित्त 
रचे गये हैं। वह सूर्य की प्रियतमा है । वह रात्रि की बहन है। उपा के प्रयत्नों के फल- 
स्वरूप स्वर्ग का द्वार खुलता हैं। उषा की तरह अन्य त्त्री-देवता अदिति हैं जिनकी चर्चा 


ऋग्वेद मे निहित है । वह आदित्यो की जननी है । 
ऋग्वेद के देवताओं मे अग्दि का मुख्य स्थान है । अग्ति को कम-से-कम २०० मंत्रों 


में सम्बोधित किया गया है । अग्नि थज्ञ का देवता है। वह देवताओ तक यज्ञ की हवि 
पहुँचाता है । वह पृथ्वी से भाकाश तक दूत की तरह घूमता है । वह पृथ्वी के मुख से धास 
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पात दूर करता हैं । यही कारण है कि ऋग्वेद में अग्नि की तुलना माई से की गई है । वह 
सूर्य के समात राधि के अन्धकार को दूर कर चमकता है । 
पूसन सौर जगत का देवत्ता है। उसे चारगाह का देवता भाना गया है । वह पशुओो 


का संरक्षफ़ हैं। वह कृषकों का देवता है। 
उपर्युक्त विवेचद से यह प्रमाणित होता है कि बेद में अनेक देवी-देवताओं का वर्णन 


है। वरुण, मित्र, इन्द्र, वायु, रद्र, चन्द्रमा, सूर्य विष्णु, उपा, अग्नि, पूसन, सोम आदि वेद के 
देवतागण हैं। वैदिक विचार को अनेकेश्वरवादी ( ए0॥!7९४$7० ) कहा जा सकता है। 
बनेक देवताओं ग्रें विश्वास के अनेक्ेश्वरवाद ( 790 ए९४॥ ) कहा जाता है । 

वैद के विधिन्त देवताओं की उपासना के लिए अनेक स्तुतियों का सृजन हुआ है । 


अनेकेश्वरदाद वेद का स्थायी धर्म नहीं रह पाता है। मानवीय हृदय की अभिलाषा 
अनेकेश्वरवाद से नही संतुप्ट हो तको । देवताओं की भीड़ मे भानव-मन को अत्यन्त 
परेशान कर दिया । देवताओं की सख्या अतेक रहने के कारण वंदिक काल के लोगो के 
सम्मुख महू प्रश्त उठता है कि देवताओं प्रे किसको श्रेष्ठ मात कर आराधना की जाय? 
कौन सा देव यवाय है ? हम किय विशिष्ट देव को नमस्कार करें ( “कर्म देवाय हृविष्म 
विधेम )। इसलिये एक ऐसी प्रद्धत्ति ने जन्म लिया जिप्तके अनुसार एक देवता को दूसरे 
देवता से मिलता दिया जाता हैं था प्रभी देवताओं को एकत्र कर दिया जाता है। यही कारण 
है कि वेद मे कही-कही दो देवत)ओं की एक साथ उपासना की गई है । दो देवताओं की, 
जैसे मित्र और वहुण, अग्ति और सीम, इन्द्र और अग्नि की अनेक बार इकट्ठी स्तुति 


की गई है । परन्तु इससे भी वेदिककाल के लोगो को सन्तुष्ठि न हो सकी । 
घाभिक चेतना एक ही देवता को श्रेष्ठ और जआाराष्य मानने के लिए बाध्य करतो 


है । ईश्वर की भावना में एकता की भावना निहित है। ईंब्वर को बनेक मान हैने पे 
उनकी अनन्‍्तवा खण्डित हो जाती है! मानव का ईश्वर के प्रति आत्मसमर्पण का भाव है 
जिसकी पूर्ति एक ईश्वर की सत्ता को मानने से हो सकैती है। इससे प्रमाणित होता 
है कि अनेकेशव रवाद धार्मिक चेतना की माँग नहीं हो सकती है। डॉ० राधाकृष्णन मे कहा 
है---''हम अनेकेश्वरवाद को स्व्रीकार नही कर सकते वयोकि धार्मिक चेतना इसके बिरोध 
में है।”" इस प्रकार एकेश्वरघाद धर्म के विकास का स्वाभाविक निष्कर्ष है। यही कारण 
है कि वैदिक धर्म में एकेश्वरवाद की ओर सक्रमण होता है। वैदिक काल भे उपासना के 
समय अनेक प्राकृतिक देवताओं में कोई एक जो आराष्य बनता है सर्वक्षेष्ठ माता जाता 
है । जब अग्नि की पूजा होती है तो उस्ते ही सर्वश्रेष्ठ माना जाता है। जब इन्द्र की पुणा 
होती है तब उस्चे अन्य देवताओं से महान एवं भक्तिशाल्षी समझा जाता है। जब 'चरुणा 
की आराधना होती है तब उसे अन्य देवताओ मे श्रेष्ठ तथा सर्वश्क्तिश्ञाली समझा जाता है। 
अनेकेश्वर्वाद के समान वैदिक देवतां अपनी-अपनी पृथक सत्ता मही रखते हैं। वे 
था तो महत्वहींन हो जाते हैं अथवा परम देव बत जाते है। प्रो० मैक्समूलर ने वैदिक 
धर्म को इसोलिये हीनोथीज्म ([ पिं८व०४४८६४ ) कहा है जिसके अनुमार उपासभा 

]3.. एल लछ्याण ॥4४६४ 4 छण्गा।ए ण (0005 [0 ए्लाइांणाडइ 0०णा३००ण०३- 
0055 75$ ब९758६ 4, 7त&॥ ?॥]050909 ( ९, 9] ) 





धांमिक-दर्शंन के प्रकार १२७ 


के समय एक देवता को सबसे बड़ा देवता माना जाता है। इस मत के अनुसार प्रत्येक 
देवता वारी-बारी से सर्वोच्च देवता हो जाता है ।! एक देवता को सब देवताओं से बढा 
देने की जो प्रवृत्ति वेद मे है उमकी व्याख्या हीनोयीज्म' ( स्रह0०॥॥605म्ा ) से हो जाती 
है। ब्लूमफील्ड ने इसे' अवसरवादी एजेब्वरवाद ( 097णापा॥ )/णाणाध्यशा) कह 
कर पुकारा है। अन्य देवताओं को भूलाकर एक को उपाध्ना करने की प्रद्धत्ति को ही 
हीनोथीज्म या अवसरवादी एकेश्वरदाद कहा जात्ता है। डॉ० राधाकृष्णन ने हीनोथीज्म 
को धर्म सम्बन्धी तक का स्वामाविक निष्कर्ष माना है।* यह अनेकेब्वरवाद और 
एक्रेश्वरवांद के मध्य की स्थिति है । 

शने शने हीनोथीज्म का सक्रमण एकेश्वर्वाद ( )४/०॥०ीश&० ) में हो जाता 
है । प्रकृति के कार्यक्लाप मे एकता और व्यवस्था को देखकर वेदिक ऋषिगण सभी देव- 
ताओ को एक ही दिव्य शक्ति का प्रकाश समझते है। अनेक देवता एक ही व्यापक सत्ता 
के भिन्‍न-भिन्‍न मूत्तंझडप मान लिये जाते हैं। इस प्रकार वेडिक घ॒र्मं मे एक्श्वरवाद का 
विकास होता है । ऋगवेद के कई मन्त्र एकेश्वरवाद का सकेंत करते हैं। एक प्रप्तिद्ध मन्त्र 
एकेश्वरवाद को इस प्रकार प्रकाशित करता है-- 

एक सदविप्रा बहुधा वदल्ति अग्ति यम मातारिश्वान माहु ॥ 

अर्थात्‌ एक ही सत्‌ है विद्वान लोग उसे अनेक मानते है, कोई उसे अग्नि कहता है, 

कोई यम और कोई मातरिश्वा ( वायु ) | दूसरे मन्त्र मे एवं भवरवाद को इस प्रकार 


व्यक्त किया गया है-- 
'प्रद देवाताम्‌ सुरत्वमेकम्‌' अर्थात्‌ देवताओं का वास्तविक सार एक ही है। उप« 


युक्त विवेचन से यह प्रमाणित होता है कि वैदिक धर्म को एकमात्र अनेकैश्वरवादी कहना 
अनुचित है | वेद में अनेकेश्वरवाद से हीनोथीज्म और फिर एकेश्वरवाद की ओर विकास 
हुआ है। अत वेद में भमेर्ेइवरवाद, हीनोथीज्म, तथा एकेश्वरवाद के उदाहरण मिलते हैं । 
अनेक श्वरवाद के विरुद्ध आपत्तियाँ 
( 09]6०४००७६ ४६०४४४६ एणजएशंघफ ) 

ग्रनेकेश्वरवाद के विरुद्ध सर्वप्रथम आपत्ति यह है कि यह अनेक ईश्त्वरो को सत्य मानता 
है जो एक दूसरे को सीमित करते हैं। एकता की भावना मे पूर्णंतत की भावना है । परन्तु 
अनेकृता की भावना मे पूर्णता असम्भव है । अनेकेश्वरवाद ईश्वर को सत्तीम और अपूर्ण 
बना डालता है। ईश्वर को ससीम और अपूर्णे मानना अनुपयुक्त जान पडता है, बयोकि 
ई्बर की भावतरा में पर्णता और अनन्तता निहित है । 

अनेकेशरवाद मे दूसरा दोप यह है कि अनेक्ेश्वरवाद में देवताओं की कल्पना 
मानव के आघार पर की गई है। कुछ देवताओ के सम्बन्ध मे कहा जाता है कि उन्हे पत्नि 


क्ज+ 
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और बच्चे हैं तथा वे युद्ध मे भाग लेते है। इस प्रकार अनेकेश्वरवाद ईश्वर को मात्रवीय 
रूप देने से &॥07707070०7/॥97 से ग्रसित हो जाता है । 

तीपरी आपत्ति यह की जाती है कि ईश्वर की अनेकता में विश्वास करने से न 
तो इस विद्व की व्याख्या हो सकती है और न मानव की धाभिक भावना की ही तृप्ति होती 
है । विश्व एक इकाई है, जिसकी व्याख्या एक मूल सत्ता से ही सम्भव है। धामिक भावना 
की तृप्ति के लिए एक ईश्वर की सत्ता का रहना परमावश्यक है ! इनके अतिरिक्त धर्म का 
उद्देष्य भ्रपूर्णता का अन्त है, जिसकी प्राप्ति ससतीम ईश्वर से असम्भव है। इस प्रकार 
धार्मिक दृष्टि से अनेकेशरवाद असफल है । 

अनेकेश्वरवाद की चौथी आलोचना यह की जाती है कि यह अन्ध-विश्वास पर 
आधारित है। किसी-किसी देश मे, जहाँ अनेकेश्वरवादी धर्म की प्रधातता है, सयोग और 
भाग्य को आराधना का विषय मात्रा गया है । इन स्थानों में भविष्यवाणी को भी महंत्ता 
दी गई है । जादू का प्रभाव रहते के कारण कही कही घ॒र्मं और जादू मे भेद करना कठित 
जान पड़ता है । इस सब कारणों से अनेकेश्वरवाद को अपूर्ण धर्म कहा जा सर्वता है। 

इसके विरुद्ध मे सबसे बडी आपत्ति यह की जाती है कि अनेकेश्वरवाद विज्ञान के 
विरुद्ध है। विज्ञान एकता की ओर शुकता है। विविधता एक वैज्ञातिक को अमान्य है | 
अनेकेश्वरवाद अनेक ईश्वर को मानकर विविधता को बल प्रदान करता है। विज्ञान के 
विकास के साथ-प्ताअ अनेक्रेश्व रवाद का स्वत: सण्डन होता जाता है। 

अनेकेश्वरवाद का विकास इन दोपो के कारण एकेश्वरवाद में होता है । एकेश्वरवाद 
अनेकेरवरवाद के दोषों को दूर करने का प्रयास है। अनेकेश्वरवाद की अपेक्षा एकेश्वरवांद 
से हमारी बुद्धि को अधिक तृप्ति होती है 

(५) एफेश्वरवाद 
()(९८४०६॥८8४ ) 

मानव अपनी बौद्धिक आकांक्षाओ की पृत्ति अमेकेश्वरवाद में नहीं पाता है इसलिए 
वह एकेश्व रवाद को अपनाता है। एकेश्वरवाद, जैसा कि इसके नाम से ही विदित होता है, 
एक ईश्वर की सता में विश्वास करता है * अनेकेश्वरवाद में मानव प्रकृति के भिन्‍न-भिन्‍न 
अंग्रो को एक दूसरे से अठग समझता है। परन्तु एकेशवरवाद इसके विपरीत प्रकृति के 
विभिन्‍न अंगो को, मूछठत एक समझने झूगता है। प्र के इतिहास से मह प्रमाणित होता 
है कि एकेश्वरबाद मानव-बुद्धि के सुविकप्तित होने पर उद्वित होता है । एकेश्वरवाद के भिन्‍न- 
भितन रूप हैं, जिनमे कुछ बातो को लेकर विभिन्‍नता भी है। कुछ एकेश्वरवादी ईदवर को 
व्यक्तित्वपूर्ण [ 7९75098) ) मानते हैं, तो ऋय एक्रेश्वरवादी ईश्वर को व्यक्तित्वरहित 
(79०5०॥७]) मानते हैं। कुछ एकइवरवादी ईश्वर को सगुण मानते हैं, तो कुछ निर्युण । 
धर्म के इतिहास मे एकेड्वरवाद से सम्दन्धित चार सिद्धास्त दीख पड़ते हैं। (क) सर्वेश्वर- 
बाद ( ?27(0८४० ) (ख) केवल निम्मित्तेश्वरवाद ( फंड ) [ग) निर्मित्तीपादानेदबर- 
बाद ( एटा 0 ) (प) ईश्वरवाद ( उरधशंशा )। सर्वेश्वरवाद की चर्चा दूसरी 
जगह पूर्णह्प हो चुकी है ! इस स्थल पर हम अन्य तीन घिद्धास्तों की व्याख्या करेंगे । 
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केवलनिमित्तेश्वरवाद 
(एथा$४४ ) 
विषय प्रवेश 
6 50 शब्द लैटिन शब्द "80४ की उपज है जिसका अर्थ ईश्वर होता है । 
९७४” शब्द ग्रीक शब्द “7605 जिसका अर्थ ईइवर होता है का प्रतिरुप हैं। 06577 
शब्द *0605$' शब्द की देन है। '00ं5एए! ईश्वर सम्बन्धी धारणा है। केवलूनिमित्तेश्वर- 
वाद का अनीशवरवाद से तीद्र विरोध है । अनीज्व रवाद ईश्वर की सत्ता का निपेध करता है 
जब कि यह इंशवर की पत्ता मे विश्वास रखता है । 
सत्रहवी एवं अठारहवी शताब्दी के कुछ परिचिमी विचारकों ने केवरूनिमित्तेश्वर- 
वाद का समर्थन किया है। इसके समर्थकों में जान ठोलैड ( 095 ००70 ), टिंडरू 
( 7908] ), चब ( 0७०७७ ), तथा चरबरी के हबं्ट ( पझ्एध्त ० एाथणाएए , 
का नाम विशेष उल्लेखनीय है | हबंर्ट ने इस भिद्धान्त को विशेष महत्ता प्रदान की है। इस 
सिद्धान्त का समर्थन भातीय दर्शन में नहीं हुआ है । 
केवलनिमिसेश्वरवाद की दो ग्रान्यताएँ है ) प्रथम मान्यता यह है कि इंब्वर विश्वा- 
वीत है | ह्ितीय मान्यता यह है कि मानव में पर्याप्त वर्क बुद्धि निहित है। यही कारण है 
कि यह सिद्धान्त अन्धविश्वास को दूर करने से सक्षम सिद्ध होता है। केवरूनिमित्तेश्वर वाद 
के विकाप्त मे विज्ञान का अत्यधिक महत्व दीखता हैँ । 


फेवलनिमित्तेश्वरवाद में ईश्वर का विचार 
( 09922४/4०४ ० 909 ३7 28४5७ ) 

केवलनिमित्तेंब्वरवाद के अनुयार ईश्वर असीम निरपेक्ष तेधा शाश्वत रूप से चेतन 
है। केवलनिमित्तेश्वरबाद के अनुसार ईश्वर ने सस्ार का निर्माण किया है। ईश्वर को 
संसार का निर्मित कारण ( प्रीट्षव्ा ८४०६४ ) कहा जाता है। ईइवर ने ससार का 
निर्माण शून्य से किया हे, इसलिये विश्व का उपादान कारण ( 678) ८४0५४ ) कुछ 
भी नही है | ईव्यर पूर्ण है। ईश्वर सप्तार का निर्माण किसी कमी को पूरा करने के लिये 
नहीं करता है, वप्रोकि ईश्वर में किसी प्रकार की कमो नही है। सृध्दि के पीछे ईश्वर की 
स्वेच्छा निहित है। ईहवर ने सापार का निर्माण इसलिए किया है कवि भिन्‍य-भिन्‍न पदार्थों 
को अस्तित्व और मुख प्राप्त हो। अतः सृष्टि उद्देश्यहीन नही है। ईश्वर व्यक्तित्वपूर्ण 
( ?६४४०ार्छा ) है और संसार मे निटित न होकर इससे अरूग है । इंश्वर को विश्वात्ीत 
( ॥205०द८7व८॥ ) माना जाता है। जिमप्त प्रकार किती भी यन्त्र का अस्तित्व यन्त्र बनाते 
वाल्ले से बिलकुल पृथक रहता है । उथी भ्रकार विद्तर का भी अस्तित्व सुष्टि के बाद ईदवर 
से बिलकुल पृथक हैं। इससे विदित होता है कि ईब्वर समार का खष्टा है, रक्षक या 
पालक नही | ईइव रवाद [ आय ) का ईश्वर विद्रत्न का मात्र सध्टा नहीं है बल्कि वह 
विश्व का प्रालनकर्ता एवं सहारकर्त्ता भी है। इस स्थठ पर केवलनिमित्तेश्व रवाद का ईडवर 
इंश्वरवाद के ईइवर से मिन्‍न श्रतीत होता है । केवलनिमित्तेश्वरवाद ( 06॥50 ) का ईव्वर 


१३० परमं-दर्शन की रूप-रेखा 


पर्वेश्वरवाद ( एथ77८5४ए ) के ईश्वर से भितत है। केवलनिममित्ते्वरवाद के अनुसार 
ईंश्वर और विश्व के बीच किसी प्रकार का सम्वन्ध नहीं है। विश्व ईश्वर से स्वतन्त्र हैं । 
तथा ईश्वर विश्व में व्याप्त न होकर विश्व से परे है। केवलनिमित्तेब्वश्वाद ईश्वर को 
विश्व से भिन्‍न ही नहीं बतछाया है वलिक विश्व से पृथक एवं वहिष्कृत मानता हूैँ।" 
पर्वेश्वरवाद, इसके विपरीत, इंश्वर को विश्व के अधीन मानता हैं । इंश्वर विद्व मे पूर्णत 
व्याप्त है। सर्वश्वरवाद ईश्वर और विश्व को अभिन्‍न एवं अवियोज्य मानता है। ईवर 
विश्व के बिना उस कारण की तग्ह होगा जो कार्य से शून्य है तथा विद्व ईंडवर के बिना 
उस कार्य की तरह होगा जो कारण से थून्य हैं। इंइबर और विश्व का पृथककरण 
असम्प्व है। दूसरे झब्दों मे कहा जा सकता हैं कि केवछनिमित्तेश्वरवाद ( ।९७्य ) 
ईश्वर को विश्वातीत ( [74506४4८7 ) मानता हैं लव कि सर्वेक्वरवाद ईश्वर को 
विद्वव्यापी [ [शष्शआ87१ ) मानता है । केवलनिमित्तेत्वरवाद और सर्वेश्वरबाद भें दूसरा 
अन्तर यह है कि केवलनिमित्त ब्ग्ग्वाद ईश्वर को व्यक्तिएर्ण ( ?८:८४०४४व ) मानता है 
परन्तु सर्वेश्वरवाद ईश्वर को व्यक्तित्वशुन्य ( ॥ए९४५०४| ) मानता है । 

केवल निमितेश्वरवाद का ईश्वर एकान्त प्रिय है। चूँकि वह विश्व का निर्माण कर 
विश्व से अलग हो जाता है इसलिए ईब्वर को अनुपस्तित एवं प्रवासी जम्ीदार कहा गया है । 
वह स्वभाव से शुष्क है। ईश्वर कठोर हृदय वाला तथा भावना हीन ( (०४४ ) है। वह 
मानवीय समस्याओं के प्रति पूर्ण उदासीन है। ईश्वर प्रेममय नहीं है जो अपनी सृष्टि के 
प्रति प्रेम तथा अपनापन का भाव प्रकाशित करता हो । 

यद्यपि केवलनिमित्तेश्वरवाद के ईश्वर-विचार की काफी आलोचना हुई है फिर पी 
केवलनिमित्तेश्वरवाद के ईश्वर-विचांर की कुछ विज्वेपतायें हैं॥ केवलनिमित्तेम्वरवाद का 
ईइवर-विचार स्पष्ट एवं निश्चित है। ईश्वर शब्द से किसी निर्गुण एव निराकार सत्ता का 
बोघ नही होता है । इसके विपरीत ईश्वर शब्द से सगुण तथा निश्चित सत्ता का बोध 
होता है। केवल निमित्तेश्वरवाद के ईश्वर की व्याख्या करते हुए गैलवे ने कहा है कि यहाँ 
ईश्वर को अध्पष्ट ब्रह्म ( 9800फ/ 5950ए6 ) नहीं माना गया है अपितु ईश्वर 
की एक निश्चित व्यक्ति माना गया है जिसका मानव तथा विह्व के साथ निश्चित तम्बन्ध 
है ।”* केवलनिमित्त श्वरवादियों ने ईश्वर में व्यक्तिव का आरोपन कर एक बहुत बड़े 
सत्य का स्पष्टीकरण किया हैं । 

व्यक्तित्वपूर्ण ईश्वर ही उपासक के उपासना का उत्तर दे सकता है। इस प्रकार 
ईइवर को व्यक्तित्वपूर्ण मानकर केवलनिमित्त श्वरदादियों ते हमारी धामिक भावना की 
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तुध्टि में सहायता प्रदान किया हैं। वेवलनिमित्त इवरवाद ने ईब्वर को विश्वातीत ( [:2॥- 
8८६॥तथा ) मानकर हमारी घामिक भावना की पूत्ति करने का प्रयाप्त किया है। धर्म 
में उपासक और उपास्य के बीच भेद का रहता नितान्त क्रावश्यक है। केवलनिमित्ते श्वर- 
वाद ने यह बदला कर कि ईश्वर मनुध्य तथा संसार की वस्तुओ से पृथक ही नही है बल्कि 
विरोधात्मक है धामिक भावना को बल दिया है | केवलनिमित्त श्वरवाद ईश्वर के अतीशपन 
पर बल देकर घ॒म्म की सराहनीय सेवा की है! जब तक ईइवर मानव से अतीत नही होगा 
धर्म का उदय नहीं हो सकता । यही कारण है कि मुख्य ईश्वरबादी दार्शनिको ने ईश्वर 
के अतीतरन को सान्‍्यता दी है। ऐसे दार्शनिको मे सन्‍त टामस एकविन्स, पाल तीलिख 
का नाम विश्येष रूप से उल्लेखनीय है। उक्त विशेषताभो के बावजूद केवलनिमित्त सवरवाद 
धामिक भावना की पर्णत: तुष्टि करने में अप्तमर्थ रहा है । 
केव लनिभित्त श्वरबाद में जगत्‌ का विचार 
( एल्जएशाह07 ता छ०7 ते | 2450१ ) 

केवलनिप्रित श्वरवाद ( 9057 ) के अनुसार विश्व मशीन की तरह है । विश्व 
के अन्दर जड पदार्थ और चेतन आत्मा दोनों है । ईदवर ने विद्व के जड पदार्थ एव चेतन 
आत्मा अर्पात्‌ सम्पूर्ण विश्व की सृष्टि की है परन्तु सृष्टि के पश्चात्‌ उसने विश्व से सम्बन्ध 
विच्छेद कर लिया है । विश्व का सचालन उस्तके अपने नियथों द्वारा ही होता है। इन 
नियमो का संस्थापक ईहवर है। इसके फलस्वरूप ईश्वर को ससार का आदि कारण 
( 975. ०808४ ) ओर सासारिक नियमों को गोण कारण ( 5४0073 ८४७५४ ) कहा जाता 
है । विश्व अपने आप स्वतन्त्र गति से चलता रहता है) कभी-कमी विश्व में चुटियाँ नजर 
कषाती हैं । ईश्वर आकर विश्व मे सुधार करके चला जाता है। इस सिद्धान्त के अनुसार 
ईश्वर की तुलना घडीसाज से की जा सकती है। जिस प्रकार एक घडीसाज घडी 
बता कर अपना सम्बन्ध घड़ी से अलग कर लेता है और वह यन्त्रो के द्वारा नियमा- 
नुकुछ चलती रहती है, उसी प्रकार यह संसार 'ईश्वर से निर्मित होकर वियमों के हारा 
ही परिचालित होता रहुता है । यह संसार एक विशाल घडी है ! चूँकि केवल निर्मित्त स्वर- 
वाद विश्व को यन्त्र मानता है इसलिग्रे इसे यन्त्रेश्वरवाद कहा जाता है । 

ईद्व र ने विश्व की रचना ऐसी की है कि इसमे खराबी या च्रुटि की सम्भावना 
बहुत कम है । अंत ईश्वर को विश्व में सुधार लाने की आवश्यकता बहुत कम पढ़ती है । 
आमतौर पर विश्व अपने भाप परिचालित होता रहता है। परन्तु जब विश्व में क्षत्यधिक 
गडबडी होती है तो ईश्वर विश्व प्रक्षिया मे हस्तक्षेप करता है। ईइबर का विश्व प्रक्रिया 
में हस्तक्षेप करना अपवाद स्वरूप माना जाता है । इसल्यि इसे अछोकिक (50770) 
या चमत्कार ( ॥(४४०८ ) कहा गया है । 

केवलनिमित्त श्वरवाद के अनुसार संसार का निर्माग काल विश्येष में होता है। 
सृष्टि के पूर्व ससार का अभाव रहता है । अत- ससार बनादि ( 0६8॥707:६55 ) नहीं 
है । ईश्वर चिरन्तन है परन्तु संततार विरन्तन या अनादि नही है । 


१३२ धर्म-दर्शन की रूप-रेखा 


केवलनिमित्त श्वरवाद के अनुसार जगत्‌ की स्वतन्त्र पत्ता है । जड़ पदा्ष या चेतन 
आत्मा जो जयत्‌ में निहित है ईश्वर की अपेक्षा नही रखते | जड पदार्थ मे प्रचुर भौतिक 
शक्ति अस्तर्भत है जिसके फलस्वरूप वे स्वतः परिचालित होते रहते है। आत्माओं के अन्दर 
इच्छा स्वातन्त्य हैं जिसके फलस्वहप वे अपनी इच्छा के अनुसार अपना आवरण भी बना 
सकते हैं । 

उपर्युक्त विवेचन से यहू प्रमाणित होता है कि ईश्वर तथा विश्व एक दूसरे से 
स्वतन्त्र एवं भिन्‍न है । ईश्वर और विश्व के बीच वैसा ही सम्बन्ध है जैसा यन्त्री एवं यन्त्र 
के बीच होता है । ईग्वर और विव्व का सम्बन्ध आन्तरिक नही अपितु बिलकुल बाहरी है । 

केवलनिमित्तेद्वरवाद में मानव का विचार 
( (ण्व९९ए707 ० शात्वा 8200764758 ४0 ॥2600 ) 

केवलनिमित्तेश्वरवाद के अनुसार मानव आश्यावाद की भावता से ओत-प्रोत है । 
मानव स्वतननत्र तथा आशावादी है। उसमे इच्छा स्वातन्त्य ( गिल्ढत०॥ ता शां। ) है | 
वहू कर्म करने मे पूर्णतः स्वतन्त्र है । वहू स्वभावत शुभ है, परन्तु सयोगवश किसी अशुभ 
सत्ता के वशीभूत होकर अशुभ हो जाता है। अशुभ का उत्तरदायी मानव को नही ठहरापा 
जा सकता है। विश्व में किसी प्रकार विरोध नहीं है, क्योकि विश्व ईवह्वर की सृष्टि है 
जो पूर्ण है । 

मनुष्य अपनी प्रश्धत्तियो के कारण स्वभाव से ही नित्यता, पूर्णता एवं अनन्तता की 
कामता करता है। ईश्वर ने मातव को वह प्राकृतिक ज्योति प्रदान की है जिसके द्वारा 
वह जान सकता है कि उसका नंतिक कर्त्त ध्य क्या है । है 

जहाँ तक ईइ्वर और मानव के सम्बन्ध का प्रश्न है यह कहा जा सकता है कि 
केवलनिमित्तेश्वरवाद ईश्वर कौ अतीत मानकर उसे मानव से दूरस्थ कर दिया है । अतीत 
ईइवर वह है जो विश्व से परे एवं वाह्य हो | ऐसे ईश्वर के साथ मानवीय व्म्बन्ध अप्तम्भव 
है वयोकि ईइदर और म[तव के बीच कोई मध्यस्थता ( [त्'०फछा60879 | की बल्पना यहाँ 
नही की गई है । ईसाई धर्म मे ईसा के द्वारा मानव तथा ईव्वर के बीच मध्यत्थता कायम 
की गई है । अत यहाँ ईश्वर और मानव के बीच किसी प्रकार का सम्बन्ध नही है । 

केवलनिमित्तेश्वरबाद के विदद्ध आपत्तियाँ . " 
€ (0०0॥९९४०॥४४ ४४8॥784 ॥0८870 ) 

(१) केवलनिमित्तेश्वरवाद के अनुसार ईश्वर विश्व का निर्माण शून्य से करता 
है । पर झून्य से विश्व का निर्माण सम्भव नद्टी दीखता है । विश्व में विविधता है। शून्य 
से इन विविधताओं को व्यारया असम्भव है । इसका कारण यह है कि थृन्य से शुन्य का ही 
निर्माण सम्भव है! 

( २ ) सृष्टि के पीछे केवलनिमित्तेश्वरवाद ( ॥9857 ) प्रयोजन मानता है । सृष्टि 
का उद्देश्य सांसारिक प्राणी को सुख प्रदान करना है। बालोचकों के अनुप्तार सृष्टि 
के पूर्व सांसारिक प्राणी का अभाव रहना है। अत. सुष्टि के पर्व उसके सुख के सम्बन्ध 
में सोचता भी गरूत प्रतीत होता है । 


धामिक-दर्भन के प्रकार हुई 


(३ ) यद् मान लेने के बाद कि सूध्टि ससार के सुस्ध के छिये होती है यह प्रश्न 
उठता है कि संसार मे सुख, दुस, झोक आदि क्षशुभ तरव क्यों है ? अशुम तत्त्वो की 
उत्पत्ति कैसे होती है ? इसके उत्तर में केवलनिमिनेत्वरवाद का कहना है कि मनुष्य के 
नैतिक विकाम के लिये दुःख, दैन्य, पाप आदि का होना आवद्यक है। पाप के अभाव में 
पुण्य की महत्ता का निरूपण करना कठिन हैं । कुछ केवलनिमित्तब्वस्वादियों का कहना है 
कि जीवों की स्वतन्त्र क्रियाओं के कारण अशुभ उत्पन्न होता है। परत्तु इसके विपक्ष 
मे कहा जा सकता है कि विन्व के सभी अशुभ घटताओ का कारण मानव को ठहराता 
भ्रामक है । हमारा अनुभव इस बात का प्रमाण है कि विष्व की अनेक अशुभ घटनाओं का 


कारण मानव स्वय नहीं है । 
कुछ बे वलनिपक्‍िन्तेश्वरवादियों का कहना है कि अशुभ का अस्तित्व नही है। अशुभ 


अयधार्थ है। यह मिर्फ प्रतीत्िमात्र हें । इस मत के विरुद्ध मे कहा जा सकता है कि अशुभ 
को असत्य एवं भ्रम कहना समीच्षीन नही है । जिस प्रकार मानव शुभ को जानता है उसी 
प्रकार वह अशुभ को भी जानता है। यदि शुभ के अस्तित्व को स्वीकारा जाता है त्तब 

अशुभ के अस्तित्व का निषेध कैसे किया जा सकता है ? अजशूभ जीवन को वास्तविकता है । 
यह भानव का कठोर अनुभव है । अत भअज्युभ को मिथ्या कहना अयुक्तिपूर्ण है । 

(४ ) केवलतिमित्तेश्व रवाद के अनुसार ईश्वर विश्वातीत है। सृष्टि के बाद वह 
ससार से सम्बन्ध विच्छेद कर लेता हे तथा विश्व के सचालन के लिये गौण नियमो को रख 
छोडत।ा है जो ईश्वर की शक्तियो का प्रतीक है। परन्तु इसके विरोध मे कहा जा सकता है कि 
ईइबर की झक्तियाँ ईब्वर से अलग नही हो सकती । यदि ईश्वर अपनी द्वाक्तियो के रूप में 
विश्व मे विद्यमान है तो उसे ससार से बिलकुल अलग मानना भ्रामक है। 

(५ ) केवलमिभित्ते श्वरवाद ईव्वर और विश्व के बीच वंसे सम्बन्ध की मीमासा 
करता है जैमा मनुष्य और उसकी वनायी चीजों के बीच रहता है ।" केवलनिमितेश्वर- 
बाद मे ईश्वर की कल्पना मानवीय रूप में की गई है। ऐसा मालूम पडता है कि ईश्वर की 
कल्पना किप्ती यन्त्र बनाने वाछ्े मनुष्य की तरह की गई है। अतः केंबलनिभिन्‍्तेश्वरवाद का 

ईश्वर मानवीय करण [ /ैथ707०770:॥57 ) के दोप से ग्रसित हो जाता है। 

(६ ) केवछनिमित्तेरवरवाद के अनुसार ईइव्र विन्तनश्ील तथा भात्मचेतन पृरुष 
माना गया है । चिन्तन करने के लिये विषय की अपेक्षा रहती है। अब प्रश्न उठता है कि 
ईइवर के विन्तन का क्‍या उपादान है । यदि विश्व ईम्वर के चिम्तद का उपाझान है तो 
ईइवबर के साथ ही साथ उत्तके चिन्तन का विषय विश्व भी हे। इस प्रकार विश्व ईश्वर के 
विचार के रूप मे ईस्बर में अन्तर्भूत है। अत केवलनिमित्तेश्वरवाद विश्व के स्व॒तन्त्र 
अस्तित्व का खण्डन करता है। 

(७ ) कैवलनिमित्तेश्वरवाद के अनुप्तार ईश्वर ने विश्व की सूध्टि काल विज्ञेष मे 
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प्‌३४ पर्म-दर्शन की रूप-रैख! 


की है | इसके विपक्ष मे कहा जा सकता है कि ईइवर ते विश्व का निर्माण अमुक समय में 
क्यो किया ? क्या विश्व का निर्माण उसकी पहले या उत्तक वाद नही सम्भव था ? इसके 
उत्तर मे कहा जाता है कि ईइवर ने अन्य वस्तु से विवश होकर विश्येप काल में विन््व की 
रचना की है। काल विशेष से सूप्टि का कारण ईश्वर की विवश्यता है। ऐसी स्थिति में 
ईघ्वर की पूर्णता खण्डित हो जाती है | अतः यह अमान्य है । 

(_ ) कंवलनिम्तित्तेब्वरवाद ने धर्म को वैज्ञानिक बनाने का भरपूर प्रयास किया 
है जिसका परिणाम यह होता हें कि इसका दार्शनिक पक्ष कमजोर हो जाता हे। इसका 
यह कहना कि मप्नव ईश्वर को बुद्धि के ढ्वारा जान सकता है अमान्य जेंचतदा है। ईश्वरीय 
ज्ञान का आधार रहस्यात्मक अनुभूति तथा अन्तर्ज्ञान है। गरहस्यपूर्णता धामिक अनुभूति की 
आत्मा है। भतः ईश्वर को वुद्धिग्म्य मानना भ्रामक है। 

उक्त त्रुटियों के फलस्वरूप केवलनिमित्तेश्वर्वाद हमारी बुद्धि के लिये सतोषप्रद 
नही है । केवलनिमित्तेश्वरवाद धामिक भावना की तुष्टि करने मे असफल है । 

(१) केवलनिभित्तेश्व रवाद ने ईश्वर को विश्वातीत माना है। ईह्वर का सस्तार से 
कोई सम्बन्ध नहीं है। ऐसा ईश्वर धामिक भावना के लिये बाधक प्रतीत होता है। धर्मे 
मे साधक ईश्वर के सम्रीप रहने की चेध्टा करता है। परन्तु विश्वातीत ईइवर के स'थ 
ऐसा सम्बन्ध सम्भव नहीं है । 

(२) केवलनिभित्तेश्वरवाद ईइवर की अस्लीमता का भी खण्डन करता है नयोकि 
इसके अनुसार सृष्टि के बाहुर विश्व का स्वतन्त्र अस्तित्व माना गया है । इस आपत्ति के 
उत्तर मे कहा जा सकता है कि ईश्वर अपनी इच्छा से ही विश्व की सृष्टि कर अपने को 
सीमित करता है । इस तरह की स्वेच्छाकृत ससीमता ईइवर वी असीमता का विरोधी नही 
है फिर भी विश्व का स्वतन्त्र अस्तित्व मान लेते से ईश्वर की असीमता की रक्षा करता 


कठिन है। ससीम ईश्वर हमारी धामिक भावना को स्फुरित करने में असमर्थ है। ससीम 
ईश्वर को ईश्वर कहना ईश्वर शब्द का गलत प्रयोग करना कहा जा सकता है। 
(३) केवलनिभित्तेशवरवाद मे ईश्वर को मानवीय कारीपर के रूप मे चित्रित 


किया गया है। जिस प्रकार कारीगर यन्त्र मे गड़वंडी होने पर उसका सुधार करता है उत्ती 
प्रकार विश्व मे गढडबडी होने पर ईइवर विश्व-यन्त्र को ठीक कर देता है। इससे यह विदित 
होता है कि ईश्वर स्वशक्तिमानु नही है क्योकि यदि वह सर्वेशक्तिमान्‌ होता, तो उसकी 
रचना में कोई ग़ड़बडी नहीं होती। अतः केवलनिमित्तेश्वरवाद ईश्वर को अपूर्ण बना 


डालता है | ऐसा ईइवर घामिक अभिरुचि को कभी प्रिय नही लगता । 
(४) केवलनिमित्तेश्वरवाद में ईश्वर को विश्व का मात्र स्रष्टा माना गया है रक्षक 


नहीं । धर्म मे उपासक एक ऐसे ईश्वर की कल्पना करता है जो उपासक के प्रति प्रेम, 
दया, क्षणा आदि का प्रकाशन करता हो । परन्तु केवटनिमित्तेश्वरवाद ईश्वर के इन गुणों 
का खण्डन कर धामिक भावना को कुचल देता है। इसीलिये गैलवे ने कहा है कि यह एक 
भआाल्ोचनात्मक क्रान्ति है, आध्यात्मिक नही ।' 
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धामिक-दशंन के प्रकार प्‌३५ 


उक्त च्रुटियो के फलस्वरूप केवलनिमित्तेश्वरवाद हमारे हृदय को संतुष्ट करने मे 

असमर्थ रहा है । 
निमित्तोपादानेश्वरवाद 
( ९4 प्तद्टा$४8 ) 
निमित्तोपादानेश्वरवाद में ईश्वर का विचार 

निित्तोपादानेब्वरवाद ( रिक्षाशय857 ) के अनुसार ईश्वर सर्वशक्तिमान्‌ 
( 0797770७दथा ), सर्वव्यापक ( 0॥79ष्व्टा( ), अनन्त ( 799776 ) तथा एक है । 
ईश्वर विश्व वा मूठ तत्त्व है । वह विज्व का खप्टा है। ईबह्वर व्यत्तित्वरहित ( 990- 
509] ) है। इग दृष्टिकोण से यह सर्वेब्वरवाद ( शिशिशरातरटाश7 ) से मे खाता है, जो 
ईश्वर को व्यक्तित्वरहित मानता है। यद्यपि ईश्वर विब्व में निरन्तर व्यास रहता है, फिर 
भी वह विश्व में समाप्त नही हो जाता हे । ईश्वर विजश्व ही भर नही है, कुछ और भी है । 
यह बात ऐशाटाए्रशञ्। शब्द के 4िसडेपण से सिद्ध होता है ( [087- 2॥|, शा>--व, 
[208755 (900 -- /] 75 ॥ 0000 ) | सारी वस्तुएँ ईइ््वर मे समाविष्ट हैं। सारा विश्व 
ईश्वर में अन्तभू त है । 

परन्तु वह ईव््वर के बराबर नही है| ईघ्वर विज्व में अन्तभू त होकर उसमे व्याप्त 
है, और उसमे सीमित ने होकर उसके बाहर हे । इसीलिए ईबह््बर को विश्वव्यापी 
[ [78060 ) तथा विष्वातीत ( 779750९096॥ ) दोनों माना गया है। केवल- 
निमित्तेश्वरवाद ( ए८।छा॥ ) के अनुसार ईडवर विश्वातीत ( वश्याउल्शापंटा। ) और 
सर्वेश्वरवाद ( 7808७ ) के अनुसार ईश्वर विद्वेव्यापी ( ॥)7970877 ) है। परन्तु 
नि्मित्तोपादानेग्ब रवाद ( 7287670॥८७॥ ) ईश्वर को विद्वातीत एवं विव्वव्यापी मानकर 


दोनो का समन्वय करता है । हि 
निमित्तोपादानेदव रवाद ( 93#व्ाधाहाइशा ) ईश्वर को विश्व का निमित्त और 


उपादान कारण दोनो मानता है। निमित्त कारण होने के कारण ईश्वर विश्व से अलग है 
पर उपादान कारण होने के कारण वह ( ईज्वर ) विश्व मे ब्याम्त ह। जिस प्रकार मिट्टी 
घड़े का उपादान कारण होने के कारण धटे मे व्याप्त है, उसी प्रकार ईश्वर वित्व्व मे व्याप्त 
है । जिस प्रकार कुम्हार की सत्ता घड़े से अलग है जिसका बह निमित्त कारण है उसी प्रकार 
इ्वर भी विचज्व से अलग हे । 

केवकनिमित्तेशवरवाद ( 06/शग ) के अनुसार ईघ्वर विश्व का तिमित्त कारण है। 
सर्वेश्वरवाद ( ?087000९5ए ) के अनुसार ईश्वर विश्व का उपादान कारण है परन्तु निमि- 
त्ोपादानेश्च रवाद ( शिश्याध्यागध5ा) ) दोनों का समन्वय करता है, क्योकि यह सिद्धान्त 
ईश्वर को विच्व का निर्भित्त तथा उपादान कारण दोतों ही मानता है ] 

इसी।लए इस सिद्धान्त को निमित्तोपादानेब्वरबाद कहा जाता है । 'एश६शशिश बाग! 
दब्द का प्रयोग सर्वप्रथम जर्मन दार्शनिक क्राउड़े ने किया था । 

निमित्तोपादानेश्वरवाद में जगत्‌ का विचार 
( एण्मल्श्प्णा एा छक्तत तर एथारताप्छंषयय ) 
विश्व ईम्यर की सृप्टि है। ईश्वर ने विश्व का निर्माण झ्ूस्य से नहीं किया है। 


१३८ धर्म-दशंन की रूप-रेखा 


जिनमे इच्छा, संकल्प, आदि का अभाव है हमारी धामिक भावमँ। की तुष्टि करने मे सफर 
तहीं हो सकता है। व्यक्तिल्रशून्य ईश्वर, जो निर्गुण और निराकार है के प्रति भक्ति का 


प्रदर्शन करना सम्भव नहीं है । 
नि्ित्तोपादानेश्वरवाद मे स्वतम्थ संकल्प के लिए कोई स्थान नही है क्योकि सब 


कुछ ईश्वर की प्रकृति का आवश्यक परिणाम है । इसका परिणाम यह होता है कि सारा 
विश्व नैतिक शून्य हो जाता है। जब यह विश्व नैतिक शून्य हो जाता है तब हमारे अच्छे 
कर्मों के लिए पुरस्क,र तथा बुरे कर्मों के लिए दण्ड पाने का प्रश्न ही निरर्थक हो जाता है। 
प्रदि सभी कर्मो का उत्तरदायी ईश्वर है तब ने चोर को चोरी के लिए दण्ड देना और न 
साधु को परोपकार के लिए पुरस्कृत करना उचित है। धामिक जीवन के लिए नैतिक 
अचरण भआावध्यक है किन्तु सकल्‍प स्वातन्त््य के अभाव मे नैतिकता असम्भव हो जाती है। 

निमित्तोपादानेश्वरवाद के अनुसार सब कुछ ईश्वर की ग्रकृति का आवश्यक परिणाम 
है । इसका फल यह होता है कि दुख और अज्युभ आवश्यक हो जाते है जिनका उन्मूछन 
असम्भव हो जाता हे । इस प्रकार निभित्तोपादानेश्वरवाद धामिक साधना के लिए निराशा- 
बाद को प्रश्नय देकर धामिक जीवन के लिए घातक प्िद्ध हुआ है । 

निमित्तोपादानेश्वरवाद का ईश्वर विश्वव्यापी है। विश्वव्यापी रहने के कारण बहू 
विश्व की अपूर्णताओ से अछूता नही रहता है । अपूर्ण ईश्वर हमारी धार्मिकता की रक्षा 
करने में क्रसमर्थ है । धर्म में मनुष्य ऐसे ईश्वर की करपना करता है जो अश्लीम और पूर्ण 
हो । निमित्तोपादाने ब्वरवाद ससीम ईश्वर को प्रस्तुत कर हमारी धाभिक जिज्ञासा को कुचल 
देता है। ससीम ईश्वर को ईश्वर कहना ईश्वर शब्द का उपहास करना है । इस प्रकार हम 
देखते है कि नि्मित्तोपादातेश्वरवाद हमारी धामिक मनोवत्ति को सतुष्ट करने में असमर्थ 
है । यहाँ पर निमित्तोपादानेश्वरवाद र॒वेंश्वरवाद ( ?4ए०॥॥८।४॥ ) से मिलता जुलता है। 


ईइवरवाद ( पत5७ ) हा का 
ईदवरवाद शब्द का प्रयोग दो अर्थों मं होता है--ध्यापक अर्थ मे और सकीर्ण अर्थ 


में । व्यापक मे ईश्वरवाद उस सिद्धान्त को कहा जाता है जो ईश्वर को सत्य मानता है। 

इस भ्षर्थ में केवछ निमित्तेश्वरवाद, सर्वेब्वरबाद, अनेवे ब्वरवाद आदि ईश्वर सम्बन्धी 

सिद्धान्त को ईडवरवाद के अन्‍्तर्गेत रखा जाता हे । परन्तु सकीर्ण अर्थ मे ईब्वरवाद एके३- 

वरबाद का एक रूप है । यहाँ पर सकीर्ण अर्थ से ही हम ईश्वरवाद की चर्चा कर रहे है ! 
ईदवरवाद में ईश्वर का विचार 


( (00०९एा0०ा ० 500 40 4शत्ञा) ) 
ईइव रवाद एक सिद्धान्त हैं जो ईश्वर को अनन्त और व्यक्तिस्वपूर्ण मानता हे। प्री० 


पिलन्ट ने ईभ्वरवाद की परिभाषा इन शब्दों में दी हे “वह धर्म, जिसमें एक व्यक्तित्वपूर्ण 
( ?८5०ा॥३। ) तथा पूर्ण ( ए८४/८८ ) ईब्वर आराधना का विपय रहता हे, ्व्वरवादी 
धर्म कहा जाता है ॥/१ 

]. व॥श॥ाए एडएहिणा---8 7९8॥907 वा श्ञाता तह जाह शिटरा508] 800 00९९॥ 


(700 ॥8 धार 69]00०[ ०ए[ ५0758॥9. 
छार्ण, जाप [ पाशआ। 9 50 ) 


धामिक-दर्शन के प्रकार १३९ 


ईइवर को एक मानने के फलस्वरूप ईश्वरवाद अनेकेइवरबाद का विरोधी वन जाता 
है । ईश्वरवाद ईश्वर को व्यक्तिपूर्ण मानता है क्योकि धामिक भावना की पुष्टि ब्यक्तित्वपूर्ण 
ईब्बर से ही सम्भव है। ईब्वर उपास्य है और जीवात्मा उपासक। ईश्वर अर्थात्‌ उपास्य 
में उपासक के प्रति करा, क्षमा, प्रेम का रहना आवश्यक है । उपासक में उपास्य के प्रति 
भक्ति, श्रद्धा, आत्मम्मपैण का रहना अनिवार्य है। व्यक्तित्वपूर्ण ईक्वर ही उपास्य और 
उपासक के सम्बन्ध की पूति कर सकता है। 

ईब्वर सर्वशक्तिमान्‌, सर्वज्ञ, सर्वेव्यापक, कझुणा, आदि विज्नेषणों से विभूषित है । 
ईश्वरवाद के अनुसार ईश्वर विम्व का निमिन और उपादान कारण दोनो हे । ईच्वर 
उपादान कारण इसछिये हे कि बह विच्व को अपने अन्दर से उत्पन्न करता #, और निमित्त 
कारण इसलिये है कि बह अपनी प्रवीणता से बिद्वव का निर्माण करता है । 

ईद्वरवाद ईइवर को विव्वब्यापी ( ॥प्राशभा८१7 ) तथा विश्वात्तीत मानता है। 
ईइ वर विश्व के कण-कण मे व्याप्त है। फिर भी वह विह्व में समाप्त नही हो जाता । वह 
विश्व से महान्‌ है क्योकि विश्व की सीमाओ से पूर्णतः अलग है । 

ईइ्वरवाद निमित्तोपादानेश्व रचाद ( एिक्षा०7९।७॥ ) से अत्यधिक मिलता-जुरूता 
है । दोनो के अनुसार ईश्वर एक असीम तथा सर्वेब्यापक है| दोनों ते ईश्वर को विश्वव्यापी 
वया विज्वातीन माना है । दोनों के अनुप्तार ईश्वर विश्व का निमित्त और उपादान कारण 
है। दोतो रवीकार करते हैं कि विश्व के लिये ईश्वर अनिवायें है । इन समानताओ के 
बावजूद दोनो मे मूल अन्तर यह है कि ईश्वरवाद ईइवर को व्यक्तित्वपूर्ण मानता है परन्तु 
निमित्नोपाद नेश्वरवाद ईश्वर को व्यक्तित्व रहित मानता है । 


केवलनिमित्तेशवरवाद तथा ईश्वरबाद 

केवलनिमित्तेववस्वाद और इंड्वरवाद मे यह समता है कि दोनो ईश्वर को व्यत्ति- 
त्वपूर्ण मानते हैं । परन्तु दोनो मे निम्नलिखित वैषम्प है। ईश्वरवाद ईइवर को विश्व का 
उपादान एवं नि्भित्त कारण दोनो मानता है परन्तु केवलनिमित्तेश्व रवाद ईश्वर को सिर्फ विश्च 
का निभित्त कारण मानता है। ईब्वरवाद ईव्वर को विश्वब्यापी तथा विश्वातीत मानता है। 
परन्तु केवलनिमित्तेश्वरवाद ईश्वर को विश्वातीत मानता हैं। 

ईड्वरवाद के अनुसार ईइवर विश्व का ख्रष्टा, पालक एवं विनाशक है परन्तु केवलछ- 
निर्ित्तेश्वरवाद का ईव्वर विश्व का मात्र स्रप्टा है, पालक एवं सहारक नहीं। ईश्वर 
सुष्टि के बाद.विश्व से अपना सम्बन्ध विच्छेद कर देता है परन्तु ईइब रवाद का ईश्वर विद्व 
से मम्बन्धित है । केवलनिमित्तेश्वरवाद मे विश्व को यन्त्र माना गया है | इसलिए इसे यम्त्रे- 
इव रवाद कहा जाता हे । परन्तु ईब्वरवाद में विघ्च को यन्त्र के तुल्य नही माना गया है । चूंकि 
ईडवरवाद के अनुसार विश्व औब्वर के अधीन है इसलिए विश्व की भहत्त बढ़ जातो है । 
ईइवर केवल विग्व का ईश्वरवाद में नियामक ही नही है वल्कि विव्न में अन्तर्व्याप्त भी है । 
केवलनिमित्त ्वरवाद के अनुसार ईष्वर ने बिच्व की रचना कार-विद्येष मे को है। यहां 
सृष्टि को अनादि नहीं माना गया है परन्तु ईश्वरवांद सूष्टि को चिरन्तन मानता है। 


१४० घर्मे-दर्शन की रूप-रेंखा 


कबेवछनिमित्त श्वरवाद के द्वारा घाशिकता की रक्षा नही होती है क्योकि यह ईश्वर 
के अतीतपन पर अत्यधिक बल देता है । जो ईश्वर मानव से दूरस्थ है उसके साथ मानव 
का घामिक सम्बन्ध नही हो सकता। इसके विपरोत ईईवरवाद एक ऐसे ईश्वर को प्रस्तुत 
करता है जिसमे धर्म की सरक्षा होती है तथा जो हमारी प्रार्थनाओं एवं भक्ति का उत्तर 
देता है। ईश्वरवाद धामिकता की रक्षा करने मे सक्षम है । 

ईश्वरवाद सर्वेश्वरवाद का भी विरोधी है। सर्वेश्वरवाद ( ?4॥0॥2५० ) ईश्वर 
को विश्वव्यापी ( ए्ञातअआध्यां ) मानता है परन्तु ईश्वरवाद ईश्वर को विव्वव्यापी तथा 
विश्वातीत दोनों मानता है। ईश्वरवाद का ईज्वर व्यक्तित्वान [ ९5072! ) है परन्तु 
सर्वेग्वरवाद का ईश्वर व्यक्तित्व-रहित ( [गाए6४४०॥४| ) है । ईइवरवाद तथा सर्वेश्वरपाद 
के बीच जो विपमता है उसका वर्णन सर्वेश्वरवाद के प्रसग मे किया गया है । 

ईश्वरबाद में जयत का विद्यार 
((०7०९७६67४ ० ४०४ दा वश€ाॉंडत ) 

यह संसार ईश्वरवाद के अनुसार ईश्वर की सृष्टि है। ईश्वर विश्प में व्याप्त है। 
विश्व ईश्वर पर आश्रित है और कभी विश्व से अछग नही हो सकता। विश्व ईश्वर के 
अभाव मे एक घड़ी भी टिक नहीं प्तकता। यद्यपि ईश्वर विश्व में व्याप्त है फिर भी वह 
विश्व मे समाप्त नही हो जाता बल्कि वित्र्प मे परे अपनी सत्ता कायम रखता है! विधद्व 
का स्वतन्त्र अध्तित्व नही है। ईइवर विश्व का स्रष्टा होने के साथ ही साथ पालक और 


रक्षक भी है ! 


ईब्वरवाद में मानव का विचार 
( (०ग्रएफॉ070 ७0 छात्रा 8 वाइफ ) 


ईश्वरवाद जीवो के स्वातन्त्रय संकल्प ( &06 ४७7 ) पर जोर देता है। मानव 
अपने क्ार्य-कलाएो में स्वतन्त्र है कर्म के द्वारा वह अपने भारय का सुधार कर सकता है । 
मनुष्य के प्रवत्तों मे ईइवर खलल नही डालता है । ईश्वर से मानव करुणा, दया, प्रेम आदि 
की आशा रखता है क्योकि ईश्वर व्यक्तित्वपूर्ण है। ईश्वरवाद के अनुध्तार मानव-दु.खो का 
अन्त हो सकता है। ईइव रवाद, सुधारवाद ( ०० ) को मानता है । यह एक ऐसा 
सछिद्धास्त है जो जीवन की सफलता की सम्भावना में विश्वास करता है | केवलनिमित्तेद्वर- 
वाद ( ल्‍॑50 ) के अनुमार मानव आशावादी है। निमित्तोपादानेश्वरवाद ( एशाला- 
(कद ) के अनुसार वह निराशावादी है। परन्तु ईश्वरवाद ( ॥॥0»ए ) दोनो का 
समल्वय कर मानव को सुधारवादी ( )८णां5६ ) मानता है | यही कारण है कि ईर्वर- 
वाद में अशुभ के व्यावहारिक महत्व पर जोर दिया गया है। अशुभ एवं दुख मानव के 


चरित्र में सुधार का सन्देश लाते है । अशुभ जीवन मे सीख देते है । यह जीवन मे खोज की 
प्रवृत्ति को जगाता है ॥ 
ईश्वरवाद के उदाहुरण 
ईश्वरवाद के उदाहरण पाश्वात्य तथा भारतीय विचारों मे मिलते हैं । प्रो० 


फ्लिन्ट ने धर्म को ईश्वरवाद का पर्याय माना है। इस्त दृष्टि से जितने ऐतिहासिक धर्म हैं 
वे सभी ईश्वरवाद के उदाहरण कहे जा सकते हैं । 


धामिक-दर्शात के प्रकार पृढ्प्‌ 


हिन्दू-धर्म, इस्लाम-धर्म, ईसाई-धर्म, यहूदी-धर्म, पारसो-धर्म, ईश्वरवादी-धर्म के रूप 
मे कहे जा सकते हैं। परन्तु यहाँ पर उक्त ईष्वरवादी धर्मों की व्याख्या करने के बनाय उन 
विचारकों के मत का हम विवेचन करेंगे जिन्होंने ईःवरवाद को बल दिया है । 

पश्चिमी दर्शन मे ईश्वन्वाद के प्रचुर उदाहरण मिलते हैं। ईश्वरवाद के समर्थकों 
में डेकार्ट, बर्कछे, प्रीयल पेटीतन ( 7088 990500 ), घोरछे ( ७. 8. 80765 ), 
जेम्स वार्ड ( 78065 फ्शत0 ) तथा फ्लिन्ट के ना4 संविशेष उल्लेखनीय है । 

डेकार्ट ने ईश्वर को व्यक्तित्वपूर्ण माना है। ईश्वर प्राथमिक द्रव्य ( #/0॥29 
8प7४:80०८ ) के रूप में प्रतिष्ठित है। मन बौर दरोर ग्रौण द्रष्य (.8९००70299 
5प्रःड/प८० ) होने के कारण ईश्वर पर अवरम्द्रित है। ईश्वर स्वतन्त्र, असीम कथा 
निरपेक्ष है । ईश्वर शाइवत, सर्वज्ञ, सर्वव्यापी है। वह विह्व के सभी वस्तुओं का खष्टा है । 

बक ले ईश्वर को अमीम तथा प्ररमतत्त्व मानता है। वह हमारे ससीम आत्माओ 
तथा अनुभव जगत्‌ का मूल आधार है । पही कारण है कि ससीम आत्माओ के अभाव में 
भी विश्व का अस्तित्व कायम रहता है । 

प्रीगल पेटोसन के अवतुस्तार ईश्वर विश्व का खष्टा है। ईश्वर ओर विश्व का 
सम्बन्ध ऐसा है कि दोनो एक दूसरे के लिए अपेक्षित है। मनुष्य को ईश्वर की आवश्यकता 
इसलिए है कि वह उसका क्राधार है । 

ईइवर के लिए भी मनुष्य आवश्यके है क््योफि मतृप्य से पूर्णत असम्बन्ध हो 
जाने पर ईश्वर कौ धारणा निरर्थक हो जाती है। प्रीगल पेटीसन के अनुसार ईश्वर 
ब्यफ्तित्ववान है | 

जेम्सवार्ड मे भी प्रीयल पेटीसन की तरह ईश्वर को व्यक्तित्वपूर्ण माना है। ईइवर 
में व्यक्तित्व के आवश्यक उपादान बुद्धि और संकल्प शक्ति विद्यमान है। ईश्वर विश्व का 
स्रष्टा तथा पालनकर्त्ता है। ईइवर अन्तर्यानरी है। जीवात्मा को ईरवर ने स्वतन्त्र कार्यशक्ति 
प्रदान की है। स्वतन्त्र होने के कारण मनुष्य पाप और पुण्य का भागी है। 

भारतीय दर्शन मे ईश्वरवाद के अनेक उदाहरण मिलते हैं। वेद और उपनिपद मे 
ईइवरवादी विचारों की झलक मिलती है । भारतीय ईश्वरवाद मे उबर को पुध्षोत्तम कहा 
गया है । गीता में ईश्वरवाद का पुर्ण प्रकाशन हुआ है । 

रामानुज ने ईश्वर को एक मात्र परभार्थ सत्ता माना है । वह एक सगुण, अनन्त, 
ज्ञान, सौन्दर्य, करुणा आदि गुणों से विभूषित है। रामानुज को तरह निम्बार्क भी ईश्वर 
को परम पुरुष तथा एक मात्र परमार्थ तत्त्व घोषित करते हैं। इथ प्रकार प्रो० फ्लिन्ट 
का विचार कि भारतवर्ध मे शुद्ध ईश्वरवाद का सर्वया अभाव है, प्रामक प्रतीत होता है ।१ 
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बृड२ धर्म-दर्शन की रूप-रेखा 


क्‍या ईश्वरवाद हमारी बुद्धि को संतुष्ट कर सकता है ? 
( (शा प्राह्ाशण 8७5४ ०० ग्र/शा€ल ?) 

ईब्वरवाद हमारी बुद्धि को सतुष्ट करने मे असमर्थ है। ईश्वरवाद में निम्नलिखित 
भुटियाँ है जिनके फलस्वह॒प यह हमारी बुद्धि के छिए संतोपप्रद नही है। 

ईश्वरवाद हमे यह बताता है कि ईश्वर अ्यक्तित्वपूर्ण ( 7&5०॥« | ) है | परस्तु 
व्यक्तित्व और असीमता दोनो विरोधी हैं। व्यक्ति के साथ अमीमता की कल्पना नहीं हो 
सकती है । व्यक्तित्वपूर्ण ईहबर सप्तीम हो जाता है । 

ईश्वरवाद के अनुसार ईश्वर सर्वशक्तिमान्‌ ( 00/90/०7६६ ) एवं कल्याणकारी 
( छथ6ए०]0ा। ) है ! परन्तु जब हम विद्रव की ओर ध्यान देते है तब पाते है कि यहाँ 
अनेको प्रकार के अशुभ वत्तेमान हैं। भशुभ का कारण ईश्वर को नहीं माना जा सकता, 
क्योकि वह कल्याणकारी है ! अप्त अशुभ की व्याख्या सम्भव नही हो पाती है। 

ईइवरवाद ईश्वर को विश्वव्यापी मानता है। पर अगर यह विचार माना जाय तो 
इसका अर्थ है कि ईश्वर विश्व में रहने के कारण यहाँ की अप्रूणंता का शिकार हो जाता 
है ) इस प्रकार ईश्वर अपूर्ण हो जाता है। अपूर्ण ईश्वर को ईश्वर कहवा विरोधपूर्ण है । 

ईश्वरवाद विश्व की जो व्यास्या प्रस्तुत करता है वहू सगत नही है। जहाँ तक 
ईश्वर और विश्व के वीच सम्बन्ध का प्रश्न है कुछ ईश्वरवादियों का कहना है कि ईश्वर के 
लिए विश्व आवश्यक है और कुछ ईश्वरवादोी का कहना है कि ईश्वर के लिये विश्व अना- 
वश्यक है | यदि ईश्वर घिश्व की अपेक्षा महसूस करता है तो उसे पुर्ण नही कहा जा सकता। 
यदि विश्व ईइवर के लिये अनावश्यक है तो प्रश्न उठता है कि उसकी सृष्टि वह क्यो करता 
है / अतावश्यक की सृष्ठि कर ईश्वर अपनी शक्ति का अपव्यय करता हैं। ऐसी स्थिति मे 
ईश्वर की पूर्णता खण्डित हो जाती है । 

क्या ईशवरवाद हमारी धा्भिक मवोदत्ति को सन्तुष्ट कर सकता है ? 
( एिब्रण परगशिेक्प बा ०05 एशाह्राए05 ॥#फाएमॉउछा 7) 

ईश्वरवाद ने मनुष्य को ईश्वर की सम्तान मादकर मनुष्यों को स्वतन्त्रता प्रदान 
किया है । जीव को कम करने में पूर्णत स्वतन्त्रता प्रदान कर ईश्वरवीद सनुश्य के लिये 
नैतिकता तथा घर्म दोनो के लिये स्थान छोड देता है । गेलवे का कहता है कि ईश्वरवाद 
का उदय मनुष्यों के घाभिक प्रवृत्ति को ही सम्तुप्द करने के लिये होता है” । ईश्वरवादी 
विचार के निर्माण में आध्यात्मिक और घाभिक मूल्यों का प्रमुख हाथ रहा है । 

धर्म मूछत उपासक और उपास्य का सम्बन्ध है । उपासक के लिये एक ऐसे ईइवर 
अर्थात्‌ उपास्य की आवश्यकता है जो न उससे बहुत दूर है और न उससे बहुत नजदीक ही। 
केवलनिमित्तेशवरवाद [ 0687 ) का ईब्वर उपासक से बहुत दूर्‌ रहता है क्योकि यहाँ 
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धामिक-दर्शन के प्रकार १४३ 


ईइबर को विश्वातीत ( (क्षाषट्टएतलार ) माना गया है। ऐसा ईश्वर धामिक भावना के 
लिये घातक ग्रतीत होता है । घर्मे ये उपारक्त ईश्वर के सपीष रहने की नेव्दा करता है । 
धर्म के इस मांग की पूर्ति वेवलनिभित्तेम्वरवाद ( 70षश्या ) के ईव्वर से सम्भव नहीं है । 
सर्वेश्वरवाद का ईश्वेर उपासक के इतना नजदीक हैँ कि उसमे उपासक तथा उपास्य का भेद 
ही प्रिट जाता है । अत सर्वेखग्वाद भी धामिकताी रक्षा करने मे असमर्थ है। ईश्वस्वाद 
का ईश्वर विश्वव्यापी तथा विश्वातीत दोनो है। विश्वव्यापी होने के फलस्वरूप ईइवर मनुष्य 
के निकट हैं| ईह््वर को विद्वातीत मानकर ईश्वरवाद उपाभक और उपास्य के भेद की भी 
रक्षा करता है। ईश्वर के विश्वातोत होने से धामिक् चेतना भें हम भय तथा श्रद्धा की 
आवना पाते है। यदि ईश्वर प्तिर्फ विष्वन्यापी होता तो इन भावनाओ के लिये घामिक चेतना 
में कोई स्थान नही रह जाता। ईश्वर को विश्वव्यापी मानकर ईश्वरवांद मानव-चेतना तथा 
ईश्वर-चेतना में समता का भाव उपस्थित करता है। इस समता के आधार पर ही ईश्वर 
और मनुष्य के बीच सह सम्बन्ध की स्थापना सम्भव होती है। इस प्रकार हम थाते है कि 
ईदवरवाद हमारी धार्मिक प्रद्ृत्ति को सन्तुप्ठ करता है । इसीलिये प्रो० पिलन्ट ने ईश्वरवाद 
को धर्म का पर्याय भाता है। उनके मतानुधार उच्च कोटि के धर्म को ईश्वरवादी प्रर्म ही 
होना चाहिये ।'* प्रो० फ्लिन्ट ने यहाँ तक कहा है कि ईब्वरबाद से न्यून कोई धर्म स्वीकायें 
नही हैं और ईश्वरबाद से अधिक कुछ सम्भव नहीं है ।' 
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आठवाँ अध्याय 


ईश्वर के अत्तित्व-सम्बन्धी प्रमाण 
६ 2:/007 807 (८ ६ज57690९४ 07 (300 ) 
विपय-प्रवेश 

दर्शन का इतिहास इस बात का प्रमाण है कि मानव प्राचीन काछ से ही ईश्वर के 
अस्तित्व को घिंद्ध करने का प्रयाप्त करता रहा है। माध्यमिक काल में ईश्वर के अत्तित्व 
को सिद्ध करने के लिये चिन्तन का महारा छिया गया है और आधुनिक दार्शनिको ने भी 
ईश्वर के अस्तित्व को सिद्ध करने के लिये अनेक प्रकार की युक्तियों की सहायता ली है । 
इन प्रमाणों को ईश्वर के अत्तित्व सम्बन्धी प्रमाण कहा गया है। इन प्रमाणों मे कुछ ऐसी 
युक्तियाँ हैं. जिन्‍्हे परम्परागत युक्तियाँ ( 80700] 5 782ण्शाधव5$ ) कहा जाता है। 
परम्परागत युक्तियाँ तीन हैं । ये हैं -- 

(क) तात्तिक युक्ति ( 0700०१०४] &8०ग्प्रा ) 

(ख) विश्व सम्बन्धी युक्ति [ ९०आ॥००ह०४। 82एणव॥। ) 

(ग) प्रयोजनात्यक युक्ति (_ 7८४ण०ट४०धे 6ै।8प्र7/०४ ) 

इन युक्तियों के अतिरिक्त नैतिक युक्ति [ /४०० &8प7०॥) की भी चर्चा धर्म- 
दर्शन मे निहित हैं। परन्तु नैतिक-युक्ति की अपेक्षा परम्परागत युक्तियाँ ही महत्त्वपूर्ण तथा 
सर्वप्रिय हैं। ईश्वर सम्बन्धी युक्तियाँ वाद-विवाद का मुस्य विषय रही हैं जिसके फलस्वरूप 
दर्शन का साहित्य समृद्ध हुआ है । 

आरम्भ में ही यह कहना अप्रासंग्रिक नहीं होगा कि ईश्वरवादी युक्तियाँ धार्मिक 
भावता के विकास में सक्षम नही प्रिद्ध हुई है। इसका कारण यह है कि ये युक्तियाँ उन 
व्यक्तियों को घर्मं की ओर नही ले जा सकी है जो मनीश्वरवादी हैं। ये युक्तियाँ धामिक 
विचारधारा के निर्माण मे सहायक नहीं हैं। परन्तु इसते यह निष्कर्ष निकालना कि इन 
युक्तियों का कुछ भी महत्त्व नही है सर्वथा अनुचित होगा। ये युक्तियाँ मानव विचारधारा 
को प्रकाशित करती हैं जो ईश्वर को माने बिता रह नही सकता । हमारे चेतन या अचेतन 
मन में ईईइवर को जानने की प्रबल अभिवाषा रहती है। इन युक्तियो के द्वारा यह पिद्ध 
होता है कि किस प्रकार मानव में ईश्वर का विचार उत्पन्त हुआ है। अत इन युक्तियों से 
ईश्वर सम्बन्धी विचार की पुष्टि होती है । 

तात्त्विक पुक्ति 
( 07960०४८४ 47/0ए77८०॥ ) 

जब हम तात्त्विक युक्ति पर ध्यान देते है तब पाते हैं कि भिल्ल-भिन्‍्न दार॑निको ने 
इसे अपने-अपने ढग से अपनाया है। मध्ययुग में सर्वप्रथम एन्सेलम ( #॥5८४ | ने इस 
पुक्ति के आधार पर ईश्वर में अस्तित्व को प्रमाणित करने का प्रयाप्त किया है । एन्सेलम 
( &7$27॥) ) के अनुसार ईश्वर-भावना सभी प्रत्ययों में सर्वोच्च है। वह जिम्नका अत्तित्व 
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विचार और वास्तविकता दोनों मे हो उस सत्ता की अपेक्षा उच्चतर हैं जिसका अस्तित्व 
सिर्फ विचार मे हो। अत ईश्वर सर्वोच्च होने के कारण विचार और वास्तविकता दोनों मे 
है। इसलिये ईब्वर बथार्थ मे परम सत्ता है। एन्सेठम की युक्ति को इस प्रकार प्रस्तुत 
किया गया है -- 

॥ (00508ए४ण 9श०7502/65 6 फएणात (०१ 0 शर्शा 2 जाए 
गाए 98 (॥00९9॥60 35 ७9६ ॥5 शाश्या2४, एप 0 086 हा बटापव[[ए 38 फएह]] 2६ ए 
हा0पएगा, 5 20९व67 चीवा॥ (0 08 गा ठाए॥ बणार, धरटाणिर, (४०0 €ड्ञाए5 70६ 


0४ए क्‍॥ 490०08॥0, 0ए 79 #80:.” 


आधुनिक युग मे रेने देकार्त ने तात्विक युक्ति को दो भिन्‍न-भिन्‍न रूपों मे अपनाया 
है । ईइवर के विपय में ज्ञान मात्र से उत्की सत्ता सिद्ध होती है । देकारत ने वताया कि जिस 
प्रकार त्रिभूज के ज्ञान मे ही यह ज्ञान भी निहित है कि उसके तीतो कोण मिलकर दो सम- 
कोण के बराबर होते है उठी प्रकार ईश्वर की पुर्णता मे यह भी निहित है कि उसका अपना 
अह्तित्व है। यदि ईइवर में अस्तित्व की कमी हो तो उम्र भंश मे वह अपूर्ण होगा । अत 
ईब्वर की पूर्णता मे ही उपका अस्तित्व समाविष्ट है । 

कुछ लोगों ने देकात॑ की इस युक्ति को एन्सेलम की युक्ति का नकल कहा है । परन्तु 
सच पूछा जाय तो यह आपत्ति अनुचित कहा जा सकता है। एन्सेलम के अनुसार ईश्वर का 
अस्तित्व मानव के ईश्वर-विपयक विचार मात्र से प्रमाणित होता है। परन्तु देकार्त के अनु- 
सार ईब्वर के अस्तित्व के कारण मानव में ईच्वर विषयक विचार का निर्माण होता है । 
इस प्रकार हम पाते हैं क्षि एन्सेलम की युक्ति मे ईश्वर का अस्तित्व ईश्वर के विचार पर 
निर्भर करता है । परन्तु देकातं की युक्ति मे ईश्वर का विचार ईदइदर के अस्तित्व पर 
निर्भर है । हममे ईश्वर की भावना इसलिये है कि वह वास्तविक सत्ता है। एन्सेलम की 
तात्तविक युक्ति और देकार्त की त़ात्त्विक युक्ति में दूसरा अन्तर ईईबर विषयक परिभाषा को 
लेक्र दीखता है । दोनो ने ईश्वर को भिन्न-भिन्न ढग से परिभाषित किया है। एन्सेलम ने 
ईश्वर को परिभाषित करते हुए कहा है “ईश्वर वह है जिससे ब्ृहत्तर सत्ता अकल्पनीय है” 
( “ठ90 ॥8 फ्रब पैदा प्राणी 70 इएथ्बाहए रक्षा 02 एणाएटएट०7 )। देकात॑ इसके 
विपरीत ईश्वर को परिभाषित करते हुए कहा है ईश्वर “सर्वोपरि पूर्ण सत्ता है' । ((900 5 
($एञा८णटी॥ एथॉा०ए ऐश: ! ) 

देका्त॑ ने तात्त्विक युक्ति ( 07ण0हा०व। #7४फाधा। ) को दूसरे रूप में इस 
प्रकार व्यक्त किया है--मेरी बुद्धि मे पूर्ण [ एट्ाध्टा ) अनन्त [ प्ञीभा€ ) इईच्बार का 
विचार है । इस विचार का कोई-न-कोई कारण अवश्य होगा। अब देकात॑ का कहना है कि 
हम स्वयं इस विचार का कारण नही हो सकते है । हम एक अपूर्ण जीव है जो पूर्ण और 
अनन्त ईस्वर के विचार का कारण नही हो सकते । अत- इस विचार का दूसरा कोई कारण 
नहीं वरन्‌ ईब्वर स्वय है जो पूर्ण और अनन्त है। अत: ईश्वर का अस्तित्व अप्तंदिग्ध रूए 
से माना जा प्तकता है । 
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स्पिनोजा (8॥7028) ने भी ईध्वर के अस्तित्व को प्रमाणित करने के लिये तात्विक 
युक्ति का सहारा लिया हैे। स्पिनोजा के अनुसार ईश्वर का विचार एक अनन्त द्वब्य वा 
विचार है जो स्पष्ट ( (६४7 ) तथा परिस्फूट [ 6577८ ) है । “अस्तित्व बनन्तता के 
अनेक गुणों मे से एक है | चूंकि ईश्वर अनन्त है, इसलिए इसमे अनन्तता के गुण “अस्तित्व! 
का भी समावेद्य है। यदि ईइवर में अस्तित्व की कमी हो तो वहू उत्त अंश में अपूर्ण होगा । 
अत ईश्वर की सत्ता उसके पूर्ण और अनन्त विचार में ही सन्निहित है । 

लाइबनिज [7.6८ ) ने भी तान्चिक युक्ति का समर्थन किया है । लाइवनिज के अनुस।र 
प्रत्येक मोनड (१॥०४०१) मे दो पक्ष है। वे हैं+-वास्तविक(+८४०४)) और सम्भावित (?०५४४))|८), 
सक्रियता (8८७५७ ) झौर निष्क्रिता (?०5५४५७ ) । जो मोनड जितने उच्चतर होगे 
उनमें उतनी ही अधिक सक्रियता तथा वास्तविकता होगी। इसके विपरीत जो मोनड जितने 
निम्नतर होंगे उनमे उसी माना में निष्क्रियता होगी। चूँकि ईश्वर सोपानक्रम मे सर्वोच्च 
मोनड़ है इसलिये उसके अन्दर सभी निष्क्रियता और सम्भावना वास्तविक हो गई है। 
इससे प्रमाणित होता है कवि ईश्वर पूर्णतया वास्तविक ( 8००६ फ़थाए५ ) है। दूसरे शब्दो 
मे ईश्वर का अस्तित्व इस प्रकार प्रमाणित किया जा सकता है “यदि ईश्वर सम्भव है तो 
उसकी सत्ता है क्योकि उप्तका अस्तित्त उसकी सम्भावना का अनियाय परिणाम है । 
ईश्वर की सभी सम्भावना वास्तविक हैं जबकि अन्य मोनडो में सम्भावना यथार्थ नहीं हो 
पाई है। ईश्वर सम्भव है क्योंकि ईश्वर के विषय मे मगत रूप से सोच सकते है। चूंकि 
ईश्वर सम्भव है इसलिये वह वास्तविक भी है। अत ईइवर की सभावना से उसकी वास्त- 
विकता प्रभाणित होती है । 

हीगल ( प्र८४4 ) ने तात्विक युक्ति का प्रतिपादन किया है। ईश्वरीय प्रत्यय से 
ईश्वर का अस्तित्व निरुपित होता है। इसका कारण यह है कि ईश्वरीय प्रत्यय एक असा- 
घारण एवं बनोखा प्रत्यय है। चूकि हीगल के अनुसार यह एक अनूठा प्रत्यय है. इसलिये 
ईश्वरीय विचार से ईश्वर का अस्तित्व सिद्ध होता है। जहाँ तक साधारण विपयो का 
सम्बन्ध है हम विचार से वास्तविकता को नही सिद्ध कर सकते, परन्तु ईः्वरीय विचार की 


यह विशेषता है कि यहाँ विचार से वास्तविकता को सिद्ध किथा जाता है। अत ईश्वरीय 
प्रत्यय से ईश्वर की वास्तविकता सिद्ध होती है । 
तात्विक युक्ति के उक्त विवेचन से यह स्पष्ट हो जाता है कि दाझ्ले निको ने ईइवर- 


विधयक-विचार मात्र से ही ईश्वर की सत्ता सिद्ध की है। ईच्वर-विषयक ज्ञान से उनकी 
अनिवार्य सत्ता पृथक्‌ नहों की जा सकती--ऐसा मत सामान्यत तात्विक युक्ति के अपनाने 
वाले दार्शनिको का है ।इसलिये केयर्ड ने कहा है कि “ईव्वर के विपय मे ज्ञान मात्र से उनको 
सत्ता सिद्ध होती है। तात्विक युक्ति में ईश्वर के विचार मात्र से उनकी सत्ता प्रमाणित की 
गयी है यद्यपि विभिन्‍न लेखको ने विभिन्न रूपों में तात्विक युक्ति को प्रस्तुत किया है ॥”" यह 

॥ ॒षाह वाणणट्। एण 500 ॥0 ९ णातएं च॑टा00४8265 सा5५ सिट॥8, ॥॥॥5 
९0०४०७५४०४ ॥07 (00797 40 88॥॥8 ९०7हवापा"5 ह6 85घ8 0 006 द्रा्ठोणाता 
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बात '07000ट्टांपथ्वा' शब्द के विड्लेषण से भी प्रमाणित हो जाती है । /0705' द्वब्द का बर्थ 
तत्त्वया सार (:55००८८) है। अत तात्विक युक्ति उमर यक्ति को कहा गया है जहाँ 'अस्तित्व' ( 8 
49.070९ ) को ईश्वर के विचार का सार माना गया हो । ईश्वरीय प्रत्यय का सार तत्व यह 
है कि इसपे ईश्वर का अष्तित्व समाविष्ट है। तारिवक युक्ति की प्रागनुभविक [ 49707 ) 
युक्ति कहते है क्यों कि यह प्रत्ययो तक सीमित है । इस युक्ति में ईश्वरीय प्रत्यय से ईश्वर 
का अस्तित्व सिद्ध करवे का प्रयास किया गया है। इस थुकित में ताकिक बाध्यता है । इस 
युूत्रित को इसलिये भी प्रागनुभविक यूक्ति कहा जाता है कि यह अनुभूति से पूर्णत स्वतन्त्र 
है । यह अनुभव निरपेक्ष युकति है । 
तात्विक युक्ति की आलोचना 
तात्विक युक्त के विरूद्ध अनेक आलोचनाएं पेश की गई है। सर्वप्रथम गौनिलो 
( 04०॥॥।० ) ने, जो एन्पेलम के समकाडीत थे, इस युक्ति का खण्दन किया । ईश्वर की 
पूर्णा का विचार ईश्वर की सत्ता के विचर को सिद्ध करता हैं, ईदवर पूर्ण हैं उसका 
अस्तित्व अनिगार्य है अन्यथा वह अपूर्ण हो जायेगा । पर इसमे वे वल यह सिद्ध होता है कि यदि 
ईश्वर पूर्ण है तो उमका अस्तित्व आवच्यक्र है--इससे यह नही सिद्ध होता है कि पूर्ण 
ईडवर की यथार्थ सत्ता है। गौनिछो के अनुमार इस प्रकार की यूवित के द्वारा हम किसी 
भी वस्तु की सत्ता स्वीकार कर सकते है। उन्होने इमे उदाहरण के द्वारा समझाते का प्रयास 
किया है । यदि कोई व्यक्ति एक पूर्ण प्रायद्वीप का विचार बुद्धि भे कल्पित करता है तो 
इस विचार मात्र से यह सिद्ध हो ज'ता है कि वास्तव में कल्पित ग्रायद्वीप की सत्ता है । 
अत इस ताककिक प्रक्रिया के द्वारा केवल ईश्र्वरकी ही सत्ता नही मिद्ध होती है अपितु 
अनेक कल्पित विपयो की सत्ता सिद्ध होती है । कास्ट ने ग्रौनिलो की आपत्ति को स्वीकार 
किया है । ईश्वर की पूर्णता के विचार से केवद्र ईश्वर के विचार की सत्ता प्रमाणित होती 
है । उनकी सत्ता सिद्ध नही होती । यदि कोई विचार करे कि उप्तके पास सो रूपये है, तो 
केवल उस विचार मात्र से उसके पास सौ रूपये नहीं आ जाते । इसी प्रकार यदि कोई 
नया व्यक्ति यह विचार करे कि उसके प!स्त वम्त्र है, तो इम्र विचार मात्र से उम्तके पास 
बम्त्र नही आ जाते । यदि विचार मांच से बास्तविकता हो जाती तो भिखारी महलो में 
हते तया लेगई हिमालय पत्ते पर पहुँच जाते । इम प्रकार कान्‍्ट महोदय ने यह बताया 
कि केवल विचार [ 62५ ) माचर से ही ईइवर का अछ्तित्व नहीं सिद्ध किया जा सकता है । 
सच पूछा जाय तो कान्‍्ट के खण्डन का सही और उपयुक्त उत्तर देना सम्भव नहीं 
परन्तु फिर भी उन दाशेनिकों ने--जो इस युक्ति के समर्थक है कान्ट की आलोचना का 
उत्तर देने का प्रयास किया है। स्वयं देकारत भी शायद इस खण्टन की कल्पना कर चुके थे 
इप्तछियरे यह उन्होने बताया है कि जिस प्रकार पर्वत के विचार में ही घाटी ( ४४६५ ) का 
विचार निहित है, तया खून के विचार मे लालपन का विचार निहित है उसी प्रकार ईश्वर- 
विषयक विद्वार का अस्तित्व निहित है। हीगल ( प्र॒ध््टट) ने भी कानन्‍्ट के लण्डन का 
उत्तर दिया है। उसने बताया कि कान्‍्ट का विचार उस हद तक उचित कहा जा सकता 
है जहाँ तक साधारण वस्तुओं का सम्बन्ध है। यह ठीक है कि नगे व्यक्ति की कल्पना ही वस्त्र 
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का अष्तित्व नही टि्ध कर सकता, सिर्फ यह विचार ही है कि हमारे पास सो रुपये हैं, सौ 
रुपए को अस्तित्व नही पिद्ध करता, परन्तु यही वात ईश्वर पर लागू नहीं की जा सकतो। 
ईश्वर एकपूर्ण और मननन्‍्त सत्ता है पर अन्य सारी वस्तुएं अपूर्ण हैं। भतः अन्य वस्तुओं के 
संबन्ध में यह कहा जा सकता है कि केवठ विचार मात्र से ही उस वत्तु को सत्ता प्रमाणित नहीं 
होती, परन्तु ईश्वर के सम्बन्ध में विचार एक पूर्ण और अनूठा है, जौर चूंकि यह एक असा- 
धारण विचार है इस्नलिए विचार मात्र से ईश्वर की त़त्ता प्रमाणित हो जाती है । 

कुछ लोगों ने इस युक्ति को सार्थक कहा है । यदि विचार से किसी वस्तु की सत्ता 
प्रमाणित नही हो वो इसका अर्थ है कि सभी तक बेकार हैं। फिर विचार से यदि किसी 
वस्तु के अस्तित्व को स्वीकार न किया जाय तो संद्ययवाद ( 50600057 ) आवश्यक हो 
जाता है । अत* विचार की सहायता से ईश्वर का अस्तित्व स्वीकार करना अपेक्षित है । 

दात्विक यूक्ति के विरुद्ध मे जो दूसरी आपत्ति की जातो है वो यह है कि तात्विक 
युक्ति ईश्वर के अस्तित्व को सिद्ध करने के पूर्व ही उसे स्वीकार कर लेती है । हमारे मन में 
ईइ्वर का विचार उत्पन्न होता हैं ओर उस विचार मात्र से ईश्वर की सत्ता सिद्ध होदी हैं । 
तात्विक युक्ति ईश्वर की एक ऐसी धारणा वनाता है जिसमें उसकी सत्ता निहित है शौर 
तब उस धारणा के विस्लेषण के आधार पर ईश्वर की सत्ता सिद्ध करते हैं। अत: सम्पूर्णे 
प्रयास बात्मात्रय दोष [ ?८४६४०0 एपपाटफा ) से ग्रसित हो जाता है क्योकि हम अपते 
निष्कर्ष को आधार के रूप मे मान लेते हैं । 

इस युक्ति के सम्बन्ध में एक आपत्ति यह की जाती है कि चूंकि विभिन्‍न दार्शनिको 
से इसे अपने अपने ढंग से अपनाया है अत- यह उनके अपनी विचार धारा पर अवलम्बित 
है | देकात॑ की तात्विक युक्ति उसकी अपनी दाशं निक विचारधारा पर ब्ाधारित हैं। पर 
अगर हम उनके दाशंनिक विचार धारा से ही सहमत न हो दो उनकी तातलिविक युक्ति भी 
हमारे लिए सन्तोषप्रद नहीं होगा ॥ इस प्रकार यह कहा जा सकता है कि तात्त्विक युक्ति 
असंगत एवं कमजोर है क्योकि यह व्यक्ति विशेष की दाझशेनिक विचार धारा पर 


अवलम्बित है । 
तात्त्विक युक्ति के विरुद्ध आलोचना करते हुए ग्रैलवे ने कहा है कि यह युक्ति हमारी 


घामिक भावना के विकास में अप्तमर्थ है। धर्म मे उपासक् एक ऐसे ईश्वर की अपेक्षा 
रखता है जो उसकी उपासना का उत्तर दे सक्रे। ईश्वर हमारी उपासना का उत्तर तभी 
दे सकता है जब वह हमारे निकट हो । घ॒र्मं के लिए ईदइबर और मानव में निक्टता का रहना 
नितानत आवश्यक हैं। परन्तु जैसा कि राइट ने कहा है तात्त्विक युक्ति एक ऐसे ईश्वर 
का संकेत करती है जो असीम एवं पूर्ण है जिसके फलस्वरूव समीम भावना उम्न ईश्वर तक 
पहुँच नही पाती है। ऐसी स्थिति मे घामिक भावना की तुप्टि नहीं हो पाती है। गैलवे 
की यह आलोचना अमान्य है । 

तात्त्विक युक्ति मे ईश्वर को बावश्यक प्राणी (]प८८८55४४ फऐथाह ] के रूप में 
माना गया है। परन्तु आवश्यक ( 'चै८०८५5७७7७ ) छझाब्द का प्रयोग ताविक वावय के 
प्रमंग में होता है | “आवश्यक झब्द का प्रयोग किसी वस्तु अथवा जीव के सम्बन्ध में करता 
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बावश्यक शब्द का गलत प्रधोग करना कहा जा सकता है। तात्तविक युक्ति में इंश्बर को 
भावश्यक प्राणी कह कर “आवकज्ण्यक' शब्द का गछत्त प्रयोग किया यथा है । तात्त्विक युक्ति 
के विरुद्ध में भाषा विश्लेषण के विद्वानों ने यह आशक्षेप उपस्थित किया है । 


तात्विक युक्ति के विरुद्ध में बह आश्षेप किया जाता है कि उसमे कोई भी वास्त- 
विक आधार वाक्य नही है। प्रत्येक तर्क में कुछ-न-कुछ आधार वावय का रहता नितान्‍्त 
आवश्यक है। तात्विक युक्ति यह दिद्वलाने की कोञ्चिय करती है कि यदि ईश्वर का 
अस्तित्व नही. हो तो 66४०० -- 80-- 209एत0प7' की स्थिति में फरेंत्त जायेंगे । 
औहवी060--80--३85ए0७7॥ १२ आधारित निष्कर्ष पर सन्देह किया जा सकता हैं 
यदि निष्कर्ष महृत्वपूर्ण नही प्रतीत हो । इसलिए जब तक कि निष्कर्ष के महत्त्व को स्थापित 
न कर दिया जाय १२६67ए९०।॥०--७४ - ४989(0४ की पद्धति से उम्की पुष्टि नही की 
जा सकती । यह आलोचना अत्यन्त ताफिक एवं दुरूह हे । 

तात्त्विक युक्ति के विरुद्ध यहू सबछ आक्षेप किया जाता हे कि यह युक्ति अस्तित्व 
को एक सम्पत्ति के रूप में मानती है | यह कहना कि अ पुक वस्तु अर्तित्ववान है यह कहने 
के समान कदापि नही है कि अमुक वातु में अमुक-अमुक सम्पत्तियों है। यह स्पष्ट समझ 
लेना चाहिए कि अस्तित्व एक सम्पत्ति नहीं है। “बुर्राना' शेर का एक काम है कौर यह 
कहता कि “पालतू शेर ग़रुर्राते है! पालतू शेर के विषय में कुछ कहना है। परत्तु यह 
कहना “पाछतु शेर अस्तित्ववान हांते हैं” पराल्तु शेर के विषय में कुछ भी वाहना 
नहों है । यह तो बेचछ इतना ही कहने भर हे कि पाल्तु शेर होते हैं। मुर ते अस्तित्व 
( 8४५४.४६7८९ ) और सम्पत्ति ( ?0०ए६:७ ) में भेद स्पष्ट क्या है। तात्त्विक युक्ति 
का मूल दोष यह है कि यह अस्तित्व! को एक सम्पत्ति के रूप में भानती हैँ। जब यहाँ 
कहा जाता है कि सम्पूर्ण जीव ( [00५9 70००४ 8८7०8 ) अस्तित्ववान हे तो यहाँ 
समझा जाता है कि अस्तित्व की सम्पलि सम्पूर्ण जीव के साथ जोड दी गई है। “अस्तित्व 
हीवा एक ऐसी क्रिया है जो किसी वस्तु पर किसी सम्पत्ति को स्थापित नहीं करती । अतः 
तात्विक युक्ति मे अस्तित्व को सम्पत्ति के रूप मे मान कर भारी भूल की है । 

यदि थोड़े समय के लिये “अस्तित्व” को प्रेम, दया, लालिमा आदि की तरह वास्त- 
बिक गुण मान लिया जाता है तब अन्य वाह्तविक गुण की त्तरह यह आकरिमक हो जाता है। 
जैसे, यह कुर्सी लाल है । यह ठीक है कि थ्रह कुर्सी लाल है । परन्तु हम कल्पना तो कर 
सकेते है कि यह कुर्सी अन्य रग का है । इसी प्रकार सभी वास्तविक गुण के होने और ते 
होने की पम्भावना सतोची जा सकती है। इसलिये “अस्तित्व” यदि यथा गुण हो तो इसे 
आकस्मिक युण सोचा जा सकता है। ऐसी स्थिति मे ईह्वर के अस्तित्व को अनिवार्य नहीं 
माना जा सकता है अतः अस्तित्व को सम्पत्ति मान हेने से तात्विक युविति में दोष चला 
आत्ता है। 

देकारते का तके अत्यन्त दोपपूर्ण है। ईश्वर के अस्तित्व को प्रमाणित करने के 
#लिए तात्तषिक थुवित्त प्रस्तुत करते समय देकातें इस तरह से बातो को रखता है मानो केवल 
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परिभाषा देखकर ही उस वस्तु की सम्पत्तियों का बोध हो जाग्रेगा। परस्‍्तु यदि ज्यामिति 
की परिभाषाओ को ही लें तो केवल परिभाषाओं से सम्पत्ति का बोध नहीं हो सकता 
यदि यह मान्यताओं ( ७70१०००५ ) को सामने न रखें । हम जानते है कि केवल परिभाषा के 
द्वारा ज्यामिति मे यह सिद्ध नहीं किया जा सकता कि उसके तीनो कोण मिछक्र दो सम- 
कोण के बरावर होते हैं। परिभाषायें अपने आप किसी निष्कर्ष को जन्म वही दे सकती । 
आइचये का विपय है हि देकात॑ स्वयं गणितज्ञ होने पर भी गणित्त के स्वरूप के विषय में 
भ्रध्चित था । हो सकता है कि जब वह कहता है कि परिभाषाओ से निष्कर्ष निकल सकते है 
तब वह मान्यता ( &8707 ) की वात स्पथ्ट रूप से कटूना अधिक आवश्यक नही समन्ना 
हो । फिर भी इतना तो पता चलता है कि गणित केवल प्रतीको का खेल है जहाँ हम कुछ 
मान्यताओं ( 8४०75 ) और तक के नियमों को लेकर खेल खेलते है । यहां सत्यता का 
प्रह्त तही उठता बल्कि संगति का प्रश्न उठता है। ज्वामित्ति के आधार पर वास्तविक 
अस्तित्व को सिद्ध करने का प्रयास वस्तुत दोषपूर्ण ही माना जायगा । 
तात्तविक युक्ति की महत्ता 
( जाल रशॉण€ 6 ऐजाण०३०७ /7६एा९7१ ) 
तात्विक युक्ति के द्वारा ईश्वर के विचार से ईश्वर का अस्तित्व प्रमाणित किया 
गया है । विचार से ही किती वस्तु के अस्तित्व को प्रमाणित किया जाता है। यदि विचार 
की प्राथमिकता को नही माना जाय तो किसी भी वस्तु का अस्तित्व प्रमाणित करना सम्भव 
नही है । इस प्रकार ततात्तविक युक्ति एक बहुत बडे सत्य को प्रतिष्ठित कर सकी है। ग्रो० 
केयर्ड ने इस महत्ता का उल्लेद्ठ किया है। इस प्रसग मे उनकी ये प त्तियाँ उल्लेखनीय हैं-- 
7२६॥067 ०89॥$4[070 ॥07 गीत ६६6 0०४0 9९ 000९92८05 [0 ॥98५6४ 9709 
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तात्तविक युक्ति की दूसरी महत्ता यह है कि यह सभी परम्परागत युक्तियों का 
आधार है | प्रयोजनात्मक युक्ति विश्व सम्बन्धी युक्ति पर आधारित है और विश्वस्म्बन्धी 
युक्ति तात््विक युक्ति पर आधारित है। सर्वप्रथम मानव विश्व में व्यवस्था को देख कर 
व्यवस्थापक के रूप भ॑ ईश्वर को मानता है। भागे चलकर वह समस्त विदव को कार्य 
मादकर कारण की खोज में ईश्वर की भ्रस्थापना करता है। ये दोनो युक्तियाँ तात्विक 
अुक्ति एर आधारित इसलिए हैं कि वे विच्यार की सा्येक्रदा को प्रमाधित करती है । इमी- 
लिए गैलवे ने तात्तविक युक्ति को अन्य ईइवरवादी युक्तियो का प्राण कहा है | 
तात्तविक युक्ति की तीसरी महत्ता यह है कि यह युक्ति धामिक भावना के विकास 
में सहायक हे ॥ इस दृष्टिकोण से यह विश्व सम्बन्धी ( ९0०877008!0 2) अ8णाशा। ) 
युक्ति से उच्च है। विश्व सम्बन्धी युक्ति विध्व को एक कार्य मावक्र इसके कारण को 
डूढती हे, और इस प्रकार ईश्वर को विश्व के कारण के रूप में मानती है | विश्व सम्बन्धी 
युक्ति मानव के अस्तित्व का खण्डन करती है । परन्तु धामिक दृष्टिकोण से मानव मन का 
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होता नितान्त आवश्यक हैं। तात्त्विक युक्ति इस दोष से वंचित है। ईश्वर का अस्तित्व 
प्रानव विचार मात्र से सिद्ध होता है और इस भ्रकार प्ीमित आत्मायें, जिनका अस्तित्व 
धर्म के लिए आवश्यक है, की सत्ता मातो जाती है।" केयर्ड ने इस महत्ता की ओर ध्यान 
आह्ृष्ट किया है । 

तात्विक युक्ति की महत्ता स्वीकार करते हुए ढॉटजे ( 7.02८ ) ने कहा है कि यह 
युक्ति यह बतलाने में समर्थ है कि सीमित मानव, असीमित इंण्वर को माने बिना नहीं 
रह सकृता है। मानव में एक ऐसी प्रवृत्ति है जिसके कारण वह ईहवर को केवछ विचार 
मात्र न मातकर उत्तुत सत्य मानता है। ईस्वर हथारे मन की कल्पना न होकर एक 
वास्तविक सत्ता हूँ । 

विश्व-सम्बन्धी युर्क्ति 
( (४०578008९था &$7४ए॥१९४८ ) 

/ (05005 घब्द का अर्थ समार * और विश्व सम्बन्धी यूक्ति [ 2050700टथ) 
8ाहणाशधा ) उस युक्ति की कहा जाता ह जो विद्रव मे सम्बन्धित है । विश्व की व्याख्या 
करते के निमित्त यह युक्ति ईग्वर की सत्ता प्रमाणित करती है। इसबे विपरीत तात्तिक 
युक्ति [ 07000 क्षह्रण्पाद्ग। ) मे ईश्वर के विचार के आधार पर उनकी नत्ता सिद्ध 
होती है | यह युक्ति अत्यन्त प्राचीन है । इसका प्रयोग प्डेटो [ ?]20 ) से लेकर आधुनिक 
युग के दाशेनिको ने किया है। इस्त युक्ति के मुख्यत दी रूप है। ये हैं (१) विश्व की 
आकस्मिकता पर आधारित यूक्ति (२?) कार्य कारण युक्ति । 

ससार आकस्मिक ( (०गणहथा६ ) है। आकस्मिक उसे कहा जाता है जिसका 
स्वतन्त्र अम्तित्व नहीं हो । विश्व क्षणिक है क्योंकि यहाँ की हर चीजें क्षणिक हैं, उनका 
नाश होता है। इसी प्रकार हम छोगो का जीवन भी क्षण मात्र का हैं । ऐसे विश्व की 
व्यास्या जो क्षपभयुर है, स्वयं नहीं हो सकृती है । इसो हेतु मानव ई+शिवर की सत्ता स्वीकार 
करता है जो आवश्यक ( ॥6065589 ) स्वतन्त्र [ 56 १९एथावटा। ) तथा वास्तविक 
( $ए७५४एवों ) है । ईश्वर आकस्मिक तथा क्षणिक विश्व का आधार हैँ। प्रो० कैंयई 
ने इस युक्ति को इन शब्दों में कहा है--'विश्व आकस्मिक हैं अथवा हमारी तात्कालिक 
अनुभूति विषयक विश्व आकस्मिक है, इसलिए एक सर्वथा आवश्यक प्राणी की 
सत्ता है ।”* 
धामस एक्बविनस ( #०५१४॥४५ ) ने विद्य की आाकस्मिकता पर आधारित तर्क 
का प्रतिपादन किया हे । उन्होंने कहा है कि जब हेम विश्व की वस्तुओं का विश्लेषण 
करते है तव उन्हे आकस्मिक [ (०78०१ ) पाते हैं। आकस्मिक वस्तु उसे कहते 
ड़ ) देखिये &9 70970८09 ॥0 धा& ?|॥]050].09 ० ६)॥९(0॥. 
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है जो सर्वेद कायम नही रहता हो तथा जिसका अस्तित्व स्वतन्त्र नही रहता हो । आक- 
प्मिक वस्तु का एक समय जन्म होता है तथा दुसरे समय वह विलीन हो जाता है । अब 
यदि संसार की प्रत्येक वस्तु आकस्मिक है तब उन्हें एक-एक कर अब तक सभाप्त हो जाना 
चाहिये था। यदि सभी वस्तुएँ एक-एक कर विद्योन हो जाती तब अन्त में शू-य हो जाना चाहिये 
था । यदि घून्य किसी समय हो जाता तव अब भी शून्य की सत्ता बनी रहती वयोकि चून्य से 
शून्य का ही प्रादुर्भाव होता है। परन्तु अभी शून्य नहीं है क्योकि हम कुछ वस्तुओं का 
अस्तित्व पाते हैं। इन ऋकस्मिक वस्तुओं का अभी तक बने रहने का क्‍या कारण है ? 
एविवनस के अनुसार कोई शेसी सत्ता है जो इन विपयो को धारण करती है तथा इन्हें 
कायम रखने मे सक्षम सिद्ध होती है। इसी अनिवार्य सत्ता को ईश्वर कहा गया है जो 
अ्ाकस्मिक जयत्‌ का आधार हैं तथा स्वयं पूर्ण स्वत्तन्त्र स्वथभू एवं आवश्यक है। 


लाइवनिज ने भी इस युपित का समर्थेव किया है। उनके अनुसार विश्व की प्रत्येक 
वस्तु आकरिमक है क्योकि हम इसका अ्नस्तित्व सोच सकते हैं। इसी प्रकार सम्पूर्ण विश्व 
का अनस्तित्व सोच सकते हैं, और इसलिये विश्व भी आकस्मिक ( एजाप्रा्ठआ ) है । 
सभी जाकस्मिक सत्य का पर्याप्त हेतु रहना चाहिये | समस्त विश्व का पर्याप्त हेतु ईश्वर है । 


इस युवित का दूमरा प्रकार कार्य-का रण युवित है । यह संसार एक कार्य है। कार्प 
होने के कारण इसका कोई कारण अवश्य होगा । इस विश्व का कारण बताने के सिलसिले 
पस्रेकर्थ कारण शृंखला का सामना करना पहता डरै। इस कार्य कारण रूपी श्रृंखला का 
अन्त होना आवश्यक है अन्यथा अनवस्था दोप [ गातशा& 7६87655 ) उत्पत्त होगा। 
अतः प्भी कार्यो का एक कारण है जो स्वयं अकारण है। उस कारण को ईश्वर कहा जाता 
है। विज्ञान ने भी इस बात की पुष्टि की है और कहा है कि विश्व कार्य है ईव्बर विश्व 
हूपी कार्ये का कारण है। प्रो० फ्लिन्ट ( 70+ ) ने इस युक्त को इस प्रकार अंगीकार 
किया है । जिस वस्तु का आरम्भ होता है उसका कोई कारण होता है। विश्व एक कार्य 
है जिस्की शुरआत हजारो वर्ष पूर्व हुई है। भूगर्भ शास्त्रियों ( 0000028088$ ) ते यह सिद्ध 
किया है कि विश्व का प्रारम्भ अत्यन्त पहले हो चुका है । विश्व का कारण क्या हे ? विश्व 
प्तीमित है जिसकी उत्पत्ति की व्याख्या कोई सीमित कारण से संभव नहीं है। अगर हम 
ऐसा करते है तो उस मीमित कारण का भी कारण दूँइना होगा और इस प्रकार अनवस्था 
दोष ( ]9/6 72725: ) का सामता करना होगा । इस दोप से बचने लिए असीमित 
कारण को मानना आवश्यक है जो ईश्वर है। इसलिए प्रो» पिलन्ट ने कहा है कि विश्व- 
विपयक कार्य कारण ईइवर है ( राणा 5 एप प_8 वद्घातर 0ि 82 शीट! ४050 
९875४ $ (900 ) इस युक्त के द्वारा हम सान्‍त से अनन्त की ओर, सीमित से अस्लीम 
को ओर, ओर कार्य से कारण की मोर जाते है । जब हम कार्य-कारण युव्ति का विश्लेषण 
करते है तव इसमें अनेक सीढियाँ पाते है जिनकी व्याख्या अपेक्षित है । ( १ ) प्रत्येक घटना 
का कुछ-न-कुछ कारण होता है। अकारण कोई घटना नही होती है । (२) घटनाओं की 
शृंखला निरन्तर बनी रहती है। जैसे 'अ' का कारण 'ब', 'ब' का कारण 'स' और 'स' का 
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कारण 'द' का क्रम जारी रहता है। (३) घटनाओं की इस श्रृंखला का अन्त नहीं दीखता 
है। ऐसी स्थिति मे अनवस्था दोष से बचने के छिये इस श्खला, जिसे विश्व कहा जाता 
है का आदि कारण खोजना अत्यावध्यक है । (४) ईरव7 सम्पूर्ण जगत का कारण है परन्तु 
ईवइर का कोई कारण नही है । वह स्वयभू है। देकारे ने भी विश्व रुम्बन्धी युक्ति का 
समर्थन किया है । जहाँ तक हमारी सृष्टि का प्रइन है मैं अपना सृप्टिकर्ता नहीं हो सकता 
हैं । यदि यह कहा जाय कि हमारी गृत्टि माता-विता ने की है तो प्रइव उठता है कि उन्हे 
किसने पैदा किया है। यदि दस प्रकार हम आगे बहते जायें तो अनवस्था दोप का 
सामना करता होगा ! अत मेरी, मेरे मात्रा पिता आदि का सध्ठा ईइ्वर है। विश्व 
सम्बन्धी युक्ति ((.057000807 कइणाशादा ' को कार्य-कारण युक्ति (08758| 2 80॥6॥) 
भी कहा जाता है परन्तु इसके विपरीत सभी वार्य क्रारण युक्ति को विश्य सम्बन्धी युक्ति 
नहीं कहा जाता । 
विश्व-सम्बन्धी मुक्ति की आलोचना 

इस प्रकार हम देखते है कि विश्व सम्बन्धी युक्ति इस विश्व को एक कार्य मानकर 
ईइवर को उसका आवश्यक कारण के रूप में मान छेती है और इस प्रकार यह युक्ति एक 
सफल व्याख्या प्रस्तुत करती है ) पर इसके वाद भी इस युक्ति की अनेको प्रकार से 
आलोचना की गई है । 

स्वग्रथम इस बुक्ति के अनुसार यह विश्व एक कार्य है भौर ईइवर उत्का आवश्यक 
कारण है। कामन्‍्ट इसका खण्डन करता हे कि कार्य-कारण की भावता तो हमारे व्यावहारिक 
जगत्‌ का सम्बन्ध है, यह हमारी बुद्धि का एक विकल्प ( (6८१०४ ) है। इस बुद्धि के 
विकत्प ( (७/९४०४५ ) को ईइचर पर छागू करना अनुचित है। कार्य-कारण भाव सास: 
रिक वस्तुओ पर छागू होता है परन्तु इसमे ईश्वर पर लागू करना, जो अनुभव से परे है, 
उचित नही दीझछता है । अत. यहू तर्क अपास्य है । 

इसकी दूमरी भालोचता रसेल ने को है | रसेल ने कहा है कि यह युक्ति सिर्फ अन- 
व्या दोष [ एफ ३४ 7०87०५५७ ) में बचने के लिए ईजकर को मान खेही ह। विश्व 
रूपी कार्य की व्यारया ईइबर को कारण मानकर किया जाता है । यहाँ रसेल का कहना हे 
कि कार्य-कारण भाव ईश्वर पर आकर रुक क्‍यों जाता है ? गणित में हम थाते है कि 
उमकी शआुखला अनन्त है । जिस प्रकार गणित में हम पाते है कि १ का आधा 3, उसका 
आया ह_ै, उसका आधा ह& और दसी प्रकार 4 , उच्ध आदि ड्रोता ह और यह ध्यंसछा अन्त 
तक चबती रहती है उसी प्रक्यर कार्य-कारण झूखता को अनन्त मात छें तो क्या कठिनाई 
होगी ? आखिर ईइवर पर कार्य-कारण की शूद्धुल्य स्क्र क्‍यों जातो है ? कार्य-कारण की 
शृद्धद्वा मे बचत के लिए ईइवर की सत्ता को मान लेना असगत है ! 

हौस्पर्स ( प्र०:9८5 ) महोदय ने भी विश्व सम्बन्धी युक्ति जिम्ते कार्य-कारण 
युक्ति कहा जाता है का खण्डन किया है। विश्व सम्बन्धी युक्ति से विश्व को कार्य 
भान कर इसके कारण की खोज मे ईश्वर की प्रस्थापना होती है। यदि विश्व की 
प्रत्येक वस्तु का कारण ईश्वर हे तो प्रइन उद्ता है कि ईश्वर का क्‍या कारण हैँ । जो प्रइन 
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विश्व के सम्बन्ध में छागू होते हैं वे ही प्रशत ईइवर के प्रसंग में लागू किये जा सकते हैं । 
हौस्पसें के शब्दों मे इस आलोचना को इस प्रकार व्यक्त किया जा सकता है-- इस तेके 
के विरुद्ध सबसे सामान्य आपत्ति तो यह है क्रि यह भनवस्था दोप ( ]7ग्ा(८ 7687८5$ ) 
से ग्रस्त है। जिन प्रच्नों का उत्तर वह ईश्वर के द्वारा देता है वे ही प्रश्न ईश्वर के सम्बन्ध 
में किए जा सकते हैं। यदि सभी वस्तुओं का जिनमे इस विद्वव को भी शामिल किया जा 
सकता हे एक कारण होता ही हे तो ईश्वर का कारण क्या है। हमे उन प्रश्नो का जिन्हे 
हम विश्व के सम्बन्ध में उठाते हैं, ईश्वर के भी सम्बन्ध में उठाने से कौन रोक सकता है ।" 

विह्व सम्बन्धी युक्ति विद्व को आकृस्मिक ((०मा्8०७ ) मानती है और 
इसके कारण के सिलसिछ्ले मे ईश्वर की स्थापना करती है। आछोचको ते इस बुक्ति का 
विरोध करते हुए कहा है कि यह मानना कि विच्व की प्रत्येक वस्तु आकस्मिक है, उचित 
नही प्रतीत होता है । यदि किसी प्रकार यह मान भी लिया जाय तो यह कदापि नही सिद्ध 
होता कि विश्व अपनी सम्पूर्णता मे आकस्मिक हे । इस युक्ति की यह मान्यता है जो पूर्णतः 
ग़लत प्रतीत होता है । 


विश्व सम्बन्धी युक्ति के अनुसार, जैसा कि ऊपर सकेत किया गया है, विश्व एक 
बाकस्मिक सत्ता है । इस आकस्मिक विश्व का कारण ईश्वर को ठहराया जाता है जो कि 
एक आवश्यक सत्ता [ ००९८55४४ ऐेशए३8 ) है। अब यहाँ पर प्रश्न उठता है कि क्‍या 
मावइग्रक सत्ता से आकस्मिक सत्ता का प्रादुर्भाव हो सकता है ? यदि प्रकाश से अन्धकार 
का निर्माण असम्भव है तो आवश्यक सत्ता से आकस्मिक सत्ता का निर्माण कैसे सम्भव हो 
सकता है ? आवश्यक सत्ता से आकस्मिक सत्ता का प्रादुभाव मानकर विश्व सम्बन्धी युक्ति 
दे भारी भूल की है। अत यह युक्ति तकहीन एवं अमान्‍्य है । 


ह्ा,म ( प्लण06 ) ने कार्य-कारण युक्ति जो विश्व सम्बन्धी युक्ति का एक प्रकार है 
का जोरदार खण्डन किया है। चंकि ह्यूम॒ अनुभववादी दाशेनिक हैं इसलिये उन्होने अनु-* 
भव से प्राप्त ज्ञान को ही सत्य मात्रा है। उनके अनुसार कारण और काये के बीच आवश्यक 
सम्बन्ध का ज्ञान अनुभव से नहीं होता है। इसलिये कार्य-कारण तियम पर आश्रित ईश्वर 
के अस्तित्व सम्बन्धों प्रमाण अमानन्‍्य हैं। फिर, कार्य कारण युक्ति में विश्व को कार्य तथा 
ईश्वर को आंदि कारण भाना गया है | यहाँ अनवस्था दोष से बचने के लिये ईश्वर को 
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माना गया है । ह्यूम ( त्रण०४ ) का कहना है कि यदि प्रकृति को ही विश्व का आदि 
कारण मान लिया जाय, तो वया कठिनाई होगी । ईश्वर की अपेक्षा प्रकृति की मान्यता से 
भी अनवस्था दोष से म॒क्ति सम्भव है । 

क्ान्‍्ट मे विश्व सम्बन्धी युक्ति वा खण्डन करते हुए कहा है कि यह युक्ति ईब्वर को 
आवश्यक जीव [ 'र९९८८४४४7५ फ्रेशगा8 के रूप में प्रतिष्ठित करने में पूर्णत. असफल है। 
कान्ट के मतानुसार आवश्यक जीव ( २८८०८३७४४५ 8८४8 ) वह हे जो हैतुक [ एणावाएा- 
०ग८्त ) हो । विश्व सम्बन्धी यूक्ति ईश्वर को अहैतुक ( ए॥८०॥७॥/0760 ) मानती है । 
बहैतुक [ ए/॥ए०7रवहाठत्० ) और आनरश्यक जीव ( 7२००८३5ढ:७ 2०788 ) एक दूसरे 
क॑ विरोधी है। इस प्रकार विश्व सम्बन्धी थुक्ति एक ऐसे ईश्वर की स्थापना करने में 
असफल है शिसे आवश्यक जीव ( )३९८६५5०५ छेढाहाड ) कहा जा सके । क्षत यह युक्ति 
असगत एवं अमान्य है । 

विश्व सम्बन्धी पुक्ति ईश्वर को आवश्यक जीव ( २३९०८८५5»५ 6778 ) मानत्ती 
है । इस प्रमाण में आवश्यक जीव का' अर्थ माना गया है ' ताकिक रूप से आवश्यक जीव”' 
( ४ [एड्ाप्थ५ )१९८६५४४7५ ऐिलागड़ ) अर्थात, एक ऐसा जीव जिसका अस्तित्ववान नही 
होना उसी प्रकार अवोधगम्य है जैसे किसी जिभुज का चार भुजाओवाला होना अबोधगम्य 
हैं। आवश्यक' द्ाब्द का प्रयोग तकं-वाकक्‍्य के प्रसंग में होता है। आवश्यक” शब्द का 
प्रयोग किसी जीव अथवा वस्तु के प्रसंग में करना अनुचित है। 0. 5. छण्ट65 ने 
कहा है “हममे से बहुत छोग जो अब भी जावस्यक और बाकस्मिक दब्दों के 
व्यवहार से सतुष्ट है यह चाहेगे कि इन द्वब्दो का प्रयोग तकं-वाक्यों के लिए हो ।* परन्तु 
विश्व सम्बन्धी युक्ति में आवश्यक शब्द का प्रयोग ईश्वर के लिए हुआ है। अतः यह युक्ति 
दोषपूर्ण है । 

एच० राइख्ेनवाख ( प्त. ह००४८॥४४८ा४व ) ने विश्व सम्बन्धों युक्ति का तीब्र 
लण्डन यह कह कर किया है कि यह निरथ्थक शाब्दिकता ( ५४८४०४॥७॥ ) है । किम्ती भो 
पद की धार्थंकता प्रसग विशेष पर निर्भर करती है । एक ही पद एक ही प्रत्नय में अथ॑पूर्ण 
होता है परन्तु वही पद दूसरे प्रसग मे निरथंक होता है। किसी सन्तान वाले व्यक्ति से 
पह पूछना कि किसके पिता है अथंपूर्ण है परन्तु किसो सस्तान हीन व्यक्ति से यह पूछना कि 
किक्षके पिता है विरर्थक है। विश्व के कारण की खोज करवा सन्तान हीन व्यक्ति से यह 
पूछने के तुल्य है कि वे किप्तके पिता है । विश्व का कोई कारण नही है । कारण शब्द से दो 
विषयों के बीच सम्बन्ध व्यक्त होता है। परच्तु विश्व की परिभाषा के अनुसार विश्व को 
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छोडकर कुछ दूमरा नही है। अतः विश्व सम्वस्धी युक्ति ताकिक युक्ति नही है अपितु निरथथंक 
ज्ञाब्दिकता हे । 

विद्व सम्बन्धी युक्ति की आलोचना करते हुए हो स्पर्स ने कहा है कि यह यक्ति ईश्वर की 
विशेषताओं की स्थापना करने में असफल है।यह युक्ति ईइव २ के मात्र अस्तित्व को प्रतिष्ठित 
कर सकी है। जहाँ तक ईखर की विश्येपताओं का मम्बन्ध है यह युक्ति पूर्णत मौन है 4 यह 
हमे इस संबन्ध में कुछ कह सकते में महयता नही दे पाता कि ईब्बर शुभ है या अशुभ; अथवा 
ईश्वर मानव जीवन की मम्रस्थाओं से रुचि रखता है या उनसे विछूकुछ उदासीन रहता है 
अथवा किसी धर्म विद्येप का ही ईब्वर सत्य है अथवा वास्तव में एक ही ईइवर है या अनेक 
ईइवर हें। सच पूछा जाय तो यह तके सिर्फ यह कहने के अतिरिक्त कि ईश्वर विदव का 
कारण है वह ईश्वर की अन्य विशेषतानों की स्थापता नहीं कर पाता। इस प्रसंग में 
हौस्पर्स की ये पक्तियाँ उल्लेखनोय हैं--““यदि यह ईइबर के अस्तित्व की स्थापना करता है 
तो यह ईश्वर की इस विशेषता के अतिरिक्त कि वह विश्व का कारण है और किन्ही अन्य 
जिद्येषयताओं ही स्थापत्रा नहीं कर पता ! १ 

रसेल के अनुमार हमे यह पूछने के वजाय कि विश्व क्यों है, हमे विश्व के अस्तित्व 
को स्वीकार कर लेना चाहिए। इसका कारण यह है कि विश्व एक घटना प्रवाह है । घटना 
प्रवाह वयों है ?- नामक प्रइन पुछता निरथंक है विश्व सम्बन्धी युक्ति कासवस्ते बड़ा दोष यह 
है कि यह सम्पूर्ण विश्व का कारण जानने का प्रयास करती है। ब्िश्व के घटना-विश्येप के 
कारण की खोज की जा सकती है परन्तु विश्वरूपी समप्टि का कारण दूढ़ना अमान्‍न्य हैं। 
एक मानव के पिता की वात को जा सकती है परन्तु सम्पूर्ण मानव का पिता खोजना दोप- 
पूर्ण है। जो प्रश्न विश्व के अश पर लागू होता हैं उसे विश्व की सम्टि पर छागू 
करता दोपपूर्ण है । ऐसा करने से जी० राइले ( (ञ, ॥04॥ न ) कक अनुसार सग्रह-दोप 
( ९26४०५ गरा5086 ) का प्रादुर्भाव हातवा है अतः विश्व सम्बन्धी युक्ति संग्रह-दोप 
( 088८४०७ गरगंधभ५6 ) से ग्रस्त है । 

प्रो० केयई ने इस युक्ति की आलोचना करते हुए कहा हे कि यह युक्ति अनन्त 
ईश्वर की स्थापना तो करने का प्रयास करतो है परन्तु ईश्वर की अनन्ता ( [7079 ) 
की व्याख्या गलत्त ढंग से करतो है| अनन्त सत्ता वह है जो ससीम को अन्‍्तर्भूत रखती हो । 
पुर यह तर्क अनन्त सत्ता [ 779 फाड़ ) उसे कहता है जो सीमित जीवो का खण्डन 
करता है। असीम जिसकी प्राप्ति ससीम के निषेध के द्वारा होती है सचमुच उचित असीम 
( ॥एा० ।शगीएा6 ) नही कहा जा सकता। अत: विश्व भम्वन्धी युक्ति अनन्त दाब्द का 
प्रयोग अनुचित रूप से करती है | 
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इसके बाद प्रो० बेयई ने यह भी बताया है कि विश्व सम्बन्धी युक्ति धर्म वे दिकापत 
में सहायक नहीं सिद्ध होतो है । इस युक्ति में ईश्वर की स्थापता ससप्तीम आत्माओ के छण्डन 
के द्वारा सम्भव होती है। तर्म उपास्य भौर इझपासक का सम्बन्ध है । ईश्वर को उपास्य 
ठथया ससीम जात्माजों को डपरासक कहा जाता है । जब यदि ससीम आत्माओ के अस्तित्व 
का खण्डतन किया जाय तो धामिक भावना का विकास केसे होगा ? ईश्वर की उपासना 
कोन करेगा ? उपासक के- अभाव में उपास्य शब्द भी अर्थहीन हो जाता है। धर्म का 
विकास सप्तीभ आत्माओ के अभाव में असम्भव है। धामिक भावना के छिये सत्तीम आत्माओ 
का रहना, जैसा ऊपर कहां गया है नितान्‍त आवश्यक है । यह तक ससीम, मात्माओो का 
सण्डन कर ईश्वर और जगत्‌ के बीच खाई उपस्थित करता है जो धामिक भावना के 
बिकास्त मे बाशक प्रतीत होता है । अत यह गुक्ति हमारी घामिक भावना को सन्तुष्ट नहीं 
कर पाती है । 

प्रयोजनात्मक युक्ति 
(८९०१०६६७०४ #7६ए०१९०६ ) 


तीप्तरी परम्परागत युक्ति प्रयोजनात्मक युक्ति [ “९००३ ८७ #&2णशा८्ण ) है । 
यह तर्क अत्यन्त ही प्राचीन है | कुछ विद्वानों ने सिद्ध किया हैं कि विह्रव की प्रत्येक वस्तु 
के पीछे कोई-न-कोई प्रयोजन अवशच्य है । प्रयोजन के पीछे क्सी की सत्ता मानती पड़ती 
है । 7९[८००हवा2० शब्द ग्रीक झब्द [605' से निर्मित हुआ है। 0०5 शब्द का अर्थ 
'प्रयोजन' है । प्रयोजन प्र आधारित तर्क को [2९०]०8:५2 $780फथ॥। कहा जाता है। 
व्यवस्था प्रयोजव का द्योतक है जहाँ व्यवस्था है वहाँ कुछ-न कुछ प्रयोजन सिद्ध 
होता है ) अब हमे यह सिद्ध करता है कि विश्व में व्यवस्था है । स्यवस्था दो प्रकार की 
होती है--व्यापक और विशिष्ट । दोनो ध्यवस्थां मे अन्तर परिमाण का है । विश्व मे 
नियमितता देखने को मिलती है । वह विऊुत्र के व्यापक व्यवस्था की सिद्ध करती है और 
विश्व के विभिन्‍न क्षेत्रों मे जो अभियोजन (&0]०७४«ए५) देखने को मिलता है वह विश्व 
की विशिष्ट व्यवस्था को सिद्ध करती है। प्रकृति मे हम रोज पाते है किसूर्य प्रव में उमता 
है और पश्चिम में ड्वता है, महीने में सिर्फ एक ही बार पुरा चाँद दिलाई पडता है, महीते, 
में हम एक रात चाँद का दर्शन नहीं करते । वर्ष मे ऋतु परिवर्तत भी नियमित रूपसे ही 
होता है और एक ऋतु के बाद दूसरे ऋतु का आना ऐसा लरूगता है कि जैसे पहले से निश्चित 
हो । ऋतुओ के क्रम मे कभी उलट-पलट देखने को नहीं को मिलता । फूछों की पशछुड़ियाँ 
निश्चित संख्या भे दीख पड़ती है । एक ही वर्ग के भिन्‍न-सभिलन फूलों के रंग रूप भे भी 
सामज्जस्य है । विश्व के ग्रह नन्नत्रों की गति इतनी व्यवस्थित है कवि हमारे ज्योतिषगण 
सूर्यप्रहूण और चन्द्रग्रहण की भविष्यवाणी बहुत पहले ही कर देते है। इस प्रकार विश्व में 
एक नियमितता है और यह नियमितता विश्व में व्यवस्था और प्रयोजन की ओर अगर 
सक्ेत नही करते तो इनका संकेत किस ओर होगा ? । 
प्रकृति के विभिन्‍न क्षेत्रों हम इस प्रकार का अभियोजन पाते है कि देखकर आध्चर्य 
होता है । हर दिन हम देखते है कि हमारा हाथ कटता है तो उससे सुन निकलता है और 
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समय के साथ ही बिना दवा के घाव अपने आप ठोक हो जाता है! हमारे शरीर में हो 
बहुत प्रकार के रोग उत्पन्त होते हैं और धीरेनधीरे बिना दवा के अपने आप ठीक हो जाते 
हैं । दैनिक जीवन में अनपच्ठ इसका एक स्पष्ट उदाहरण है । अभियोजन का द्योतक चुनाव 
( $0८८०४०॥ ) और वहिष्कार ( ऐध7786007 ) है । विश्व के विकाप्त से प्रतिदिन हमें 
लगता है क्रि प्रकृति चुनाव और बहिष्कार के सिद्धान्त से काम ले रही है । डाविन ने अपने ' 
विकास के सिद्धांत की व्यास्या करते समय स्पष्ट रुप से इस बात की ओर संछ्षेत किया है। 
इन बातों से स्पष्ट जान पडता हैं कि विश्व में एक व्यवस्था है और उसके पीछे एक प्रयोजन 
है। प्रयोजन बराबर किसी-न-किसी बुद्धि सम्पन्न व्यक्तित्द की ओर संकेत करता है। 
इससे स्पष्ट हो जाता है कि विश्व के पीछे भी कोई बुद्धि सम्पन्न व्यक्तित्व है जो ईश्वर है। 

अतः विश्व में मिहिंत प्रथोजन को देखकर प्रयोजनकर्त्ता के रूप में ईश्वर को सिद्ध 
किया जाता है। इस युक्ति का प्रयोग प्लेटो में किया है। बेकन भी इस युक्ति के समर्थक 
हैं। इसके अतिरिक्त सभी ईश्वरवादी धर्मों ने इस युक्ति को माना है । 

एक्वोन्स ( 40795 ) ने ईश्वर के अस्तित्व को प्रमाणित करने के छिये पाँच 
प्रभाणों का उल्लेख किया है) जिनमें अन्तिम प्रमाण प्रयोजनात्मक प्रमाण है ! एक्वीन्स ने 
कहा है कि जब हम विव्व को बोर देखते हैं तव हम पाते हैं कि विश्व की अ्रवोध बस्तुएँ 
किसी-न-किसी रूप में प्रयोजन की पूति में रूगी हुई हैं। चूंकि प्राकृतिक वस्तुयें अबोध हैं, 
इप्तलिये उसका कोई व्यक्तिगत उद्देश्य नही हो सकता। ऐसा छगता है कि संसार की 
अबोघ वस्तुओं का कोई नियामक है, जो अबोध वस्तुओं से लक्ष्य की पूतति कर रहा है । वह 
एक चेतन एवं बुद्धिमान सत्ता है जो अबोध वस्तुओ की दिशा का निर्देशन कर रहा है। 
उमी सत्ता को ईश्वर की संज्ञा दी गई है। जिस प्रकार तीर चलाने वाला ( शाा०फ९/ ) 
तौर की दिशा का निधोरण करता हैं, उसी प्रकार ईश्वर झंसार की अबोध एवं निर्जीव 
वस्तुओं का दिशा निर्देशन करता है। इस प्रकार ईश्वर का अस्तित्व विश्व के नियामक के 
रूप में स्वीकारा गया है । 

विल्यिम पेली ( ७/॥।शए एथ्वॉ८ए ) ने घडी का उदाहरण देकर प्रयोजनात्मक 
तके को स्पष्ट किया है| यदि कोई व्यक्ति किप्ती रेग्रिस्त्रान एवं निर्मन प्रदेश भे घडी पाता 
है तब वह घडी के निर्माता की कल्पना करता है जिन्होंने घडी की रचना समय जानने के 
उद्देश्य से की है। घडी जैसे छोटे यन्त्र की व्याख्या के लिए यन्त्रकार को मानना पडता 
है! यह विश्व एक विश्ञाल यन्त्र है। विश्व की जटिलता, विशालता तथा अभियोजन 
की व्याख्या के लिए किमी महानु बुद्धियुक्त व्यक्ति को मानना आवश्यक है। विलियम पेली 
ने कहा है कि जिस प्रकार आँख का निर्माण देखने के छिए हुआ है। उसी प्रकार इस विश्व 
का निर्माण प्रयोजन की पूर्ति के लिए हुआ है | ईश्वर ही वह व्यक्ति है जिनक्रे प्रयोगन की 
पूर्ति के छिए ब्रिश्व की रचना हुई है ! 

मादितों ( (096४८ ) ने प्रयोजनात्मक तक की पुष्टि की है। उन्होंने कहा है 
कि यदि हम कीवों के अंग-प्रत्यंग पर ध्यान देते हैं तब उनके बीच अभियोजन क्षमता को 
देखकर आइच्य॑ द्वोता है । प्रत्येक जीव के अंगों का चुनाव उनकी परिस्थित्ति के अनुसाट 
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किया गया है । जल, क्षाकांश और पृथ्वी में रहने वाले जीवों के साँस के अंगो की रचना 
उनकी परिधष्थिति के अनुकूल हुई है। हिसक जानवरों के तेज दाँत तथा तेज पजै का 
निर्माण शिकार पकडने तथा चीर-फाड के लिए हुआ है । उनकी अतहियाँ माँत पत्ताने 
पोग्य हैं। पक्षियों के डैने होते है ताकि वह उड़ सके । जीवो के बीच जो अभियोजत- 
झमता है उसका कारण ईश्वर है जिन्होने इम जीवों की रचना शरदवेशय सिद्धि के 
लिए की है । 
कुछ विद्वानों के अनुसार प्रयोजनात्मक तर्क विश्व सम्बन्धी ते [ 00ड9००ह्ठा०्य् 
वा8प्शाध्यां ) का विस्तार ( 5080809 ) है। यह युक्ति भी विश्व की प्रकृति को देख 
कर ईदवर की स्थापना करती है । विश्वसम्बन्धी युक्ति मे विश्य को एक कार्य माना जाता 
है लौर इसके कारण की खोज में ईश्वर की स्थापना होती है । प्रयोजनात्मक तर्क में विश्व 
को व्यवस्था को देख कर घ्यवस्थापक के रूप में ईश्वर की मीमासा होती है | विश्व सम्बन्धी 
पुक्ति मे कार्य से कारण की ओर जाया जाता है परन्तु प्रयोजनात्मक तक मे व्यवस्था से 
व्यवस्थापक की ओर जाया जाता है । विश्व के प्रयोजन एवं व्यवस्था का आधार ईश्वर 
है। प्रयोजनात्मक तर्क विश्व सम्बन्धी युक्ति की तरह विश्व को देख कर ईव्वर को 
स्थापना करता है । यही कारण है कि प्रयोजनात्मक तर्क को विश्व सम्बन्धी युक्ति के 
अन्तर्गत रखा जाता हैं । हिंक ने विश्व सम्बन्धी युक्ति की परिभाषा देते हुए कहां है कि 
व्यापक अर्थ में छोई भी ईश्वरवादो युक्ति निप्तमे वित्रव को देख घर ईश्वर की ओर अनु- 
गमन होता है, विश्व सम्बन्धी युक्ति है ।) इससे प्रमाणित होता है कि विश्व सम्बन्धी 
युक्ति प्रयोजनात्मक तर्क को भी कहा जा सकता है । दोवो युक्तियो को अनुभव मूलक युक्ति 
(6 ए0शथाण। शष्टपघाथग! ) कहा जाता है क्योकि दोनों का आधार अनुभव है। मान- 
वीय अनुभूति के द्वारा प्राप्त प्रमाणों पर दोनों युक्तियों मे ईश्वर के अस्तित्व को सिद्ध करने 
का प्रयास किया गया है । विश्व सम्बन्धी तक विश्व के बाह्य कारण की खोज करता है 
जब कि प्रयोजनात्मक तकें में विश्व के प्रयोजन पर विचार किया जाता है ! दोनों युक्तियों 
इव को ही बाघार मानकर ईइ्वर के अस्तित्व को प्रमाणित करते कां प्रयास पाते हैं ! 
इसी लिए प्रयोजनात्मक तर्क को विश्व सम्बन्धी युक्ति का विस्तार कहा गया है। , ॥6९०- 
[0ट्वाए४ ए700 5 000॥॥8 एप! था) €रा228 00 06 (०शाणेण्ट्राप्क 9700! ) | 


साधारण मानव को यह युक्ति अधिक सरल तथा बाकर्षक प्रतीत होती है। सप्तार 
की व्यवस्था का कारण मानव नहीं हो सकता है क्योंकि वह भसीम एवं अपूर्ण है । विश्व की 
व्यवस्था एव प्रयोजन को देख कर विश्व के पीछ कुशल बुद्धिमान सत्ता का अस्तित्व मानता 
स्वाभाविक है | वह सत्ता ईड्वर को छोड कर दूसरा हो ही नहीं सकता । अत. विद्यव के 
प्रमोजन एवं व्यवस्था के लिए ईइवर को उत्त रदायी ठहराना नितान्त आवदयक जान पडता 
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है । यह युक्ति भत्यन्त भावश्यक जान पडती है। यह युक्ति अत्यन्त ही सरल तथा प्रभाव- 
बाली है| प्रो० राइट ने सरदता ( 5॥7छञा०ा9 ) भौर अनुकूलता ( एणा०००४०४ ) को 
इप् यूक्ति का आकर्षण कहा है । 
आलोचना 

कान्ट ने प्रयोजवात्मक तर्क का सण्डन किया है। यह युक्ति ईश्बर को शिज्पकार 
(०८5९7८7 ) मानती है। सासारिक वस्तुओ को देखकर हम प्रयोजनकर्त्ता ( 0०887067 ) 
का विचार अपनाते हैं। पर सच पूछा जाय तो हम इस विचार को ईश्वर पर राग नहीं 
कर सकते है, क्योक्ति ईइबर एक पूर्ण सता है। अतः ईश्वर जो पूर्ण, शक्तिशाली और असीम 
सत्ता हे उसे शिल्पकार कहना उसकी अमीमता का खण्डन करना है। जिस प्रकार मानव 
शिल्पकार उपादानो तथा प्राकृतिक तियमों से सीमित है, उसी प्रकार ईश्वर भी उपादानों 
से सीमित हो जाता है यद्यपि कि वह स्रष्टा है। प्रो० वेयर्ड ने इसे इस हूप मे कहा है-- 
बाह्य शिल्पकार का विचार एक ऐसा विचार है जो अप्तीम ओर पूर्ण सत्ता के विचार को 
ठेम पहुँचात। है। अगर एक सानव दिल्पकार श्राकृतिक तियमों से ससीम होता है तो 
ईश्वर को भी एक बाह्य शिल्पकार कह उसे ससीम करना है ।* अतः यह युक्ति ईइवर को 
स्तीम बना डालती है । 

इम युक्ति के सम्बन्ध में त्रुटि बताते हुए कान्‍्ट ने कहा है कि यह अधिक से अधिक 
सृष्दि के निमित्त कारण ( ह0्ता ०४०५४ ) को सिद्ध करती है। अर्थात्‌ यह युक्ति प्ि्फ 
इतना ही बता पाती है कि सृष्टि मे एक निश्चित उद्देश्य या प्रयोजन है जो किसी चेतन 
सत्ता से आया है । इससे यह नही मिद्ध होता कि जगत्‌ कर्ता इंश्वर की सत्ता है। 

इसकी तीमरी आलोचना यह की जाती है कि विकासवादी दृष्टिकोण से इसका 
कोई महत्व नही रह जाता । प्रयोजनात्मक तर्क विश्व मे व्यवस्था के लिए ईइवर को 
व्यवस्थापक मानता हैं। विक्रासवाद बाह्य व्यवस्था (2#श्यादय 06587) का एथान अन्त" 
रस्प व्यवस्था ( वशाएाबाठओ ष्य॥9/00009 ) को अदान करता है। विरव में जो व्यवत्था 
है उसका कारण वस्तुओं का आपस में मिलन और परिवत्तंन है। वस्तुएं स्वयं व्यवस्थित 
हो जाती है । अत. ईश्वर को विश्व की व्याख्या के लिए आवश्यक नहो कहा जा सकता है। 

फिर यह तक॑ विश्व में समह्पी व्यवस्था के आधार पर ही एक व्यवस्थापक के रूप 
में ईश्वर की सत्ता को सिद्ध करने का प्रयाम करता है जिसके लिए अनुभूति जन्य स्ण्ड 
व्यवस्था का आश्रय लेता है। खण्ड व्यवस्था की बात को यदि मान भी लिया जाय तो 
उत्ते थूर्द सयोजित्त व्यवस्था का अनुमान कदाचित्‌ नही निक्रा सकते । खण्ड व्यवस्था के 
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आधार पर अधिक से अधिक कई खण्ठ व्यवर्थापको की सत्ता को स्वीकार कर सकते है 
जिसका भ्र्थ होगा कई ईब्वरों की सत्ता में विब्वास करना । यह जिस तथ्य को स्वीकारता 
है बहू इस तर्क के लिए कदाचित्‌ असगत होगा । 

प्रयोजनात्मक तक एक ऐसे ईश्वर की स्थापना करता है जो धार्मिक जीवन के लिए अनुप- 
युक्त ह | इस तक में ईश्वर को विश्वानीत माना गया है । ईश्वर विश्व से परे है। घाभिक 
भावना की चुध्टि तभी हो सकती है जब ईब्वर मानव के समीप हो । मानव विव्वातीत 
ईइवर के साथ धार्मिक सम्बन्ध नही कायम कर सकता । जो ईश्वर हमसे दुरस्थ है वह हमारी 
प्रार्थनाओं को नही युन सकता है तथा धामिक कार्य-कलापो का आधार नही हो सकता है | 
अत यह तर्क धारमिक भावना के विकास में बाधक प्रतीत होता है । 

प्रयोजनात्मक युक्ति विच्ब में व्याप्त प्रयोजन को देखऋर प्रयोजनकर्ता के रूप मे ईइवर 
की स्थापना करती है। इसके विरुद्ध में कहा जा सकता है कि ईइवर मे व्यवस्था एवं बुद्धि 
कहाँ से आयी है ? यदि प्रकृति मे निहित व्यवस्था का श्रेय ईश्वर को दिया जाता है तो 
ईय्वर पे निद्वित व्यवस्था एवं प्रयोजन का श्रेय किसे दिया जा सकता है ? जो प्रइन प्रकृति 
के सन्दर्भ में लागू होते हैं वे ही प्रश्न ईश्वर के प्रमग मे भी उठाये जा सकते है। अत प्रयोज- 
नात्मक तर्क सन्तोपप्रद नही है । 

प्रयोजनात्मक युक्ति की मुप्य त्रुटि यह है कि यह विकातवाद के सिद्धान्त का खण्डन 
करती है। विकासवाद के अनुसार विद्त्र विक्तास का परिणाम है। परिवर्तन ही प्रकृति का 
तियम है। प्रयोजनात्मक तक इसके विपरीत सम्पूर्णता भे विश्वास करता है। विश्व की 
पूर्णता भें विश्वास करना जो दस युक्ति का आदेश है, गलत प्रतीत होता है । भाज का युग 
विज्ञान का यूग है। विकासवाद की पुष्टि विज्ञान से हो सको है। अंत विकासवाद का 
खण्डत करने के फलस्वरूप प्रयोजनात्मक तक असगत एवं तर्कहीन प्रतीत होता है। 

प्रयोजनात्मक युक्ति को ब्टि बतलछाते हुए कहा जाता है कि यह युक्ति ईश्वर का 
मानवीयकरण ( ध॥00७०-०७एध5आ ) करती है । ईश्वर को व्यार्या इस तकी में मान- 
वीय रूप में की गयी है । ईश्वर को मानव के रूप से मानना अनुचित है। ईश्वर एक पूर्ण 
और अमीम सत्ता है । जब ईइयर का मानवीयकरपण होता है तब ईश्वर मानवीय गुणों से 
युक्त हो जाता है। इसका फल यह होता है कि बह मभीम हो जाता है। अब ईश्वर का 
प्रानवीयकरण करने के फलस्वरूप प्रगोजनात्मक तक विरोधपूर्ण प्रतीत होता है । 

प्रयो जनात्मक युक्ति विश्य को व्यवस्था से परिपूर्ण मानती है ॥ बिछ्व की व्यवस्था 
को देखकर ईश्वर को व्यवस्थापक के रूय में माना जाता है। परन्तु इसके विरुद्ध में कहां 
जा सकता है कि विश्व को व्यवस्परापूर्ण सातता इस तक की सान्यता है। सम्पूर्ण विउ॒व को 
देखने से पंता चलता है कि विश्व में अव्यवस्था का आधिषत्य है । वित्व के साथ अंश में 
व्यवस्था को देखकर यह मानना कि सम्पूर्ण विडत व्यवस्था से आच्छादित है, गत प्रतीत होता 
है। विय्व की व्यवस्था को प्रमाणित करने के लिए यह त्तक उन उदाहरणो की ओर हमारा 
ध्यनन आकपित डिया है जो व्यवस्था को पुष्ठ करते हैं और उन उदाहरणो की अवहेलना की 
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है जो अव्यवस्था के द्योतक हैं । विश्व में हम अशुभ का साम्राज्य पाते है। प्राथी जगत के 
बीच हम निरन्तर संघर्ष पाते है। जन्म का नियम अनियमित जान पडता है क्योकि प्रत्येक 
दिन असंख्य व्यक्तियों का जन्म होता है। विश्व में कुछ ऐसे जीव दीखते है जिन्हे अपने 
विकास का अवसर नही मिलता है । एक ओर हम पाते है कि वृद्ध व्यक्ति का जीवन कायम 
रहता है तो दूसरी ओर नवजात शिश्ुओ की मृत्यु होती है। अत विश्व को व्यवस्था से 
परिपूर्ण मानना असंगत है । 

प्रयोजनात्मक तक के विरुद्ध आक्षेप यह किया जा सकता है कि यह एक प्रकार का 
सादुश्यानुमान ( 80808०2 बवाइप्रधाध्या ) है। पेली का तहके साइश्यातुमात पर 
आधारित है । 

साहर्यानुमात होने के कारण यह ईश्वर की सत्ता को प्रमाणित नही कर सकता 
है। इसके विपरीत यह ईश्वर की सम्भावना को प्रमाणित करता है। इस युक्ति में 
ईइवर की तुलना घडीसाज से की गई है तथा विश्व को घंडो के रूप में माना गया है। 
इप्त युक्ति को संगत तभी माना जा सकेता है जज कि घडी और विष्व मे एकछूपत्ता हो । 
परन्तु हम पाते हैं कि घडी और विश्व में अत्यधिक विभिन्‍ततायें हैं। विश्व को घडी 
की तरह यन्त्र मान लेते से विश्व की नैतिकता तथा धर्म की व्याख्या नही हो सकती । 
यह विश्व को नैतिकता तथा आध्यात्मिकता की रक्षा करने मे अक्षम है। अत यह तर्क 
दोषपूर्ण है। 

प्रयोजनात्मक युक्ति हम ( प्रिणया6 ) की परीक्षा का प्रमुख विपय रहा है। हयूम 
ने प्रयोजनात्मक युक्ति के विरुद्ध निम्नलिखित त्रुटियो की ओर सकेत किया है :-- 

(क) इस युक्ति मे विश्व को देख केर ईश्वर को विश्व स्रप्टा के रूप मे स्वीकारा गया है । 

हयूम के ग्रनुसार विश्व रूपी कार्य जिसे देखकर ईश्वर को कारण के रूप में चिद्षित किया 
गया है, समप्तीम है प्रत्तीम कार्य से ससीम कारण की ही स्थापना हो सकती है। कारण मे 
उन्ही गुणो को आरोपित क्विया जा सकता है जो कार्य मे निहित है। प्रयोजनात्मक युक्ति 
में इसके विपरीत विश्व जो एक सीमित कायें हे के आधार पर ईन्वर अर्थात्‌ असीमित 
कारण को स्थापित किया गया है। इस प्रकार इस तक में कार्य कारण नियम का 
उल्लंघन हुभा है, जिसके फलस्वरूप यह युक्ति दोषधूर्ण हो जाती है । 

(ख) प्रयोजनात्मक युक्ति जिस साम्यानुमान पर केन्द्रित है वह अत्यन्त ही दुर्बल 
तथा दोपपूर्ण है। सिर्फ वही साम्यानुमान वैध माना जा सकता है जिसके असख्य उदाहरण 
उपलब्ध हो तथा जिसकी पुनराक्ृत्ति संभव हो । उदाहरण स्वरूप एक भवन को देखकर 
हम यह अनुमान लगा सकते हैं कि इसे अनेक शिल्पकारों ने मछकर बताया होगा । इसका 
कारण यह है कि इस घटना के अनेक उदाहरण मिलते है। ऐसी स्थिति मे भी हम इस 
घटना की पुनरावृत्ति कर सकते हैं । ऐसी स्थिति मे भवन को देखकर उसके निर्माता शिल्प- 
कार भी सत्ता का अनुमान कर सकते है। परन्तु यही बात ईश्वर सम्बन्धी साम्यानुमान के 
सन्दर्भ भे नही कही जा सकती है क्योकि अनेक प्रयासों के बावजूद बार बार हम ईइवर 
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दाग विभ्व को निमित्त हेते नहीं देख सकते है । विश्व विषयक सृष्टि एक ऐसी घटना है 
जिसकी पुनराद्धत्ति नही हो सकती । अत भवन शिल्पकार तथा विश्व विश्व खप्टा में पयलि 
साम्य नही है जिसके फलस्वरूप विच्व से विश्व खध्टा ईब्वर को अनुमित किया जा सके । 

(ग) प्रयोजनात्मक युक्ति के. आधार पर एक ईश्वर कौ सत्ता को नहीं प्रमाणित 
क्रिया जा सकता । ईब्वर की एकात्मकता के विशद्ध हम ( प्रणया6 ) के इस मत को 
फिलो ने सवाद में इस प्रकार प्रकाशित किया है “एक मकान अथवा जहाज को अनेक 
व्यक्ति मिल कर ही बनाते है । विश्व तो और भो जटिल है । यह वयो न मान लिया जाय 
कि विदत्र की रचना भी अनेक देवताओं ने मिल कर ही की है जो सीमित सामर्थ्य वाले हैं ।* 

प्रथो जनात्मक तक का महत्व 

उपयुक्त चुटियों के बावजूद ग्रयोजनात्मक तक की महत्ता है। इस तके को अस्वी- 
कार करना कठिन है। कानन्‍्ट महोदय ने सभी परम्पतागत युक्तियों की आछोचता की हैं। 
किर भी उन्होंने प्रयोजनात्मक तर्क को श्रद्धा से देखा है। और इसके सम्बन्ध में कहा है 
77 5 |#70र्ण द्राण8४ए४ 36९587ए2ट५ 0. 96 खद्ा।गारत एप 7श्कुटश 77 38 [86 
070650, [8 लल्दाह50, 405च (8 ध्रा058 300070 वां फरार 2 00छाप्रणा 7०450 वा 
ग्रद्राधात॑ प््लांड दा0जाह026 50 डएए्शगटी5 प्री एच्यारएए ता 8 उप््फ्ाष्याए 
6 प0 07 ए्ञांपारल हाय 8 फएस इट्वुपाएद५ 68 [006 एा 80 70९5780[2 
(_०)्श८ध07 ” हथम ने भी इस यूक्ति की प्रसंशा करते हुए इन छद्दों का प्रयोग क्या 
है--4 9घाफ़0565, थ वाधाण) 8 तकछ्ाहा #ा।९५ €एशफएणोीहा८ धा8 श05 
(श९९५५ पढ़ प05. #पएएछा9 साप्रहष्ट छछ्त ॥0 प्राउच्च एथ्ञा 78 50 वरदातेलाशद ॥) 
8050770 5फ्ड्जाहाड 34 2. जञारह5 407९60७ ॥ 3][ 5सशाए९5 थ्वाष्ठ05 [र३६४ एज 
]$67979]7 40 +06 ॥7009%)8986 040॥6 #7% #&ए007. 

होस्पर्स ने भी इम युक्ति के सबन्ध में कहा है ईश्वर की सत्ता के पक्ष थे लोकप्रिय 
तर्क प्रयोजनात्मक तक है ।* प्रयोज्तात्मक तर्क वी यह खूबी रही है कि इसके आलोचको 
ने भी इसकी महत्ता को स्वीकार किया है । इसका कारण यह है कि प्रयोजनात्मक तर्क की 
पुष्टि हमारे आन्तरिक जीवन से होती है ! 

प्रयोजनात्यक युक्ति की महत्ता इस बात से भी मिद्ठ होती है कि यह यृक्ति 
घारमिक्ता को मजीवत्ता प्रदान करती है। प्रत्येक घाभिक व्यक्ति इस युक्ति के द्वारा 
अपनी धामिकता की रक्षा करता है। यह युक्ति धामिक जगत की माँग है) इसलिये जे० 
जे० मी० समा ने बहा हूँ कि प्रयोजतात्मक युक्ति धार्मिक संवेगो को बल देने में सक्षम' 
विद्व होती है (* 

] वह 7005६ ए0एएंच एी थऔ ॥6 णाशाह5$ $07 68 0९7०४ 0 


500 ७ घाद ॥660०0०हा०्०ई #ाइएणरल्ाा 
बजाए 059255--२४॥ [ए0007०४०॥ 70 शरत्री050ए%7०४॥ #&02995 ?.३28 
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प्रयोजनात्मक युक्ति अत्यन्त ही सरल एव प्रभावशाली युक्ति है। ज्योही मानव 
विद्व में व्यवस्था को अवलोकन करता है त्योही वह इसकी व्याख्या के लिये ईश्वर को 
व्यवस्थापक के रूप भें मानने के लिये बाध्यता महसूस करता है । राईट ने सरलता तथा 
अनुकूलता को प्रयोजनात्मक युक्ति की महत्ता कहा है । 
इस प्रकार हम देखते है कि ये तीनों परम्परागत युक्तियाँ अपने-अपने ढग॑ से ईश्वर 
की मत्ता सिद्ध करने का प्रयास करती हैं। तात्विक युक्ति सभी ईइवरवादी युक्तियो को 
दक्ति प्रदान करती है। यह सभी युक्तियों को सत्यता निश्चित करती है। तीतो ईइवरवादी 
युक्तियों भे निकटता का संबनन्‍्ध है । 
प्रयोजनात्मक युक्ति ( वर८९06ट्व०4 278प्छादा। ), विश्व संबन्धी यूक्ति पर 
आश्रित है और विष्व सबन्धी युक्ति [ 00॥7900 8७४ शहट्टपग्रथा ), तात्विक युविति 
पर आधारित है! मानव विश्व में प्रयोजन अथवा व्यवस्था को देखकर ईश्वर को व्यवस्था- 
पक मानता है। भानव में चिस्तन का विकास होता है तो वह इस युक्रित को समस्त विश्व 
पर छागरू करने का प्रयास करता है। विश्व कार्य-कारण की शद्भुला है और इसलिए प्रथम 
कारण के रूप मे ईश्वर को माव लिया जाता है। परन्तु यह स्पप्ट है कि दोतो युक्तितयाँ 
तात्विक यूक्ति की सार्थकता को प्रमाणित करती है। दोनो युवितयाँ इस मान्यता पर 
आधारित है कि ईश्वर के विषय मे जो विचार किया जाता है वह वस्तुत' सत्य है। सभी 
यृक्तियाँ विचार की सार्थकता प्रमाणित करती है। 
नैतिक युक्ति 
(०7४8 47६0760६ [00 (6 &:80९706 ०६ 5006 ) 
परम्परागत्‌ युक्तियों के अतिरिक्त भी एक छॉकप्रिय युक्षित है जिसे नैतिक युविति 
( (०4 9700 (07 08 6१४५४९१०७ ० 0०0 ) कहा जाता है। इस युक्ति का सबंध 
धर्म तथा नेत्रिकता से है । इस युक्त में नैतिक आवश्यकताओं की पूति के लिए ईश्वर 
को नीतिपूर्ण माना गया है। ईश्वर के अस्तित्व के अभाव भें नैतिकता की रक्षा असभवप्र 
है । यह युवित अनुभव मूलक युवित है। इस युवित के प्रमुख समर्थकों में कास्ट न्यूमैत, 
सोलें, मादिनों तथा रेशडेल के नाम उल्लेखनीय है। कुछ समकालीन दार्शनिकी ने भी इस 
युक्ति को मान्यता दी है। ऐसे विचारकों मे डी० एम० वेली, एच० जे० पेटन का नाम 
मुख्य है। यहाँ हम कान्‍्ट, मार्थिनो तथा रेशडेछ की नैतिक यूक्ति का विवेचन करेगे | 
कान्ट को नेतिछ युक्ति 
नैतिक युक्‍्ति प्रधानत:ः कान्‍्ट के नाम से सम्बन्धित है। कान्‍्ट में यह सिद्ध किया 
कि ईश्वर सम्बन्धी विचार वाह्य विश्व की व्याख्या से नही प्राप्त होता है। ईश्वर सम्बन्धी 
विचार का स्रोत मानव का जीवन है । 
नैतिक तर्क यह सिद्ध करने का प्रयास है कि ईश्वर की सत्ता मे नैतिक जीवन की 
समस्थाओ का सफल समाधान होता है। नैतिक आत्मा सर्वोच्च-शुभ की प्राप्ति के लिए 
प्रयत्नशील रहती है। सर्वोच्च-शुभ में धर्म और सुख नामक दो तत्व है। कत्त॑व्य-पूर्ति 
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की चेतना ([ ००5०७०ए॥शा८55 ० 0ए9 0०॥॥९० ) को धर्म तथा तृप्त ईच्छा की चेतना 
( ९००050079९5$ 0£ (९४6 थतती०४ ) को सुख कहा जाता है। सर्वोच्च शुभ की 
प्राप्ति के लिए धर्म और सुख का मिलन आवश्यक है । धर्म और सुख का सम्बन्ध कान्ट के 
अनुसार, दो अछ्यनञलग विश्व से है । धर्म बोद्धि क-विब्ब [ तराध्ाड्रोण७ कणा| ) तथा 
सुख दृश्य जगत ( शाध्याणाथा॥ "४०0 ) से सम्बन्धित है। इन दोनों तत्वों का मिलन 
जो सर्वोच्च शुभ के लिए आवश्यक है समस्या है। कान्‍्ट इस समस्या का समाधान ईह्वर 
को दोनों जगत्‌ का भाधार मानकर करता है। ईईवर, इस प्रकार, धर्म और सुख्ध को 
मिलाकर सर्वोच्च शुभ को अपनाने से सहायता प्रदान करता है । 
आलोचना 

(१) नैतिक तर्क जिसकी व्यारया उपर में की गई ह कान्‍्ट के दर्शन पर पूर्णत 
आधारित है । यहे मानने के लिए कि यह भिक्वान्त ठीक है यह मानना आवश्यक हो जाता 
है कि कान्‍्ट का दंत विरोध-रहित हू। परन्तु कान्‍्ट के दर्शन में अनेक असगतियाँ है। अतः 
यह तर्क अमान्य प्रतीत होता है । 

(२) इस्त तर्क में ईश्वर का स्थात उलट दिया गया है। साधारणत ईश्वर की 
प्राप्ति के लिए हम नैतिकता को अपनाना चाहते हैं। हम छोग नैतिक इचलिए होते हैं 
ताकि ईश्वर की प्राप्ति हो । नैतिकता साधन है, ईश्वर साध्य है। परन्तु इस विचारधारा 
को अवहेलना नैतिक तर्क करता है । इस तर्क मे ईश्वर को साधन तथा नैतिकता को व्ाध्य 
माना जाता है। ईब्बर की सता सर्वोच्च छुभ को अपनाने में सहायक होती है ॥ अत्त. यह 
युक्ति ईश्वर को गौण स्थान प्रदान करतो हे । 

(३) नैतिक चर्म द्युभ की प्राप्ति धर्म और सुख में एकता स्थापित करने पर ही 
सम्भव है । धर्म और सुख मानवीय स्तर पर दो विपरीत तत्व हें जिनकी एकत्ता हम किसी 
ज्ञानात्मक सिद्धान्त के आधार पर नहीं कर सकते । इस एकता को स्थापित करने के लिए 
का-ट ने ईब्वर की सत्ता का आश्रय स्त्रीकार किया ह। परन्तु यह अत्यस्त कृतिम मालूम 
होता है । जिन मनोवृत्तियों के आधार पर हम ईखवर की मत्ता में विश्वास करते है उनकी 
सवहेझता इस तर्क मे की गई है । यही नही, प्र० गैलवे ने यह भी दिखलाया है कि यह तर्क 
कान्‍्ट के अपने ही आधार वाव्यों के विपरीत पडता है। किसी भी ऐन्द्रिक [ 5श5005 ) 
और अनुभूति पदायं को चरम्‌ चुभ के नियामक तत्व ( (050/एढ२८ (8९0/०5 ) के रूप 
में कैसे स्वीकार कर सकते हैँ ? 

(४) कान्‍्ट ईइवर के अस्तित्व को मानकर धर्म (४४४०) ओर सुख (४9977655) 
के थीच समस्वय, करने का प्रयाप्त करता है जो दो विभिन्‍्र जगव्‌ से सम्बन्धित है। ईश्वर 
को मानकर, धर्म और सुख के बीच जो खाई है उसे पाठा नहीं जा सकता | ईइवरीय मान्यता 
के द्वारा यह कार्य वही पूरा किया जा सकता है। ईश्वर स्वय सुख और धर्म से पृथक्‌ हैं । 
सुर इच्छाओं की पृत्ति है। इम्वर में इच्छा वही है । धर्म कत्तंव्य करने से प्म्भव होता है 
परन्तु ईइवर थे कर्चव्य की चेतता का अभाव हैं। यदि ईइबर ने स्वयं धर्म ओर सुख्र को 


१६६ धर्म-दर्शन की रूप-रेखा 


विपरीत एवं विरोधी बनाया है तो यह दोनो के बीच समन्वय क्यों करता है ? यदि किसी 
प्रकार वह दोनों के बीच समन्वय करने का प्रयास करता है तो वह सप्तीम हो जाता है 
वयोकि वह किसी उद्देश्य की पूर्ति के लिए पह कार्य करता है। ईश्वर को ईश्वर कहना 
अनुचित है । 

इन दोषों के उपरान्त भी मैतिक तर्क की उपयोगिता है। इसकी महत्ता नैतिकता से 
सम्बन्ध रखने के कारण बढ गई है । ईब्वर की कल्पना नैतिक समस्या का समाधान करने 
में सफल है। यही कारण है कि कान्‍्ट ने भी इस युक्ति को स्वीकारा है । कान्‍्ट ने (7॥078 
0० ?ए6 ८४५०7 में ईश्वर की स्थापना का निपेध किया है। परन्तु उन्होने (४707९ 
णी शिव्वशाएव।! (९३४०) में ईश्बर की सत्ता सिद्ध करने का प्रयास किया है। ईश्वर का 
विचार हमारे व्यावहारिक एवं नैतिक जीवन को सजीवता प्रदान करता है । 


माटिनों की नंतिक पक्ति 


मा्थिनो ने नैतिक आदर्श को सर्वोपरि माना है। नैतिक आदर्श का अथ्थ आत्मा की 
पृर्णता है । प्रत्येक व्यक्ति अपने अन्दर नैतिकता की प्राप्ति के लिए बाध्यता महयूस करता है 
जिससे यह सिद्ध होता हे कि नैतिक आदर्श प्रमात्मक नही है । इसे असत्य नहीं कहा जा 
सकता है। यदि नैतिक आदर्श को अस॒त्य कहा जाय तब नैतिकता निरर्थक हो जायेगी ! 
चूंकि नैतिक आदर्श सत्यता है इसलिए ईइवर द्वी नैतिक आदर्श का प्रतीक है। भ्रतः ईश्वर 
की सत्ता नैतिक आदर्श के प्रतीक के रूप में सिद्ध होती है । 

आलोचना 

(१) मार्टिनों की नैतिक यूक्ति मे आत्मा को पूर्णता को नैतिक आदर्श माना गया 
है | उन्होंने नैतिक आदर्श को स्वयं सिद्ध सिद्धान्त के रूप मे स्वीकारा है । परन्तु आलछोचको 
ने नैतिक आए को मान्यता के रूप मे मानने मे आपत्ति की है। अत्त: मादिनों की नैतिक 


यक्ति अयुक्तिपूर्ण है । 
(२) मार्टिनो ने नैतिकता की व्याख्या के लिए ईइवर को माना है। उनके मता- 


नुत्तार नैतिकता का आधार ईश्वर है। उनके इस विचार को मान्यता नहीं दी जा सकती 
क्योंकि नैतिकता का आधार श्रद्धा है । अत नैतिकता के लिए ईश्वर आवश्यक नही है । 
हेस्टिग्स रंशडेल की नंतिक युक्ति 

रंशडेल तत्वमीमासात्मक प्रत्ययवाद के समर्थक है । उनकी नंतिक यूक्ति वस्तुनिष्ठ 
प्रत्ययवाद पर आधारित है । उनके मतानुसार नैतिकता को स्वाधीन एवं स्वचालित मानना 
भ्रामक है। सही नैतिकता वही है जिम्तका हमारा सम्पूर्ण अनुभूतियों से मेल हो । नैतिकता 
का सम्बन्ध आदर्श से है। इसका सम्बन्ध 'क्‍्या है? से न होकर 'क्या होना चाहिए' से है । 
दुधरे शब्दों मे मैतिक सम्बन्ध का सम्पर्क वास्तविकता से नहीं है अपितु “आदर्श से है ! 
नैतिकता की व्याख्या प्रकृत्तिवाद और जडवाद के द्वारा प्तम्भव नही होती है क्योकि प्रकृति- 
वाद और जडवाद के द्वारा आदर को भ्रमात्मक माना गया है। रैशडेल के अनुसार नैतिकता 
की सही व्याख्या प्रत्ययवाद परे ही सम्भव है! सही नैतिकता को उन्होने निरपेक्ष माना 
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है | निरपेक्ष नैतिकता मानवीय इच्छा से पूर्णतः स्वतत्र है। निरपेक्ष नैतिकता का आधार 
ईश्वर है । 
आलोचना 

(१) विस्लेषणात्मक घर्म-दर्शन जिसे समकालीन धर्म-दर्शन की संज्ञा दी गई है, की 
दुष्टि से रैंशडेल की नैतिक युक्ति अमान्य है। यह युक्ति तत्वमीर्मासा पर आधारित है। 
इसलिए इसे सज्ञानात्मक मानता ध्रामक है। अत: रेड्शेल की नैतिक युक्ति ताकिक 
युक्ति नही है । 

(२) रेशडेल् की नैतिक यक्ति में दूसरा दोष यह है कि उन्होंने नैतिकता और 
सच्ची नत्कता के बीच अन्तर करने का प्रयास किया है जो अनुचित है । रैशडेल ने सच्ची 
तेतिकता की वस्तुनिष्ठ माना है। फ्षिर, नैतिकता को भी वस्तुनिष्ठ कहा गया है। अतः 
सच्ची नैतिकता और नेंतिकता के बाच भेद की रेखा खीचना अप्तम्भव है । 

(३) रैशडेल की नैतिक युक्ति को मान लेने से नियतिवाद को स्वीकारना भपेक्षित 
हो जाता है। रैशडेल न निरपेक्ष सता की ही सभी घटनाओ का आधार माना है। घटनाएँ 
निरपेक्ष सत्ता के द्वारा ही घटित होती हैं। मानवीय क्रियाओ का सचालन भी निरपेक्ष 
सत्ता के द्वारा ही सभव होता है जिससे यह सिद्ध हीता है कि मानवीय सकल्‍्प-अक्ति भी 
निरपेक्ष मत्ता के अधीनस्थ है। मानवीम सकल्प स्वातन्त्य के अभाव में नैतिकता की 
व्याख्या करवा असंभव हो जाता है। अतः रैंगडेल की युक्ति नैतिकता के आधार को ही 
समाप्त कर देती है । 

(४) रैइडेल ने सच्ची नैतिकता को वस्तुनिष्ठ माना है । बैतिकता एक आदटशं है 
क्योंकि इसका सम्बन्ध तथ्य से न होकर “चाहिये! से है । अब प्रइन उठता है--क्या आधार 
वस्तुनिष्ठ ही सकता है ? अब यदि आधार बस्तुनिष्ठ है तो इसे वास्तविक भी होना चाहिये । 
यदि बह वास्तविक है तो उसे आदर की सज्ञा देना अनुचित है। अत रैशडेछ का विचार 
है कि नैतिकता वस्तुनिष्प्ठ है, अमान्य जँचता है । 

ईइबर का अस्तित्व और प्रमाणोकरण की समस्या 

ईइबर के अस्तित्व सम्बन्धी विभिन्‍न प्रमाणों की व्याख्या के पश्चात्‌ स्वभावत- यह 
प्रश्न उठता है--क्या ईश्वर का अष्तित्व प्रमाणित किया जा सकता है ! (०0 0०07६ 
टडाइ0ा०6 926 70920 ? ) । धामिक व्यक्ति के लिये ईश्वर के अस्तित्व के प्रमाधीकरण 
का प्रइन ही निरर्थफ है। वह ईइवर के अस्तित्व को निविवाद स्वीकार लेता है । धर्म का 
केन्द्र ईश्वर है। इसलिये धर्म में ईश्वर की पूर्व मान्यता के रूप में माता जाना चाहिये । 
यही कारण है कि धामिक व्यक्ति अपनी श्रद्धा एव विश्वास के द्वारा ईश्वर के अस्तित्व को 
मान लेता है तथा उनके प्रति भक्ति एवं प्रेम का प्रदर्शन करता है । अतः धामिक दृष्टिकोण 
से ईश्वर के अस्तित्व को प्रमाणित करने ओ आवश्यकता नहीं होती हैं। अब प्रश्न उठता 
है--क्या ईश्वर को दार्शनिक दृष्टिकोण से प्रमाणित किया जा सकता है ? दर्शन मे ईश्वर 
के अम्तित्व को सिद्ध करने के छिये अनेक यूक्तियों का विवरण हुआ है। ऐसी 


१६८ धर्म-दर्शन की रूष-रेखा 


गुक्तियों को हम दो वर्गों को मे रख सकते है--( १) प्रागनुभविक (& एल07 ह787- 
गाथा, ) (२ ) अनुभव मूलक युविति ( & एठडशाण। हैहप्पाटा। ) तान्विक युक्ि 
प्रागनुभविक युक्ति है। इस यूक्ति के द्वारा ईश्वर के अस्तित्व को तही मिद्ध किया जा 
सकता है वयोकि ईइवरीय विचार के द्वारा ईइबरीय अस्तित्व अम्विद्ध है। ईच्वरीय विचार 
मे ईश्वर की वास्तविकता को प्रमाणित करना अनुपयुक्त है। तात्विक युवित में दूसरी 
त्रुटि यह है कि इस यूक्ति मे कोई आधार वाक्य नहीं है। इस युक्िद्र का तीसरा दोप 
यह है कि यह ईश्वर के अस्तित्व को सिद्ध फरने के पूर्व मान लेती है जिसके परिणामस्वरुप 
यह आत्माश्रय दोप से ग्रस्त हो जाता है | इस प्रकार यह प्रमाणित होता है कि प्रागनुभ विक 
युक्तित के द्वारा ईश्वर के अस्तित्व को नही सिद्ध क्रिया जा सकता है। यही कारण है कि 
एक्वीनस्‌ ने ईश्वर के अस्तित्व को सिद्ध करने के लिए तात्विक युक्ति का आश्रय नही 
लिया हे । उनके ईइवर के अस्तित्व-मम्बन्धी पाँच प्रमाणों में तात्विक युवित को समाविध्ट 
नहों किया गया हे | क्‍या अनुभवमूछक थूक्ति के द्वारा ईश्वर का अस्तित्व प्िद्ध क्या 
जा सकता है ? विश्व सम्बन्धी युक्ति को अनुभव मूलक युक्ति प्रयोजनात्मक युक्ति तथा नेतिक 
युक्तिके बगे में रखा गया है। विश्व सम्बन्धी युक्ति के प्रथम प्रकार मे विश्व को ग्राकस्मिक मानकर 
ईश्वर को आवश्यक प्राणी के रूप में सिद्ध क्या गया है। परन्तु ईश्वर को आवश्यक प्राणी 
कहना भ्रामक है क्योकि आवश्यक शब्द का प्रयोग तर्क-बावय के प्रसग मे होता है। इसका 
प्रयोग ईश्वर के सन्दर्भ मे करना विरोधपूर्ण है । कार्य-कारण यवित जिसे विश्व सम्बन्धी 
युवित का दूसरा प्रकार माना गया है, म विश्व को कार्य मानकर इसके आदि काग्ण के 
रूप में ईश्वर को स्वीकारा गया है। अन वस्था दोप के निवारण के लिए इस यक्ति म ईश्वर के 
अस्तित्व को माना गया है, जो 'भ्रामक है। यदि प्रत्येक वस्तु का कारण है तो प्रश्न उठता 
है कि ईश्वर का क्‍या कारण है ? कार्य कारण की श्ृद्धुला ईश्वर पर आकर नव क्‍यों 
जाती है? इस चुटि की ओर रसेल होस्पर्स ने हमारा ध्यान आक्पित किया है। वार्य 
कारण का भाव सासारिक विययो पर हाय होता है इसे रेबबर पर लागू करना, जैसा कि 
कान्ट ने कहा है, अमान्य हैं। इन त्रुटियों क अतिरिक्त यह युक्त सग्रह-दोप से ग्रस्त ह। 
प्रयोजनात्मक युक्‍्ति में विश्व को व्यवस्थापूर्ण मान कर ईइवर को व्यवस्थापक के रुप मे 
स्वीकारा गया है। इस तर्क का पहला दोप यह है कि ईश्वर को सस्ीम बना दता है। 
ईइबर को शिल्पकार या कारीगर के रूप में चित्रित करना ईश्वर को असीमता का खंडन 
करना है | इस युवित का दूसरा दोप यह क्रि ग्रह मान छेती है कि विश्व मे व्यवस्था है। 
इस यक्ति मे विश्व को यन्त्र माना गया है, जो अथुव्तिपुर्ण है क्योकि यन्त्र द्वारा विश्व को 
विशालता, जटिलता तथा अध्यात्मिकता की व्यास्या असंभव है । इस तर्क का जोरदार 
खण्डन विकासवादी विंचारो के द्वारा संभव हुआ है! 
क्या नैतिक युवित ईइवर के अस्तित्व को सिद्ध करती हे ? नैतिक युक्त में नैति- 
कंता की आवश्यकता की पूर्ति के लिए ईश्वर के अस्तित्व को माना गया है। प्रश्न उठता है--- 
क्यों ईव्वर नैतिकता को कायम रखने में क्रियाशील दीखता है ? यदि ईश्वर किसी उद्‌दें- 
दय की पृत्ति के लिए नैतिकता को कायम रखना चाहता है तो बह ससीम हो जाता है। 
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अत्त; नैतिक थुक्ति ईश्वर को भसीम बना देती है । फिर, समसामयिक विचारधारा के 
मतानुमार नैतिक युक्ति तत्वमीमासात्मक तक होने के फल्स्वरूर संज्ञानात्मक नही माना 
जा सकता । इस प्रह्मार भन्‍य यूक्तियों को तरह नैतिक य॒क्ति भी ईश्वर के अस्तित्व को 
नही सिद्ध कर सकती है । 


जे० जे० सी० स्मार्ट का कहना है कि ईइवरवादी युवितयों के द्वारा ईइवर का 
अस्तित्व इसलिए नही प्रमाणित होता है कि ये ग्रत््यन्त ही सक्षिप्त है। "ईश्वर जेसी महान्‌ सत्ता 
को सरलता पूर्वक सिद्ध किया जाना पूर्ण त्‌ विलक्षण एवं अप्ताघारण ही बाह्य जायेगा ।”!' 
प्रो० जे० एन० फिन्डछे [ 3, ।४ ल्‍ता0॥8५ ) का भी कहना है कि ईच्बरवादी युक्तियाँ 
ईश्वर की स्थापना को प्रमाणित करने में असमर्थ रहें है। उन्होंने कहा है "सामान्य दाश- 
तिक निर्णय यह है कि इन प्रमाणो मे से दिसी में भी वास्‍्ततविक वाध्यत्ता नही है | विचार 
की आव३५कताओ पर जाधारित तक सभी के द्वारा भ्रमपूर्ण माने जाते हैं। ठोस अष्ति- 
त्व॒ और मात्र अमूर्तता के बीच सेतु बन्ध सम्भव नहीं समझना जा सकता है ।”* 


इन युक्षितयों के द्वारा इसलिए भी ईश्वर का अस्तित्व नही सिद्ध होता है कि ईश्वर 
का अस्तित्व तक॑ वितक के परे ह | कान्‍्ट के मतानसार ईश्वर का आधार विश्वास है। शकर ने 
भी ईश्वर के अस्तित्व का आधार तक को नहीं ठहराया है। यद्यपि ईबवरवादो युवितयाँ 
ईइवर के अस्तित्व ५) नहीं प्रिद्ध कर सकी है फिर भी ये निर्थंत नहीं है। इन युविनियो 
का धर्म-दर्शन में महत्वपूर्ण स्थान है । इर्वरवादी युक्तिया ईइबर के अस्तित्व का निपेध 
त्तही कर पाते है। ये तक ईश्वर को सम्भाववा को प्रमाणित करते है। ईइवरवादी यूक्तित- 
यी हमारी ईश्वर सम्बन्धी व्रिचार की पुष्टि करती है। इन युक्तियों के द्वारा यह विदित 
होता है कि धर्म का आधार बौद्धिक है। ईइ्वरबादी यू क्तियाँ यह प्रमाणित करती है कि 
मानव में ईश्वर-विचार किस प्रकार विकमित हुआ है। 
ईब्वरवादी युकितियाँ दार्शनिक दु प्टिकोण से महत्वपूर्ण है । इन्हे दर्शन के इतिहास मे महान्‌ 
तक कह कर प्रतिष्ठित क्या गया है । इन तर्को के अध्ययत्र से मानव को दा्गनिक शिक्षा 
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१७० धर्म-दर्शन की रूप-रेखा 


मिलती है । जात हिक में इस महत्ता का उल्लेख करते हुए कहा है 'तात्विक यूम्त्तिमे 
निहित अस्तित्व, अनिवार्यता, पूर्णता, ईश्वर तथा विश्व सम्बन्धी युविति में निहित कारणता 
बोर व्याख्या तथा प्रयोजनात्मक युवित मे व्याप्य प्रयोजन एवं व्यवस्था सम्बन्धी प्रत्ययों से 
मानव को अत्यधिक दार्शनिक शिक्षा मिलती है |”) ईश्वर के अस्तित्व सम्बन्धी प्रमाण 
श्रद्धा के पात्र हैं। दर्शंत के क्षेत्र मे इनका अमुल्य योगदान है। 


]. व0०ाम पम्राए---6/8प्रा0काड ०7 ॥8 एंद्राइटा0८ ज॑ 000, 
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नवाँ अध्याय 


व्यक्तित्व और ईश्वर 
( ९९हणाधरा।ए था (50१ ) 


धर्म-दर्शन में व्यक्तित्व और ईइ्वर के सम्बन्ध को लेकर अत्यधिक वादविवाद पाते 
हैं । दूसरे शब्दों मे--क्या ईइवर व्यक्षितत्वपूर्ण है 7--यह धर्म दर्शन मे विवाद ग्रम्त प्रइन 
बन चुका है। इसके पूर्व की हम क्या ईइवर व्यवितत्वपूर्ण है नामक प्रइन का उत्तर जानने 
का प्रयास करें यह जानना भपेक्षित हो जाता हैं कि व्यक्तित्व का वया अथ है। 

साधारणत ध्यक्तित्व का अथ व्यक्ति के विशिष्ट गुषो से लिया जाता है। कभौ- 
वभी व्यक्तित्व का अर्थ व्यक्त के बाह्य रूपो से भी समझा जाता है व्यवितित्व मनो- 
विज्ञान का मुख्य प्रत्यय है। अत मनोवैज्ञानिक दृष्टिकोण से व्यक्तित्व का विवेचन 
आवश्यक है। 

मंनोवेज्ञानिक दृष्टि से व्यक्तित्व का अर्थ व्यवित्त के मानसिक और द्वारीरिक गुणों 
का संगठने समझा जाता हे । ईश्वर इस अर्थ में ध्यश्तित्वपूर्ण नही कहा जा सकता क्योकि 
ईश्वर में मन और शरीर का समन्वय नही हुआ है। अतः ईइवर को साधारण मनोवैज्ञानिक 
अर्थो में व्यक्तित्वपूर्ण कहना भ्रामक है । 

क्षब प्रश्न यह उठता है कि ईश्वर के व्यवितित्व का क्‍या अथ्थं है ? ईश्वर झात्म- 
चतन सतत है | आंत्म-चेतना का रहता व्यक्षितत्व का सूचक है। मनुष्य मे चेतना आवश्यक 
रूप से समाविष्ट है । इसलिए मनुष्य को भी व्यवितत्व पूर्ण कहा जाता है। चकि ईइवर 
आत्मन्चेतन है इरालिए बह ब्यक्तितत्वपूर्ण है। आत्म-चेतना व्यक्तित्व का मूल लक्षण हे । 
मैक्टैगाद ( ॥४००४४३०४६ ) ने भी व्यक्तित्त और आत्म चेतना को क्षावह््यक हूप से 
सम्बन्धित वनकाया है । उन्होंने अपनी पुस्तक 5076 ]0087088 ० रषा8:०7 में 
व्यक्तित्व की व्याख्या करते हुए कहा है कि जब हम ईइवर को व्यक्षितत्वपूर्ण मानते हैं तब 
हमारा मतलब है कि वह आत्म-चेतन है तथा उस्ते अपने अस्तित्व का उसी प्रकार जान है 
जिस प्रकार हमे अपने अस्तित्व का ज्ञान है ।! 

यद्यपि आत्म-चेतना ईव्वरीय ब्यन्तित्व का मूल छक्षण है परन्तु इससे यह निष्कर्ष 
निकालता कि मात्म-चेतना ही व्यक्तित्व का सर्वेरव है, भ्रामक हो गा । आत्म चेतना के अतिरिक्त 
ईइबर मे संकेल्प स्वातम्त्य ( &7686०४7 ० ४४१ ) का रहना अनिवार्य है। ईश्वर अपवी 
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पृ७र२ घमम-दर्शघन कौ रूप-रेखा 


इच्छानुमार कार्य कर सकता है । वह स्वतन्तरद्रा-पुर्वक निर्भय कर सकता है। इसी विश्वेपता 
के कारण ईइवर ने संसार के समस्त विपयो का निर्माण क्विया है। ईश्वर को इसलिए 
व्यक्तित्व पूर्ण कदना कि उसमें संकल्प स्वातन्त््य का युग व्मान हैं युक्तित सयत जेंचवा हैं। 
अत आत्म-चेतना तथा आत्म-निश्चितता व्यक्तित्व के गुण है । 

ईइवर पर व्यक्तित्व झब्द का आरोपन उसको पूर्णता में होता है। व्यकितत्व दब्द 
का आरोपन नवजात शिक्षु पर नही किया जा सकता क्योकि दहु सासारिक वातावरण से 
अछूग है। समाज में जब सभ्यता का विकास हो जाता है तव इस शब्द का व्यवहार कोई 
मसम्य ब्यवित पर नहीं किया जा सकता। परन्तु जब व्यक्तत्व शब्द का आरोपन हस 
ईश्वर पर करते हैं तो व्यक्तित्व शब्द का प्रयोग पूर्णता में होता है। दूसरे झब्दों में ईश्वर 
को व्यक्ितित्वपूर्ण कहने का तात्पय है कि वह आत्म-चेतन तथा आत्म-निश्चित है परन्तु नवजात 
शिश्यु अथवा व्यक्ति पर व्यपिदत्व शब्द का आरोपन इस रूप में करना अमान्य है क्योकि 
उनमे बात्म-चेतता तथा आत्म निश्चिन्तता का पूर्ण दिकास नही हो पाया है । 

ईइबर में कुछ निजी विश्वेपतायें होती हैं। उन्हें बेयत्तिक विश्विप्टता कहते हैं । 
बैपक्तिक विशिप्टता के कारण ही हरेक व्यक्ति एक दूसरे स भिन्‍न हो जाता है। यही 
वैयव्तिक विशिष्टता ईश्वर मे भी पायी जरती है जिसके कारण वहू मानव तथा परश्ुु से 
मभिन्‍ने है । अतः व्यक्तित्वपूर्ण ईक्वर में वेयक्तिक विप्टिता का होना आवश्यक हैं। इस 
प्रकार ईववर के व्यवितित्व का बधे स्पष्ट हो जाता है $ 

उपर्युक्त व्याख्या से स्पष्ट हो जाता है कि ईश्वर के ब्यजितत्व का अर्च व्यक्तित्व 
के साधारण बर्थ से भिन्‍न है। साधारण अर्थ में व्यवितत्व का आरोपन उस व्यवित पर 
किया जाता है जो समय और दिक्‌ की सीमा में निहित हो | परन्तु ईश्वर काल और दिक्‌ 
की सीमा से बाहर है। अतः ईश्वर सामान्य अर्थ में व्यक्ततित्वपूर्ण नही कहा जा सकता । 

ईइवरीय व्यक्तित्व के सम्ब्ध की व्याख्या हो जाने के बाद स्वप्ावत- यह प्ररन 
उठता है कि ईश्वरीय व्यवितत्व और मानवीय व्यक्तित्व मे क्‍या सम्बन्ध है ? क्या ईश्वरीय 
व्यक्तित्व मानवीय व्यक्षितत्व का पूर्णत. विरोधी है ? 

मानवीय व्यक्तित्व मे आत्म-चेतनां तथा आत्म निय्रन्त्र० का रहना आवश्यक है। 
जिस प्रकार ईश्वर के व्यवितत्व में बात्मचेतना का होना आवश्यक हैं उसी प्रकार मानवीय 
व्यक्तित्व में बात्म चेतता का होना आवश्यक है। मानदीय व्यवितत्व का दूसरा गुण 
सेंकल्प है । जिस प्रकार इच्छा ईश्वरीय व्यक्तित्व का प्रधान गृण है उसी प्रकार बह मान॑- 
वीय व्यवितत्व का प्रधान गुण है। इस प्रकार मानवीय व्यक्तित्त और ईइश्वरीय व्यकितत्ड 
मे समानता है । 

मानवीय व्यक्तित्व और ईश्वरीय व्यक्तित्व में उक्त समता के आधार पर यहे 
घमझना कि मानवीय और ईष्वरीय व्यक्तित्व मे कोई विरोध नही है, अनुपग्र॒क्त जेंचता है 
ईइवरीय व्यक्तित्व और मानवीय व्यक्तित्व के बीच महत्वपूर्ण वैपम्य है ॥ 


व्यक्तित्व और ईव्वर १७३ 


ईश्वर एक स्रष्टा है। उसी ने विब्व की सृष्टि की हे। मानव सृष्टि का 
महत्वपूर्ण जीव है । ईश्वर ने विद्वव के छुभ, अशुभ विपयो का निर्माण किया है । परन्तु 
मानव को विश्व का स्प्टा नहीं कहा जा सकता । वह तो स्वत एक ईश्वरीय सृष्टि है । 
इस दृष्टि से मानवीय और ईश्वरीय व्यक्तित्व मे भेद देखने को मिलता है। 

ईश्वर शाज्वत है । उसका न आदि है और न अन्त । ईश्वर की उत्पत्ति किसी विशेष 
समय में नहीं होती है। इस प्रकार ईइवर अनन्त है। परन्तु मानव दूसरी ओर अज्ञाइ्वत 
है । उसका आविर्भाव विशेष समय में हुआ है । 

ईइ्बर एक पूर्ण जीव॑ है। उसमे किसी प्रकार का अग्राव नही है । पेह हरेक दृष्टि 
से परिपूर्ण है। इसके विपरीत मानव में अनेक अपूर्णताएं पाई जाती हैं । वह अपनी समस्या 
का समाधान करने के लिए बुद्धि और कहपना का सहारा छेता है। वह अपनी समस्याओं 
वा पूर्णतः समाधान करने में कठिनाई महसूस करता है । इस प्रकार मानवीय व्यक्तित्व 
अनेक त्रटियो से युक्त है । 

शारीरिक दृष्टि से देखने पर यह कहा जा सकता है कि मानवीय व्यक्तित्व मे 
मन और स्वायू मण्डल है जबकि ईश्वरीय व्यक्तित्व मे इन चीजो का अभाव है। ईश्वर 
का कोई भौतिक शरीर नही है जैसा कि मानव में पाया जाता है। इस प्रसंग में 
ग्रो० ब्राइटमैंन की निम्नाकित पक्तियाँ उल्लेखनीय है-- ॥/ धाहा& ॥8 8 9०४50097 
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यद्यवि ईश्वर और मनुष्य दोनों में चेतना पायी जाती है फिर भी दोनो में अन्तर 
है । ईश्वर की चेतना पूर्ण है जबक्रि मानवीय चेतना आशिक और अपूर्ण है। मत ईश्वरीय 
व्यक्तित्व मानवीय व्यक्तित्व से कई बातों मे अपमान है । ईश्वर के व्यक्तित्व के प्रश्त को 
लेकर विद्वानो का दो दल हो गया है $ प्रथम दल के विचारकों का कहना है कि ईश्वर 
आवदयक रूप से व्यक्तित्वपूर्ण है 

धर्म का केन्रविन्दु ईश्वर हैं। यही कारण है कि ईश्वर की चर्चा हम धर्म मे पाते 
है। धर्म के लिए एक व्यक्तित्वपूर्ण ईश्वर का होना आवश्यक है। धर्म का स्वरूप धामिक 
तत्वों पर आधारित है| धामिक तत्वों जैसे ज्ञावात्मक, भावनात्मक और क्रियात्मक पहलुओ 
का आधार एक व्यक्तित्वपूर्ण ईश्वर ही हो सकता है । 

धामिक सम्बन्ध उपासक और उपात्य का सम्बन्ध है। ईश्वर उपास्य है जबकि 
मानव उपासक है ) उपात्य मे उपाप्तक के प्रति करुणा, क्षमा, प्रेम होती है तथा उपासक मे 
उपास्य के प्रति श्रद्धा और भक्ति होती है। घामिक पम्बन्ध को बनाये रखने के छिए एक 
ब्यक्तित्वपूर्ण ईश्वर का रहता आवश्यक है । इस दृष्टि से हम कह सकते है कि धामिक 
मध्वन्ध के लिए व्यक्तित्वपूर्ण देवर का रहना आवदयक है । 

धर्म में उपासक ईश्वर की जाराधना करता है तथा ईश्वर पर निर्भरता की भावना 
रखता है । वह आशा करता है कि ईश्वर हमारी प्रार्थवाओ को स्वीकार करेगा तथा हमारी 


बृछड घम-दर्शव की हूप-रेखा 


रक्षा करेगा | परन्तु उपासक के इन आशाओ की पूर्ति तभी सम्भव है, जब ईश्वर व्यक्तित- 
पूर्ण हो । व्यक्तित्वपूर्ण ईईइब्र ही मानवीय भावनाओं को जान सकता है, तथा उसकी पूति कर 
सकता है। अत' ईश्वर को व्यक्तित्वपुर्ण मानना अपेक्षित है । 

व्यक्तित्वहीन ईश्वर धार्मिक चेतना के लिए अनुपयुक्त हैं । व्यक्तित्वपूर्ण ईब्वर के अभाव 
में धर्म पनप नही सकता। धर्म में एक ऐसी सत्ता का रहना आवश्यक है जिस पर मनुष्य 
निर्भरता, श्रद्धा और आत्म-समपंण की भावना रखें। इन सब भावनाओं का आरोपन एक 
व्यक्तित्वपूर्ण ईश्वर पर ही सम्भव है। ईश्वर मात्र कहने से घामिक अनुभूति नही जगती 
बल्कि इसके लिए यह जानता आवश्यक है कि ईश्वर क्‍या है अर्थात्‌ उसका व्यक्तित्व है या 
नहीं | अत: धार्मिक चेत्तता की सजी ता के लिए व्यक्तित्वपूर्ण ईश्वर का होना आवश्यक है। 
प्रो० गैलवे ने ईश्वर के ब्यक्तित्व पर जोर देते हुए कहा हैं कि यदि ईइवर व्यक्तित्वपूर्ण नही 
है तो मनुष्य के सम्पूर्ण घामिक चेतना के विकास को भ्रमात्मक मानना होगा ।" दूसरे स्थल 
पर उन्होने कहा है कि धामिक अनुभूति की सत्यता तभो है जब हम एक ऐसे ईश्वर मे 
विश्वास करते है जो ब्यक्तित्वपूर्ण है ।* प्रो० ब्राइटमैन ने भी धर्म के लिए एक व्यक्तित्व- 
पूर्ण ईश्वर की अपेक्षा महसूस करते हुए कहां है कि धर्म विशेष रूप से मानवीय 
अनुभूति है ।3 

मानव ईश्वर पर गुणों का आरोपन करता है। ऐसे गुणों में शाइवतता, पूणंता, 
असीमता, क्षमाशीरूता आदि है । इत गुणो की धारणा ही ईश्वर को व्यक्तित्वपूर्ण बना देती 
है । इत गुणों का आरोपन हम ईह्वर पर करते है। इनका आरोपन ईश्वर पर तभी ही 
सम्भव है जबकि ईश्वर ब्यक्तित्वपूर्ण हो । अत इन बावों से स्पष्ठ हो जाता है कि ईश्वर 
एक व्यक्तित्वपृर्ण सत्ता है । 

प्रत्येक ध्यक्ति मे न॑तिक चेतना पायी जाती है। व्यक्ति निरन्तर नैतिक दृष्टि से 
उचित कर्म करता चाहता है। इप्तके लिए एक व्यक्तित्वपृर्ण ईश्वर में विश्वास होना आवश्यक 
है । अत. ईश्वर को व्यक्तित्वपर्ण मानना अनिवार्य है । 

ईश्वर के व्यक्तित्व के सम्बन्ध में प्रथम दछ के विद्वानों के विचारों को देखा । 
विद्वानों का एक दूसरा दल है जिसने ईश्वर के व्यक्तित्व का ख़ण्डन किया है । इस दल के 
समर्थकों के अनुसार ईश्वर पर व्यक्तित्व का आरोपन अमान्‍्य जेंचता है। इनके तर्को की 
व्याल्या आवश्यक है । 
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व्यक्तित्व और ईइवर १७५ 


ब्वर के व्यक्तित्व का विरोध करते हुए कहा जांता है कि यदि ईश्वर को व्यक्ति- 
त्वपरूर्ण माना जाय त्तो ईब्वर की ससीमता प्रमाणित होती है। मनुष्य को वयक्तित्वपृर्ण 
माना जाता है क्योकि वह ससीम है । व्यक्तित्व सम्मीमता का प्रत्नीक है। व्यक्तित्व का 
आरोपन ईश्वर पर करने से वह सप्तीम हो जाता है । प्प्तीम ईश्वर को ईश्वर कहना 
ईश्वर शब्द का उपहास करना है । व्यक्तित्व ईश्बर की असीमता का खण्डन कर ईश्वर की 
ध'रणा का निषेध करता है | अतः ईश्वर पर व्यक्तित्व का आरोपन अनुचित्त है। 
ईइवर पर व्यक्तित्व का आरोगन इसलिए भी करना अनुचित बतलाया गया है 
शि यहू ईईइबर पर मानवीयक्रण ( &79070%०४0फ्ञशाध्या ) का क्षारोपन करता है । 
मनुष्य व्यत्तिन्वपूर्ण होता है ईश्वर नहीं। व्यक्तित्व का आरोपन ईइवर पर करना ईश्वर 
को मानव-तुल्य बनाना है । अठ ईइवर व्यक्तित्वपूर्ण नही है ! 
यदि थघोईे समय के लिए ईइ्वर को व्यक्तित्वपूर्ण माना जाय तो हमे यह मानते के 
लिए दाध्य होना पडता है कि वह अशुभ तत्वों से प्रभावित होता है। मानव ब्यक्तित्वपूर्ण 
होते के नाते स्लामारिक अछुभो से प्रभावित होता है | इसी प्रकार ईइवर भी सासारिक 
शुभो सें अपने को मुझ्त नहीं कर खकता है। यदि इस्त तके को माता जाय तो यह मानना 
भी आवश्यक हो जाता है कि ईव्वरीय व्यक्ितत्व भौर मानवीय व्यक्तित्व में अभेद है। 
परन्तु यह विचार असयत | । मानवीय व्यतितत्व ईश्वरीय व्यवितत्व का विसेधी है । 
कुछ आलोचको ने ईइवर के व्यक्तित्व का इम्नलिए खण्डन क्रिया है कि यह प्रत्यक्ष 
की सीमा से बाहर है । ईश्वर के व्यक्तित्व को तभी माता जा पकता हैं जब इसका प्रम्यक्षी- 
करण हो । तसाधारणत, जिन विषयो को व्यक्तित्वपूर्ण मानते है उन सब का हमे प्रत्यक्षी- 
करण होता हे । यह आछोचना अमान्य है । इसे युक्तिसगत तभी माता जा सकता है जद ज्ञान 
का एक मात्र साधन प्रत्यक्ष हो । परन्तु हम पाते हैं कि वुद्धि, अनुमान, उपमाद, शब्द आदि 
भी ज्ञान के साधन हैं । 
ईयजर में व्यक्तित्व का आरोपन ग्रलत है| व्यक्तित्व आत्म और अनात्म में विरोध 
की भावना को प्रस्तावित करता है । लौटने ( 7.07£ ) के गमुसार व्यक्तित्व आत्म ओर 
अनात्म के विरोध पर आधारित है । ईश३र के अन्दर आत्म और अनात्म का विरोध समा- 
विष्ट नही है । सच पूछा जाय तो ह्व्वर सभी प्रकार के विरोंधों से मृक्त है। ईइवर पर 
पसार की सभी वस्तुएं निर्मर करती हैं। परन्तु वह क्रिमी वस्तु पर निर्भर नहीं करता । 
अत ईश्वर मूलत. व्यक्तित्वहीन है । 
कुछ आलोवको ने ईच्वरीय व्यक्तित्व को धर्म का मूल आधार नही बतलाया है, 
इसका कारण बतछाते हुए कहा जाता हे क्रि रा ब्वरीय व्यक्तित्व के बिता भी धर्म का 
विकास हुआ है। जैन घ॒र्म ओर बौद्ध धर्म इस क्थन की पुध्टि के सबल प्रमाण कहे जा 
पकते है । अत ईश्वर को व्यक्ति-्वपृर्ण मानना ध्रान्ति मूलक है। डा० रशडाल ( ॥२७६४- 
4! ) ने ईब्बर के व्यक्तित्व के विल्द्ध सबल आल्षिप उपस्थित किया है । ईश्वर के साथ 
व्यक्तित्व की ऋलपना करना अप्रान्य है। इश्वर की भावना में असीमता वी भावता भी 
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अन्तर्भूत है| व्यक्तित्व की कल्पना में मबीमता का विचार निहित है। व्यक्तित्व अस्तीमता 
का विरोधी है। अत' व्यक्तित्व तथा असीम ईश्वर का विचार एक-दूसरे का विरोधी है। 
अत. ईश्वर को व्यक्तित्वपूर्ण कहना भश्रान्ति मूलक है । 
यद्यपि ईश्वर के व्यक्तित्व के विरुद्ध अनेक तर्क श्रस्तावित किये गये है, फिर भो 
ईइबर के व्यक्तित्व का निषेध नही होता है । इस्तका कारण यह है कि ईश्वर के व्यक्तित्व 
को न हम तक॑ से प्रश्माणित कर प्कते हैं और न हम अप्रमाणित कर सकते है । इंश्वर के 
व्यक्तित्व का आधार विश्वास है । ईश्चर एक रचयिता है। उसकी रचनाओ को देखकर 
उसके व्यक्तित्व का हमे बोध होता है। यदि ईश्वर ब्यक्तित्वपूर्ण नही होता तव वह विश्व 
की वस्तुओं की रचना इस प्रकार नहीं करता | विश्व के विभिन्‍न वस्तुओं के बीच प्तामंजस्य 
एवं व्यवस्था है । सभो बस्तुएँ किसी नियम से शासित है। चूंकि ईश्वर ने इस विश्व की 
सृष्टि की है; इसलिए सामत्जस्थ और व्यवस्था ईशवर की ही देन है । विश्व के सामन्जस्थ 
एवं व्यवस्था का आधार व्यक्तित्वपूर्ण ईश्वर ही हो सकता है। अत. सासारिक व्यवस्था को 
देख कर ईइवर को व्यत्तित्वपूर्ण मानना अपेक्षित है ! इसके अतिरिक्त ईश्वर के व्यक्तित्व की 
पुष्टि धार्मिक चेतना के द्वारा होती है। धामिक अनुभूतियाँ हमे व्यक्तित्वपूर्ण इंश्वर को 
मानने के लिए बाध्य करतो है । अतः ईश्वर के व्यक्तित्व का खण्डन करना अनुचित है । 
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दसवाँ अध्याय 
ईइबर के गण 
( &7777097728४ 9# (5०8 ) 


जब हम ईब्वर की धारणा का विइ्केषण करते हैं तो ईश्वर के विभिन्‍न गुण 4ष्फुटित 
होते हैं। ये गुण ईश्वर की भावना में अन्तर्भूत है। इन गुंणो की व्यास्या के बिना ईइवर 
की पूर्ण व्याख्या अधूरी समझी जा सकती है । इसलिए ईव्वर की पूर्ण व्याल्या के छिए इन 
गुणों की व्याख्या अनिवायें है । 

गुणों की व्यास्या करने के पूर्व मन में स्वभावत: एक प्रश्न उपस्थित हो जाता है । 
यह है - बया गृणों का अस्तित्व ईश्वर में है अथबा वे मानव में निदित हैं जो ईश्वर की 
कल्पना करता है ?। क्या गुण वस्तुनिष्ठ ( 09०८7ए० ) है अथवा आत्मनिष्ठ [ $00- 
7०८४४४८ ) ? यह एक भअहत्वपूर्ण प्रश्न है, जिसका समाधान करने का प्रयात्त प्रत्येक देवर 
विज्ञान [ 7४८००४५ ) ने क्रिया है । इसलिये इस प्रइ्त का विभिन्‍न उ्चर हम पाते हैं । 

मामवादियों ( 'रि077॥७।85 ) का कहना है कि ईइ्बर की घारणा गृणो को 
नही बताती बहिक यह एक व्यवितगत ढग है जिसमे ईश्वरु के विभिन्‍न गुण प्रकाशित होते 
है । यह ईश्वर को समझने का आत्मगत ढंग है। गृण ईइवर में निहित नहीं है। विभिन्‍न 
धृणो में अन्तर वाम मात्र का है । 

रौवेत होफ ( रत्राफ़्शा प्र ) के अनुमार ईश्वर के विभिन्‍त गुणी का आधार 
धघाभिक कल्पना [ ए८।ह80प5 छाक्षष्ठाए४07 ) है। धर्म-देशंन इन गृणों का मृल्याकन 
करने में असमर्थ है बयोकि इनका आधार मनोविज्ञान है । 

शिलियरमेकर ( 3कराशथा/8०१८7 ) और कान्ठ (77898 ) के अनुसार गुण 
ईश्वर का विश्व के साथ सम्बन्ध अ्रकाशित करते है। ईश्वरीय-गुण ( 4(४000९६ 07 
0०0 ] यह निश्चित करते हैं कि ईश्वर विश्व मे अपना प्रवाशन फ्लिस प्रकार करता है । 
इन दार्भनिक्रों ने गुणों का भाधार वस्तुनिष्ठ माना है। 

मेरे विचार से ईश्वरीय गुण ध भमिक चेतवा की माँग है । ये गृण धामिक अनुभूति 
को बल प्रदान करते हैं। भानव उपामक होने के नाते ईइबर जो उपास्प है मे इस गुणों 
का आरोपन करता है। ये गृण मानवीय प्रदृत्ति को प्रकाधित करते है जो ईश्वर की 
व्याख्या गुणी के आघार पर किये दिना नही रह सकता है । 

ईश्वर फे तात्विक गुण 
(>जलाअफ्रफअ९्ण +ैघजाए4९३ ०४ ७०४ ) 

इस अध्याय में हम उन गुणों की चर्चा करेंगे जो तात्विक ( (९४ए॥४४८७। ) 
एवं नैलिक ( 59४! ) कहे जाते हैं | इसके अतिरिवत हम यह जानने का प्रयात्त करेंगे 
कि ये गुण ईघ्वर का मानवीयकरण [ #॥॥70|)070फ_्ञ50 ) करते है अथवा नही ) 
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ईव्वर के प्रधान तात्विक गृण तीन हैं 

(१ ) सर्वेशक्तिमवा ( 0707908706 ) 
(२) सर्वब्याउकृता ( 079![7०587028 ) 
(३ ) सर्वेज्ञता ( 07777507९7०८ ) 


सर्वंशक्तिमता 
न ( 0घा0ए0ॉ६€7०९ ) 


सर्वशक्तिमता ( 070079007०४ ) झब्द का इतिहास देखने से मालूम होता है 
कि (0797ण॑शाएं शब्द लैटिन 0ग्राण9065$ से बना है। 0777707॑८75 दब्द दो 
शब्दों के संयोजन से बना है । ये हैं (07779 जिसका बे सर्व ( 8॥ ) होता है त्तया 
'ए०४९४४ जिप्तका अर्थ शव्रितिमान [ 9०७८४४० ) होता है। इस प्रकार 0ए7790(का८८ 
का अर्थ सवंशक्तिमान [ 57०फ़ध्पए। ) हो जाता है 4 *0म.प्रा000७7०७' का व्यवहार 
बगसस्‍्ताइन ( &एह8४5॥7० ) ने अनन्तशवित ( 0॥6 ?0एछ ) के रूप में किया 
है । (0797770०70० ग्रीक शब्द ' ?8005807 से निकाला गया है, जिसका अर्थ 
होता है सभी वस्तुओ पर शासन करने वाल्य ( 'रिणक्षा 0शथा शी पाए25' ) इस 
शब्द का व्यवहार सर्वशवित्मान्‌ ( 8] ए0एछ्ाएं! ) के रूप में नहीं होता था । प्राचीन 
काल के लोगों ने ईच्दर के अतिरिक्त अशुभ को एक शवित ( ?०७था ) ममन्ना है। 
अश्युभ ईश्वर को सीमित करता है जिसके पलस्वह्प ग्रीक की जनता ने ईश्वर को सर्व- 
शक्ितिमान्‌ ( &] ए०७८४७] ) कहने में संकोच का अनुभव किया । 

'ए27/०५४07' प्री एक टूमरें झच्द हर. [., 504009।' का #नुवाद है जिसका 
क्षर्य “86 5णी था! ०८ होता है। इसी शब्द का अंग्रेजी मे अनुबाद सर्वशक्तिमान्‌ 
( '#] ए०ज्रथाणि' ) है । 

धर्म का इतिहास इस वात का ग्राक्षी है कि मनुप्य ईब्वर को एक झतरित के रुप में 
ग्रहण करता है । ईश्वर की भावना मे झरक्तति ( ?7०एटा ) की भावना सन्निहित है | प्रत्येक 
धर्म इस भावना पर आधारित है कि मानव जिन कर्मों को नहीं कर सकता है उसे ईइवर 
कर सकता है। शव्तिहीन ईश्वर को ईइवर कहना भूल है। प्रारम्भिक धर्म वी अद॑स्था 
में मनेक आत्माओ को माना यया है और उसको झक्ति में विश्वास क्तिया गया है । अने- 
केश्व रवाद में अनेक ईडवरों को माना गया है। अनेवे शव रवाद ( 9० ५४४०5 ) में ईश्वर 
को शक्तिमान्‌ जीव प्रमज्ना जाता है। अनेवेब्वरवाद के बाद एव्ेगवरवाद में ईश्वर को 
अत्यधिक शक्तिशाली समझा जाता है | इस प्रकार धर्म के विकास के साथ ही साथ मनुष्य 
इस विचार को सर्वशविवमान्‌ ( 0777 790थ7०४ ) के हप में परिणत कर पाठा है। 
ईश्वरवादी धर्म मे ऐसे ईश्वर की चर्चा पाते हैं जो प्रकृति को अपने वज्षीभूत रखता है। 
वहाँ ऐसे ईइबर की कल्पना की जाठो है जो आत्माओ को ग्रतव्य स्थान तक पहुँचाने में 
पहायता प्रदान करता है वहाँ ऐसे ईश्वर की कल्पना की जाती हैं जो कठिनाइयों 
से अछूता है । ईश्वर दिसी प्रकार भी सीमित नहीं हो सकता है। श्स प्रक्मार ईश्वरवादी 
धर्मो मे सर्वशक्तिमान्‌ का विचार आ जाता है । 
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अब देखना यह है कि सर्वशक्तिमान्‌ का प्रत्यय किस विचार का प्रतीक है। कुछ 
लोगो ने कहा है कि सर्बशक्तिमात्‌ का विचार ईइवर पर छांगू नही किया जा सकता है 
ब्योकि ईइवर भीमाओं की परिवि पे क में करता है) उदाहरण स्वरूप यह कहा जा सकता 
है कि मृष्टि मे ईश्वर अनेक वत्तुओ का सहारा छेता है जो ईश्वर को ससीम बना देते हैं । 
जे» एब७० मील (3. & ४] ) मे इवीलिए ईइवर को सर्वशक्तिमान्‌ नही कहा है। सर्व- 
शक्तिमानू और परिमितता ( ॥7000॥ ) विरोध्रात्मक शब्द हैं। परन्तु इसके विरुद्ध में 
कहां जा सकता है कि परिपितता जिसे ईइवर ने स्वयं अपनाया है, ईश्वर की न्यूनता का 
सूचक गही है । 

क्या सर्वशक्तिमान्‌ का विचार यह सिद्ध करता है कि ईश्वर के लिए कुछ भी 
असम्भव नही है ? सर्वध्नक्तिमान्‌ का यह अर्थ नही है कि ईड्वर असम्भव को सभव बना 
सकता है । ईश्वर शाश्वत है | चाहने पर भी ईश्वर की सुत्यु नही हो सकती । वह न भूत 
को भव्रिष्य में बदल सकता है और ते भविष्य की घृत के रूप में चित्रित कर सकता है। 
जो व्यक्ति पापी है उपे ईश्वर पुण्य आत्मा के हप मे नही दिखा सकेता। चू कि ईश्वर 
स्वेश्क्तिमान्‌ है इसलिए यह सोचना कि वह पाप भी कर सकता है अथवा आत्महत्या भी 
कर सकता है, भ्रामक हे। असमव को सभव में परिवर्तित करना ईश्वर के प्तामथ्य॑ 


₹्‌+ 
के बाहर है | पदि ईश्वर व्याधादक दृश्यों को उपस्थित करता है तो वह सीमित हो 


जाता है । 

४ ईइवर सर्वेशक्तिमान्‌ू इसलिए है कि बह उन्ही कर्मों को करता है जो बुद्धिसंगन हैं । 
वह सर्वशक्तिमानु कहा जात है त्योकि वहू सादा वरिंइत जिससे विभित्त वख्तुये, साझव 
सभी आते है, की रक्षा करता है । ईघ्वर की स्वृशक्तिमान्‌ कहा जाता है क्योकि वह अपने 
संकल्प को वास्तविकता में उपस्थित्त करता है। ईब्वर को सर्वश्ञक्तिमाव्‌ इसलिए कहा जाता 
है कि वह उन्हीं सब कार्यों को कर सकता है जो उसके अन्य ग्रुणों से तंगति रणते हैं । 

जब हम यहे कहते है कि ईच्वर सर्वशक्तिमान्‌ है तब एक समस्या खडी होती है । 
समार ईश्वर की सृष्ठि है परन्तु ससार में अशुभ छा साम्राज्य है । यदि ईइवर सर्वदात्ति मान 
है तो उसने ऐसे संसार की रचना क्यो की है जो अशुभ के परिपूर्ण है। अशुभ ईइवर को 
दइक्ति का छष्डप करता है। इस समस्या के समाधान के निशित विशभिन्‍्त्र तर्क दिये गये दे 
जिनका मुल्याकन हेस अगले अध्याय मे बिघ्तारपूर्वक करेंगे। हम णहाँ पर इतता कहकर 
संतोष को साँस ले सकते है कि अशुम की समस्या ईश्वर, की जो, सर्वशजितियान्‌ हे, लक्ति 
का विगोध नही करता है । 

सर्वव्यापफ्रता ( 0:%797757९5९४८० ) 

सर्वव्यापक झब्द का विकास ईजर की धारणा वा विश्रेषण करने से प्राप्त होता 
है । प्रारंभिक धर्म में ईश्वर स्थानिक ( 7.0०४। ) दीख पडता है । प्राकृतिक धर्म में ईइबर 
का क्षेत्र बढ जाता है और वह प्रकृति के विभिन्न अग्रो वा प्रकाध्षन करता है] शाश्वा- 
>्मिक धर्म में ईब्वर क्षेत्र की प्लीमा को त्याग कर संत जगह दृष्टिगोच्तर होता है। भब 


१८० धर्मे-दर्शन की रूपरेखा 


हंर जगह मानव उसकी पूजा कर सकता है। इस प्रकार सर्वृव्यापक प्रत्यय का विद्वात्त 
द्ोता है । 

सर्वव्यपक ( 0एश78$६80४ ) का क्या अर्थ है ? कुछ लोगों का कहना हैं कि 
सर्वेव्यापक का अर्थ है कि ईश्वर समस्त विश्व मे व्याप्त है। ईश्वर विश्वरूपी दिक मे 
निहित है। ईश्वर विश्व मे फैला हुआ है। परन्तु यह विचार अस॑ग्त जेंचता हैं। सभी 
अध्यात्मवादियो ( [6009 75 ) ने माता है कि ईइवर ने विश्व को सृष्टि की है । 
ईइबर ने संसार की रचना कर अनेक प्राणियों को जन्म दिया। इस प्रकार वस्तुओं में 
सम्बन्ध स्थापित होता है और दिक्‌ ( 598९6 ) की भावना आती है । इससे सिद्ध होता है 
कि दिक्‌ का निर्माण ईह्वर के बाव हुआ है । अत. यह सोचना कि ईश्वर दिक्‌ में व्याप्त है 

इंवर की पूर्वगामी सत्ता का खण्डन करना है। इसके अतिरिवत विस्तार ( डॉटाओं०॥ ) 

भूत ( 2ैैशांश ) का ग्रुग है । घर भौतिक वे होकर आध्यात्मिक सत्ता है । इसलिये 
ईइवर में विस्तार नहीं हो सकता जिसका अर्थ यह है कि ईघ्वर दिक में ब्याप्त नहीं हो 
सकता है । 

ईश्वर इस विश्व में उसी प्रकार व्याप्त है जिम प्रकार बात्मा शरीर मे व्याप्त है। 
हम शरीर के किसी अग को स्पर्श कर यह नहीं कह सकते कि यह आत्मा है पच्चपि आत्मा 
समस्त झटोर में व्याप्त है। उत्ती प्रकार सवार की किसी वस्तु को देखकर ऐसा नही कह 
सकते कि यह ईश्वर है यद्याषि वह संप्तार मे पूर्ण रूप से व्याप्त है। ईश्वर समस्त विश्व का 
आधार है | ईश्वर की सत्ता को प्रत्येक विश्व में महसूस कर सकता है । 

धामिक भावना के विकाप्त के लिए ईश्वर को सर्वव्यापी होना आवश्यक है। एक 
साधक एक ऐसे ईश्वर की कल्पना करता है जो निरन्तर उप्तके समीप हो तथा उसके कमियो 
को दूर करने के लिए प्रयत्नशील शो | एक ईश्वर जिससे मानव का दूरस्थ सम्बन्ध है भद्दित 
का पात्र नही बन सकता है। 

सर्वज्ञता 
( 0977807९०८७ ) 

सर्वज्ञ का अर्थ है सब कुछ जाननेवाला । सर्वज्ञ एक प्रत्यय है जिसे मानवीय सादृश्य 
के आधार पर लागू किया जाता है। मानव में पूर्ण ज्ञान का अभाव है। जब मानव किसी 
वस्तु को नही जानता है ठो उसे अत्यन्त ही दुख की अनुभूत्रि होती है। इसलिए मानव 
सोचता है कि ईश्वर समस्त वंस्तुओ को जानता होगा। इस भावना को सार्थक बनाने के 
लिए 'धर्वज्ञता' का आरोप ईश्वर पर किया जाता है। ईइवर सर्वज्ञाता हैं। ईब्वर भूत, 
भविष्य, वर्तमान तीनो कालो को जानता है । वह जानता है कि कल क्या होगा तथा कल 
वया हुआ था| मानव तर्क के आवार पर किसी भी वस्तु का ज्ञान प्राप्त करता है। आधार 
वाक्य ( 7७7॥58 ) के द्वारा मानव निष्कर्ष को प्राम्रि करता है। मावव को ज्ञान हामिल 
करने के लिए कठिताई का सामना करना पडता है। इस प्रकार मानव का ज्ञन सीमित 
रहता है। परन्तु इसके विपरीत ईश्वर का ज्ञान अनन्त एवं अमीम होता है। मानव जब 
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किसी वस्तु का जन प्राप्त करता है, तब ज्ञाता और ज्ञेय के बीच खाई का जन्म होता 
है। परन्तु ईश्वर के ज्ञान मे ज्ञाता और ज्ञेय के बीच द्वत का क्माव रहता है। अतः 
मानवीय ज्ञान के आधार पर ईव्वरीप्र ज्ञान की कन्पना करना गलत है। 

इंदबर शास्त्री ( ॥80]08 शा ) का वाहुना है कि ईश्वर का ज्ञान सहज ज्ञान 
( ााण्यां०० ) से होता है । जिम चीज की उसे जानकारी होती है, वह स्वयं वह वस्तु 
बन जाता हैं। मानव का ज्ञान ताहिक प्रणाली से प्राप्त होता है जिसमें जाता और ज्ञेय के 
बीच द्वत रहता है । अतः ईव्वर के ज्ञान का स्वकूप अह्वत है जब कि मानवीय ज्ञान का 
स्वरूप  त है । 

प्रारम्भिक अवस्था भे हर दल का अपना-अपना ईम्वर था और हुर ईब्चर अपने दछ 
का ज्ञान रखता था। अंत उसे मर्दज्ञ होने की आवज्यकत्ा नहीं थी। अनेंवेश्वरबाद मे 
प्रत्येक ईश्वर का अपना अलग विभाग था जिसका ज्ञान वह रखता था। किस्तु एकेशवरवाद 
में एक ईश्वर को माता जाता है और द्प्ती कारण उसे सर्वज्ञ होता आवश्यक हो जाता है । 
उपरिलिखित तीनो गुण आपम मे मम्बन्धिन हैं। तीनो एक दूसरे पा आश्ित हैं । 

तात्विक गुणों के सम्बन्ध में एक आवश्यक प्रग्स उपस्थित होता है दि क्या वे ईश्वर 
का मानवीयकरण ( 6&शाॉए०्ुण्णाणएफ्ा5ए ) करते है ? कुछ छोगो का कहना है कि इस 
गुणों का आरोय ईश्वर पर मानवीय भादृश्यता के आधार पर की गई है । मावव सीमित 
हैं। मानव को संसार में अनेक प्रकार के संध्रपों का मामना करना पडता है। इमछिये 
मानव ईब्वर की कल्पना करता है जो सर्वशक्तिमान्‌ हो । भानव का ज्ञान सीमित है जिसके 
फलस्वरूप मानव ईश्वरीय ज्ञान को पूर्ण मानता है। ईरवर एक ऐसी सत्ता है जो सारी 
वस्तुओ को जानता है॥ मानव का अस्तित्व एक निश्चित दिक्‌ में सीमित है इसलिए मानव 
ईश्वर को सर्वृद्धापक मानता है। परस्तु जत्र हम इन प्रत्ययों का विचार करते है तो पाते 
है कि वे ईश्वर का मासनवीयकरण करने में सफल नही है । 

ईइबर की भावना मे ही सर्वशक्तिमान्‌ की भावना निहित है। मानव की शर्वित 
मीमित है । चह अनेक कामों को याद कर भी पूरा नहीं कर सकता । सर्वज्ञ की भावता 
भी मानवीय सादुइय के आधार पर तही की गई है । मानव का झाव भ्रपूर्ण मोर ससीम है। 
इमके विपरीत ईबत्वर का ज्ञात पूर्ण एवं असीम है । मानव वा ज्ञान ताकिक होता है परन्तु 
ईश्वर का ज्ञान आत्मानुभूति के द्वारा होता है। सर्वध्यापक का भी विचार मानवीय दृष्दि- 
कोण से ईश्वर पर नहीं छागरू की ॥ई है। मानव का अस्तित्व दिक्‌ और काल मे निहिंत है 
परन्तु ईइवर का अस्तित्व दिक्‌ और काल से स्वप्तन्त्र रहने के कारण स्वब्यापक है। मानव 
दिच्य के कण कशभ से निवास नही कर क्कता है। अत. हम देखते हैं कि ये तीन गुण ईश्वर 
का मानवीयकरण नहीं करते है। थे ईश्वर के निजी गुण है । ये गुण ईश्वर के स्वरूप का 
प्रकाशव करते हैं। मुख्य तात्विक गुणो के अतिरिक्त अनन्तता और नित्यता को भी तात्तविक 
गुण माना गया है | इनकी चर्चा अपेक्षित है| 

अनस्तला ( [990॥9 )--ईईवर की भावना में अमन्त्ता को भवता अन्तर्भृत्त है। 
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ईश्चर और मनुष्य में मूठ भेद यह है कि मनुष्य ससीम है जबकि ईइ्वर अनम्त अर्थात्‌ असीम 
है । ईश्वर की भनन्‍तता के सम्बन्ध मे विचार करते समय स्वभावत यह प्रइन उठता है कि 
ईश्वर की अनन्तता का क्‍या अथं है ? अनन्त शब्द की व्याख्या दो दृष्टिकोणों से की गई है । 

साधारणत' अनस्त शब्द का प्रयोग निषेधात्मक रूप मे किया जाता है। इस दृष्टि 
में अनन्त सरीम का विरोधी है। सबीम उसे कहा जाता है जो सीमित ( 7.77/69 ) हो। 
अनन्त इसके विपरीत उसे कहा जाता है जो असीमित हो । इस प्रकार के अनन्त की परि- 
माणात्मक अनन्त [ 0028704096 ॥0ग्रत6 ) कहा जाता है। इसे हीगल ने अयधार्य 
अनन्त ( £256 ॥777/6 ) की सन्ना दी है । 

यदि ईश्वर को उवत अर्थ भे अनन्त कहा जाव तो उसके नैतिक और धामिक तत्त्वो 
का उन्मूलन हो गाता है। अतन्त की यह व्यास्या ईश्वर को भौतिक बना डालती है। 
अनन्त शब्द का प्रयोग ईश्वर १र इस अर्थ मे करना उसके आध्यात्मिक स्वरूप का खण्डन 
करना है । 


अनन्त शब्द का प्रयोग दूसरे अर्थ में भी होता है। अनन्त शब्द की न्याज्या भावा- 
त्मक एवं गुणात्मक रूप में भी की गई है। इस द्ध्टि ये अनन्त शब्द पृथ्नता ओऔर सम्पूर्णता 
का पर्याय है। इस प्रक्रार अनन्त सप्तीम का विरोधी है। सप्तीम को पेसीम इसलिए कहा 
जाता है कि वह परतन्त्र है। उसकी सत्ता बाह्य शर्तों के द्वारा नियन्त्रित होती है । परन्तु ईश्वर 
स्वतन्त्र है। उसे किसी बाह्य तत्व की अपेक्षा नहीं है। ईश्वर की अनन्तता का अर्थ है कि 
वह पूर्ण है। अनन्त शब्द की भावात्मक व्याख्या हमारी धामिक भावना की तुष्टि करती 
है | ईश्वर को इम अर्थ में अनन्त कहना कि वह मभी ससीम विषयो का विरोधी है गछत 
है | अत अनन्त बब्द का प्रयोग युणात्मक रूप में ईज्वर पर बरना ही मान्य है । 

नित्यता ( हाव्य्ाथाए )--नित्यता को ईइबर का तात्विक गुण माना गया हैं। 
मनुष्य स्वयं परिवर्तनशील तथा क्षणभगुर है। इसलिये वहू ईश्वर को नित्य और अपरि- 
वतेनशील मानता है । अतित्य ईइवर धर्म का केन्द्र नही हो सकता ॥ नित्यता नामक ईदव रीव 
गुण धार्मिक चेतना की उपज है। अब् प्रश्न उठत्ता है कि नित्यता का क्‍या अर्थ है ? कुछ 
विद्वानों ने कहा है कि ईह्वर नित्य है वयोकि वह काछातीत है | नित्य वह है जो काल से 
परे हो । परन्तु ईश्वर को उपयु'वत कषर्थ में नित्य समझना 'प्रामक है। यदि ईश्वर को हम 
कालातीत मान लेते है तब बह काल में पाई जाने वाली सन्नी घटनाओ से तटरुप हो जाता 
है | मानद कालिक जीव है । यदि ईदइवबर कालातीत है तो ईश्वर का कालिक भक्त के बीच 
सम्बन्ध कैसे होगा ? ईश्वर को काछातोत मान लेने से उपास्य और उपासक के सम्बन्ध की 
व्यास्या करता अमम्भव हो जाता है। ईश्वर को नित्य इसलिए कहा जाता है कि वह रुबे- 
कालीन है । वह सभी काछो से सत्तावान है । यद्यदि वह काल में रहता है, फिर भी ईश्वर 
पर काल का कोई प्रभाव नही पडता है । ईच्वर को इसलिए भी नित्य माना जाता है कि 
वह सभी मूल्यों का आधार है । ईब्वर मे ही मूल्य निवाप्त करते हैं। चूकि मूल्य शाइवत 
होते हैं इसलिये मूत्य का केन्द्र ईश्वर भी नित्य है । 
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ईइचर के नेतिक गण 
( स्फात्ये वैक्तक्रपार$ 5 000 ) 


नैतिकता और धर्म मे गहरा स्बन्ध है। दोनो एक इसरे को प्रभावित करते है । 
ऐसी श्यिति में नंतिक गुण की जो ईश्वर पर आरोपित किये जाते हैं महत्ता बढ जातो है 
तेतिक गुणों का आरोपन ईश्वर पर तभी होता है जब मानत्र के नैतिक विचारों का प्रादु- 
भाव होता है। नैतिक प्रत्ययों के विकास के पूर्व मानव ईश्वर को नैतिक गुणों से विभूषित 
करने में जुसमर्थ था। धर्म के विकास के साथ ही साथ नैतिक गुणो का आरोपन ईन्वर 
पर किया गया है । नेतिक गुणों से शून्य ईश्वर धर्म के लिए महत्व नहीं रखता है । धर्म मे 
उपासक ईइबर की उपासना करता है परन्तु एक उपासक दैतिक दान्‍्य ईश्वर की उपासना के 
लिए अग्रसर नही हो सकता है । बत्त इइवर थर नंतिक गुणी का आरोपन स्वाभाविक है। 
जब मनुष्य नैतिक गुणों वा जारोपन ईश्वर पर करता है तब वह अनुमान का 
सहारा नहीं लेता है । नें तिक युण एक तरह से मान्यताओं के रुप में प्रतिष्ठित है जो धामिक 
मुल्यों को सजीवता प्रशान करते हैं। मनुष्य तैतिक ईश्वर के सबंध में तके वितर्क नही करता 
वहिकि उसकी धामिक भावना ज्योही आध्यात्मिक धरातछू पर आतो है त्योही वह नैतिक 
ईश्वर में विश्वास करने छगता है । यहूदी धर्म मे ईइब्र के नेतिक गुण पर अत्यधिक जोर 
दिया गया है । न्यायजभीलता और पवित्रता को $ह्वर का मूल नैत्तिक गुण माना गया है । 
ईताई-धर्म मे ईश्वर को प्रेममय मांवा गया ह€ ! ईइवर के नतिक गुणों में अच्छाई 
( 50०6॥९४$ ), दयालुता ( छल्लाट९०६०८९ ), प्रेम ( 70०४6 ), न्यायच्चीलता ( पराट- 
॥९00६865$ ) आ्ादि मुख्य है। ईश्वर की भावना में अच्छाई का विचार अस्तर्भूत है । 
मानव स्वन्ावत ईबबर को दाभ मानता हंं | शुभ ( अच्छा ) ज्षब्द का प्रयोग हम मनुष्य 
पर भी करते हैं और ईदवर पर भी वरते हैं ।॥ परन्तु ईश्वर पर जिस अर्थ में 'शुभ' शब्द 
का व्यवहार होता है उसी अथे में मनुष्य पर शुम' झत्द का वध्यवह्मर नहीं होता है। 
मच्छाई बुराई के अभाव में अर्थहीव है। शुभ-भशुभ का सकेत करता है ) जो किसी ऋक्ष्य 
की प्राप्ति में सहायक होता है वह भुम और जो फितती लक्ष्य की प्राप्ति मे बांधक होता है 
भञ्मभ माना जाता है । इस प्रकार अशुभ शुभ का विरोधी हे । मनुष्य में शुभ का प्रादुर्भाव 
तथा विकाम मानवीय प्रयस्त के द्वारा सम्भव होता है परन्तु ईश्वर में शुभ उसके रवभाव 
का अंग है | मानवीय अच्छाई भमुष्य के संघर्ष एवं प्रयास को प्रस्तावित करता है । मनुष्य 
शभ्त को उसकी पूर्णता मे अपनाने मे असमर्थ है। मनुष्य आशिक हूप से शुभ को प्राप्त 
बोर है । परन्‍्छु ईश्वरीय शुभ पूर्ण होता है। यह दोधों से मुक्त है। ईइवर के नैतिक 
अच्छाई को हम तात्विक पूर्णवा का पर्याय नही मान सकते है 
अब यहाँ पर भ्रम होता है कि क्या झुभ इसलिए शुभ है कि वहू ईव्वर की इच्छा है । 
अथव; क्या ईश्वर उसकी इच्छा इसलिए करता है कि वह जझ्ुभ है ? यदि यह कहा जाय 
कि जम ईइवर के सनमाने संकल्प का दोतक है वो शुभता को ईईकर के स्वरूप का 
आवध्यक अग् मानता भ्रामक होगा । ऐमी स्थिति में हमे यह भी मानना कि ईश्वर अशुभ 
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को भी शुभ बना सकता था अनावश्यक नहीं होगा । यदि कहा जाय कि ईइवर झृुभ की 
इच्छा इसलिए करता है कि वह शुभ है तो शुभ को ईश्वर का पूर्व गामी मानना होगा। 
अत. इक्त दोनो संभावनाओं को स्वीकारना अमान्‍्य है। इस द्विविधा से छुटकारा पाने का 
एक मात्र रास्ता यह मान लेना है कि शुभ ईश्वरीय प्रकृति फे आवश्यक अग है। 

न्याय-परायणता ( १80/०00७7०55 ) ईश्वर का दूसरा नैतिक गुण हैं। ईश्वर को 
न्यायप्रायण मानता महत्वपूर्ण हे । इसका कारण यह है कि मानव ईश्वर को एक व्यक्ति 
के रूप में मानता है जो विश्व की स्यायपरायणता को कायम रखता है। प्रेम ( 0%6 ) 
को ईश्वर का तीसरा नैतिक गुण माना जाता है। ईसाई धर्म मे ईश्वर को प्रेममय माना 
गया है। ईइबर का प्रेममय होना बुद्धि अथवा तर्क से नहीं प्रमाणित होता है। ईइबर का 
प्रेममय होना इस बात का प्रतीक है कि उन्होंने ससार के मनृष्यो की उद्धार-मुक्ति के छिए 
अपने को प्रयत्नशील पाया है। ईत्ताई धर्म के समर्थकों का विश्वात है कि ईश्वर ने अपने 
प्रेम को प्रकाशित किया है। ईश्वर जिस रूप में अपने को व्यक्त करता है उप्ती रूप में 
मानव ईश्वर को प्राप्त करता है । 

दयालुता, ईश्वर का चौथा नैतिक गुण है। ईन्वर पर दयालता का आरोपन यह 
सक्नेत करता है कि वह निर्देयी अथवा कठोर नही है | ईश्वर विश्व के सभी प्राणियों के प्रति 
दया रखता है। मनृष्य ईश्वर की दया का भागी द्वोता है। ईश्वर मे सभी जीबो के प्रति 
शुभ निहित है | वह उन्हें भाशीर्वाद देने के लिए नियत ( 70277767 ) रहता है । 

दयालुता का गृण ईश्वरीय प्रेम का ही अग है। ईश्वर का प्रेम ही दया के रूप मे 
अभिव्यक्त होता है। ईइवर प्रेम के वशीभूत ससार के प्रत्येक जीव की भलाई करता है । 

ईश्वर के नैतिक गुणों के विशृद्ध आक्षेप करते हुए कहा जाता है कि नैतिक गृथों का 
आ रीपन सासारिक मनुष्यो पर हीता है। ईइ्वर जो ससार से परे हैं पर नैतिक गुणों का 
आरोपन करना अमान्य है | यदि हम नैतिक गुणों का प्रयोग ईश्वर के लिए करें जो विश्व 
से परे है तो वैसी परिस्थिति मे नैतिक गृण का अर्थ ही नप्ट हो जाता है । नेत्िक दुष्टि- 
कोण मानवीय दृष्टिकोण है जिसे ईश्वर पर लागू करता भ्रमात्मक है । 

साधारणत: ईइवर को विश्वातीव माना जाता है। धर्म के लिए एक ऐसे ईदवर की 
आवश्यकता है जो मानव से अछग हो । इमीलिए ईव्वर को विश्वातीत माना गया है। 
यदि ईश्वर विश्वातीत है तो ईश्वर के नैतिक पहलू पर सशय करना अनिवार्य हो जाता है। 

नैतिक गुणों का आरोपन कते समय ईइवर का मानवीयकरण ( 6घाए०क्ु0ग- 
णफ्रणशण ) हो जाता है। दूसरे शब्दों मे ईश्वर मानेत्र की तरह ससीम तथा जनाध्वत 
हो जाता है । 

ईश्वर के तैतिक गृणो के विरुद्ध उक्त आक्षेप से यह निष्कर्ष निकाछना कि इन गुणों 
का कोई महत्त्व नही है अनुपयुक्त है । नैतिक गृुणो का आरोपन ईश्वर पर करना स्वाभा- 
बिक है । ये हमारी धामिक चेतना की माँग है । 


ग्यारहवों अध्याय 


अश्युभ की समस्या 
(27०४०९०८०७ ०६ ४7 ) 
अशुभ का स्वदछृूप 

जब हम जीवन के विभिन्‍न अनुभवों पर दृष्टिपात करते है तो जीवन मे अशुभ की 
प्रबलता पाते हैं । विश्व अशुभ के अधीन है | यदि अशुभ को विश्व का ब्रवहबक अगर कहा 
जाय तो जतिशयोक्ति नही होगी । 

अशुभ का अर्थ घुभ का अभाव हैं। मृत्यु अशुभ का उद्दाहरण है क्योकि इसमे 
जीवत का अभाव है + द्रमी श्रकार दीडा, अप्षत्य, कुरपता, पाप, निर्धनवा आदि अस्त है 
वेयोकि इनमे क्रमश सुख, सत्य, सौन्दयं, अच्छाई और धन का अभाव है। प्रो० डी० एम० 
एडवर्ड ते अशुभ को परम मूल्यों का विरोधी बतलाया है । उन्होने कहा है विश्व मे कम 
में कम चार प्रकार के अद्युभ निहित है--दु'ख, अप्तत्य, कुरूपता और पाप इन्हे चार परम 
मूल्यों--बुख, सत्य, सौन्दर्य और शुभ का सक्षम विरोधी मात्रा जा सकता है ।! 

अशुभ मनुष्य के दुखो का मुल कारण है। यदि विश्व मे अशुभ का राज्य नही होता 
तो मानवीय जीवन सुवदायक होता । परन्तु इसके विपरीत भशुभ के। बहुछता के कारण 
जीवजन्तुओ का जीवन दु ख्मक प्रतीत होता है । वाढ, भूकम्प ज॑सी प्राकृतिक घटनाओं 
से जीव जन्तुओ को हानि पहुंचती है ।॥ अत उक्त घटताओ को भी अश्ञुभ कहना न्याय- 
संगत होगा । प्रकृति के अतिरिक्त कुछ दुष्ट मनुष्यों के कर्मों से भी अवुभ का निर्माण होता 
है । चोरी, डकंतोी, हिसा, धोखा आदि कर्म भी अशुभ के वर्ग मे रखे प्रा सकते है। अत्त 
जीवन के कटु अनुभव अशुभ के उदाहरण कहे जा सरते हैं 

उपयुक्त विवेचन से यह प्रमाणित होता हे विश्व भे अश्युभ है । अशुभ की भत्ता का 
निषेध करना अमान्य जेंचता है । विश्व मे अशुभ है यह कठोर सत्य है। मेक्‍टागर्ट ( ॥८- 
28827 ) ने अशुध् का समर्थन करते हुए कद्दा है कि विश्व मे अशुभ है। अशुभ की व्याप- 
क॒ता के सम्बन्ध में भ्रग्ग उठाना आवध्यक नही है। विश्व मे कुछ बशुध्र तत्त्व हैं--यह एक 
निविवाद सत्य है ।* 
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१८६ धर्म-दर्शन की हूप-रेखा 


विश्व मे अशुम की व्यायकृता का हम अनुभव करते हैं। इस विश्व मे अरुख्य प्राणी | 
रोते तथा नष्ट होते रहते हैं। यह्‌ जीवन एक ऐसी कहानी है जिसकी रबना सम्भवत: 
शतान ने की है। मानव को जीवन के संघर्ष के क्रम मे अनेक प्रकार की यातनायें सहनी 
पड़ती है । टेनिपन के अनुमगार प्रकृति के नख और दाँत रक्त रंजित है। मौल के कथना- 
नुप्तार जिन कार्यों से मानव को पृत्यु-दण्ड तथा आजीवन कारावाछ्त दिया जाता है वे प्रकृति 
के दैनिक कारें के भंग है । हा|म [ प्रिणायह ) ने मानवीय जीवन से अद्युग को सर्वव्या- 
पकता पर प्रकाशन डाला है। उन्होने रोगो से परिपूर्ण अस्पताल, अपराधियों से भरे कारागार, 
मृतक शरीर से परिपूर्ण रणक्षेत्र, महामारी से पीडित राष्ट्र, अन्याय, अत्यादार को अशुभ 
के प्रमुख उदाहरण माना है | बौद्धन्घमं के अनुसार जगतु का हर क्षण दुःख से भरा है । 
बौद्ध ४र्म में जन्म, रोग, बुढाया और मृत्यु को मूल अशुभ म्रान्रा गया है। जर्मन दार्शनिक 
शापेन हावर ने विश्व को बुराइयो तथा खराबियो से युक्त माना है। भानवीय जीवन अतृप्त 
भाकाक्षाओं तथा इच्छाओं की छाश है | यह निक्ृष्टतम्‌ जगत्‌ है-- जीवन एक धोखा है । 

जब से मात्रव में बुद्धि का विकास हुआ हैं तब से वह अशुभ की समस्‍या पर विचार 
करता आया है| इसके फलस्वरूप अशुभ की समस्या के सम्बन्ध से हमे अनेक मत मिछते 
हैं । मानवीय प्रयत्नो के बावजुद अशुभ की समस्या आज तक नही सुलझ पागी है। घ॒र्म 
दर्शन में अशुभ की समस्या को लेकर काफी बाद विवाद हुए है । फिर भी, यह समस्या ही 
रही है। अशुभ की समस्या का उन्पूलन सम्भव वही जान पडता है । 

अशुभ की समस्या का विकास 

जब हम अभ्भ् की समस्या पर विचार करते हैं तो पाते हैं कि अशुभ प्राचीन काल 
के छोगों के लिए समस्या नही थी । उप्त समय के लोग देनिक जीवन की आश्यकताओ की 
पूर्ति मे कुछ इस प्रकार उलझे रहते थे कि सैद्धान्तिक विवेचन के लिए जैसे उतके पास 
कोई समय ही नही था | उस काल के धर्म पर दृष्टिपात करने पर पता चलता है कि जिस 
समय प्राणवाद (5907057॥) में छोगो का विश्वास था उस समय छोगो को शुभ और अशुभ 
के विचार स्पष्ट हो गये ये परन्तु उनके समक्ष अशुभ कोई समस्या नही थी । उनका विश्वास 
था कि विश्व में अनेकानेक जीव ( 5075 ) है और उनमे से कुछ दयालु और नेक है, 
परन्तु कुछ ऐसे भी है जो दुष्ट और निर्दयी हैं | अच्छे जीव (59775) लोगो का घुभ करते 
हैं और बुरे जीव ( 59775 ) लोगों का अशुभ करते है । इस प्रकार हम पाते हैं कि उस 


काल के लोगो क॑ पास अशुभ की एक अच्छी एवं स्पष्ट व्यास्या थी । 
फिर जब हम टोटमवाद ( 0८४ ) फीटिशवाद (छाया ) तथा पृर्वज- 


आराधना मे विश्वास करने वालो की ओर ध्यान देते है तो पाते हैं कि उन सबो के लिए 
भी अशुभ कोई समस्या नही थी। इसका कारण यह है कि ये छोग भी जीव ( 5978 ) 
की बहुलता में विश्वास करते थे जिनमे से कुछ जीव ( 5907 ) वेक स्वभाव वाले थे 
और कुछ दुष्ट स्वभाव वाले थे । अतः शुभ की उत्पत्ति का कारण वे नेक स्वभाव वाले 
जीव ( 597785 ) को मानते थे और अशुभ की उत्पत्ति का कारण दुष्ट स्वभाव वाले जीव 
( 8907 ) को मानते थे । 


अशुभ की समस्‍या १८७ 


इसके वाद जब हम अनेकेश्वर्वादी व'मिवः विचा7 धान [00/70टञ ० १९॥६0०ए५ 
022 ) पर विचार करते हैं तो पाते है यहां भी अशुभ कोई समस्या नहीं थी क्‍यों कि 


अशुभ की उत्पत्ति का कारण भी वे छोग ( भनेकेश्वरवादी ) कुछ दुष्ट देवताओं को ही 
मानते थे । 
कुछ लोगो ने अशुभ की व्यास्या दो निरपेक्ष मूल तत्त्वो ( #080७/६-७४४४४/६ 


ग८थ॥9 ) या दो सापेक्ष मूल तत्त्वों [ रिशुक्षाए०८ णुतशाकआऑ& गध्थए ) की सहायता से 
की है| प्रथम प्रकार के विचारकोी मे हम उदाहरण स्वरूप यूनानी विचारको में प्लेटो और 
अरस्तू के विचार की ओर सकेत करेगे । 

घ्लेटो मे इस विश्व की बुराइयों की व्याख्या सत्ता ( फ्रेष्णट ) के साथ असत्ता 
( ५०० 56708 ) जिसे आगे चलकर उसने भूत ( 'शैशाहः ) के नाम से भी पुकारा है, 
की कल्पना करके किया है | सत्ता ( छिध्या8 ) को प्लेटो ने पूर्ण ( ?शा०८ ) और शुभो 
का उद्गम स्थान माना और असत्ता ( ४०) 80॥8 ) को उसने विव्व की सभी बुराइयो 
का कारण बताया है | अरस्तू के दर्शन में भी हमे वस्तु ( थिशा०८ ) बोर आकार ((0णा) 
का वर्गीकरण मिलछता है । उसके अनुसार विश्व अपने विकास के क्रम मे आकार ( 0७ ) 
की बोर बढ़ता जा रहा है और ज्यो ज्यों यह आकार के समीप पहुँचता जा रहा है त्यो- 
त्यों विच्व की बुराइयाँ, इसके अशुभ घटते जा रहे है। अतः यह कहना गलत नही होगा कि 
अरस्तू ने भी मासारिक अद्युभ का कारण भूत की ही माना है। इस प्रकार हम पाते हैं कि 
दो निरपेक्ष मूल तत्ताओ में विब्बास करने वालों के लिये भी अशुभ की व्यास्या कोई 
समस्या का रूप धारण नही करती | 

इसके उपरान्त जब हम उन विचारकों पर दुृष्टिपात करते हैं, जिन्होंने अशुभ की 
व्यास्या करने के लिए एक्श्वरवादी ( ०४८४९ ) होते हुए भी दों सापेक्ष मूछ तत्वों 
( १७७४6 णात्रा86 7९9 ) वी सहायता ली है तो हमारे सम्रक्ष पारसी धर्म के 
संस्थापक ज«थुइत्र का ताम प्रमुख रूप से सामने आत्ता है। उक्त धर्म के अनुमार झहुर- 
मज्य ( शए4 ४२१३ ) अहरिमान ( #धाश|आ ) दोतो को ईव्बर माना गया है। 
अहुरमज्दा सर्वशक्तिमान्‌, सर्वज्ञ नथा अन्य गुणों से भी विभूषित हैं। यह पुणंत छुभ है। 
इसके अतिरिक्त दूसरा ईश्वर अहस्मिन है । यह पूर्णत अशुभ है तथा विश्व के सभी अशुभो 
, का मूल कारण है और इसी कारण अहुरमज्दा को तुछना पश्रक्राश से तथा अहरिमान की 
तुलता अन्धकार से की गई है। शुभ का कारण अहुरमज्दा और अशुभ का कारण अहरि- 
मान को माना जाता है| इस प्रकार हम पाते हैं कि है तवादी धर्म के सम्मुख अशुभ कोई 
समस्या नही है । 

जब हम म्वज्वर्वाद ( ?०॥0657 ) को ओर ध्यान देते है तो ऐसा प्रतीत 
होता है कि अशुभ की समस्या का यहाँ विकास नहीं हो पाता हे । इस विचारधारा 
के अनुसार ईश्वर एक ही मात्र सत्ता हैं। ईश्वर अतन्त और एक सर्वव्यापक सत्ता है। 
सर्वेक्चरवाद के अनुसार ईश्वर और विव्व अभिन्‍न है। विव्व और ईव्वर मे तादात्म्य सम्बन्ध 
मानने के कारण शुभ बौर अशुभ का विभेद सर्वेदवरदादी नही कर पाते हैं क्योक्ति विश्व 


१८८ धर्म-दशंन की रूप-रेखा 


की प्रत्येक वस्तु में ईश्वर का हो प्रकाशित रूप है, तो फिर उम्ममे शुभ और अशुभ का भेद 
कैसा ? विश्व में स्िफे शुभ ही शुभ है या फिर अशुभ ही अशुभ | 

इसके बाद जब हम अनीश्वरवादी विचारधारा पर ध्यान देते हैं तो पाते है कि वहाँ 
अशुभ की समस्या उपस्थित नहीं होती ॥ भनीश्वरवाद ( &!॥6787 ) के अनुसार ईश्वर 
का अस्तित्व असत्य है। ईश्वर में विश्वास करना एक भूछ है । ईइबर में विश्वास नही 
रखने के कारण अवीश्ब रवादियो के सम्मुख अशुभ की समस्या विकप्तित ही नहीं होती । 
कुछ अनीश्वरवादियों ने तो शुभ और अधुम दोनों की सत्ता का खण्डन किया है। संमार 
की घटनायें तटस्थ हैं। विश्व मे न तो घुभ है और न अशुभ | प्राकृतिक घटनाओ के लिए 
शुभ और अश्युभ दोनो ही क्षाकस्मिक गुण है। एक ही वस्तु एक दृष्टिकोण से शुभ तो 
दूसरे दृष्टिकोण से अशुभ है | वर्षा कृषि के दृष्टिकोण से शुम है पर वाढ़ के दृष्टिकोण से 
अशुभ | अत: अनीश्वरवादियों के अनुसार अशुभ की समस्या ही गलत है ! 

अब हम ईइ्वरवादी विचारधारा पर ध्यान देगें। ईश्वरवाद ( प॥क्षंशा0 ) के 
सम्मुख अशुभ एक ऐसी समस्या बनकर आता है जिसका समाधान अत्यन्त ही कठिन जान 
पड़ता है । ईश्वरवादियो के अनुस्तार ईश्वर एक अतन्त और व्यक्तित्वपूर्ण है। ईश्वर विश्व 
में निहित अथवा विश्वव्यायी ( पशाशक्षाह॥ ) तथा दिशव से परे अथवा विश्वातीत 
( ॥7शा5८९४१०७४ ) दोनो है । ईश्वर विश्व का ल्रष्ठा है और विश्व ईश्वर की सृष्टि है । 
ईइवरवाद, ईश्वर को सर्वेशक्तिमान्‌ ( 0077906४ ) तथा शुभ ( 00०० ) और दया- 
वान ( 50706ए0/८४४ ) मानता है । गब हम विश्व की ओर ध्यान देते हैं तो विश्व में दुख: 
दैन्य, अपूर्णता, अभाव इत्यादि अशुभ को उपस्थित पाते है। ईश्वरवादियों के अनुसार एक 
मोर ईश्वर को शुभ तथा सर्वशक्तिमान्‌ कहा जाता है, परन्तु दूसरी ओर विश्व मे अशुभ 
की आस्था पाई जाती है । इन दोनो का समस्वय ईश्वरवाद के सामने समस्या तीद्र रूप 
घारण कर लेती है । ईश्वरवाद के सामने यह समस्‍या द्विविधा का रूप लेती है। विश्व मे 
पशुभ के होने का भय यह होता है कि या तो ईश्वर ने जान वृझकर अशुभ का निर्माण 
किया है या अशुभ को हटाना चाहा था किन्तु उसे हटाने की शक्ति उसमें नहीं थी । यदि 
जानवृज्ञ कर उसने अशज्ुभ का निर्माण किया है तो ईश्वर को दयावान तथा शुभ (8०००) नहीं 
कहा जा सकता | यदि उसने अशुभ को हटाना चाहा था परन्तु हटा नही पाया तो बह 
सर्वेशक्तिमान्‌ नही कहा जा सकता । प्रो० पैटरसन ने इस द्विविधा ६ 0)॥7778 ) को इन 
शब्दो मे रखा है। “ईश्वर सुध्टि मे अशुभ के अना/धिकार अवेशा को रोक दे तफता! है फिन्टु 
या तो वह ऐसा करना ही नहीं चाहता--ऐसी स्थिति मे वह शुभ ही नेही हो सकता-या वह 
ऐसा करने मे ही असमर्थ है जिस स्थिति में वह घुभ भले ही हो ले यह स्पष्ट है कि उसकी 
शक्ति सीमित है" अतः ईइवरवाद के प्तामने बशुभ एक प्रकार की चुतौती है। ईश्वरवाद के 
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विरुद्ध यह आक्षेप ऐसा है जिसका उत्तर देना कठिन है। प्रो० गैलवे ने ठौक ही कहा है-- 
“बस्तुत. एक शुभ ईश्वर के प्रति विश्वास के विरुद्ध यह तर्क बहुधा खड़ा किया जाता है 
कि इस धारणा के साथ संसार के कष्ट और पाप की संगति नही बैठ पाती ।*१ 

प्रो० डी० एम० एडवर्ड ने कहा है-- “किन्तु यह मान लेने पर कि ईश्वर प्रिय 
स्थायी और सर्वश्षक्तिमान्‌ है अशुभ की सपस्या ओर भी तीव्र हो जाती है ।”* इस्त प्रकार 
अशुभ की समस्‍या सिर्फ ईश्वरवादियों की ही समस्या है। अब हम लोग यह जातने की 
कोशिज्ञ करेंगे कि ईश्वरवादी विचारधारा मे इस समस्या का समाधान किस प्रकार किया 
गया है । परन्तु इसे जानने के पूर्व हमे अशुभ के प्रकारों की विवेचना कर लेनी चाहिए । 

अशुभ के प्रकार--( #ए०8 ० ८४॥ )--जब हम अशुभ के प्रकार पर ध्यान] 
देते है तो हमारे समक्ष इसके टो मुख्य विभेद मिलते हे। (।) प्राकृतिक अशुभ ( 78008 
€शा ) और (7) नैतिक अशुभ ( 'शेणा४] €शा! )। प्राकृतिक अशुभ उस अशुभ को कहते 
हैं जो प्रकृति मे विद्यमान है | भूकम्प, बाढ़, मृत्यु, रोग, साँप, बाघ, अभाव, अज्ञान इत्यादि 
प्राकृतिक अशुभ के उदाहरण कहे जा सकते है जो प्रकृति भे विद्यमान है। इसके अतिरिक्त 
विद्वाल मरुस्थल, तूफान, ज्वालामुखी, अकाल, धूला, भग्नि, कोढ आदि को भी धाकृतिक 
अशुभ के वर्ग मे रखा जाता है। प्रकृति मे ऐसी वस्तुओ का अस्तित्व है जो जीवो से छिए 
दुखद प्रतीत होते है। प्राकृतिक अशुभ से सिर्फ मानवों को ही दु'ख नही होता है बल्कि 
अन्य सभी जीवो को भी कष्ट झेंलना पडता है। 

दूसरी ओर नैतिक अशुभ से अर्थ हम उत अजुभो से लेते है जो मानव के कार्य- 
कलापो से उत्पन्न होते हैं। मानव में संकल्प स्वातन्त्य [ 76९0० ०६ छ॥॥ ) है जिसके 
अनुचित प्रयोग के फलस्वरूप नैतिक अश्वभ का जन्म होता है | अमत्य, हिसा, चोरी, इकती, 
पाप इत्यादि नैतिक अश्युभ कहे जाते है। कुछ विचारको ने बौद्धिक अशुभ ( ॥72)॥2८08) 
€शं। ) तात्विक अशुभ (४०99॥98८8 €श।| ) सामाजिक अशुभ (50०8 ६ए॥) सोन्दर्य 
सम्बन्धी अशुभ ( 8९६7०(० €शा ) को भी अशुभ के प्रकार माना है। अज्ञात, मिथ्या, 
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हान, भ्रप मादि बौद्धिर अशुभ के उदाहरण है। किसी भी रचता में कुछ-व-कुछ दोप 
अबश्य रहता है। ऐसे दोषो को वात्विक अशुभ की संज्ञा दी गई है ! अस्पृश्य ता, शोषण, 
दरिद्रता सामाजिक अशुभ के इृदाहरण हैं। रुछ्यता सौन्दर्य सम्बन्धी अशुभ हैं। अशुभ के 
इन प्रकारों को प्रधानता नही मिली है। इन्हे प्राकृतिक अशुभ और नैतिक अशुभ से पृथक्‌ 
करना ध्रायक है। इन्हें प्राकृतिक अश्युभ तथा न॑ तिक बशुभ्त के वर्ग में ही समाविष्ट किया 
गया है। बद, प्राकृतिक अशुभ ओर नेतिक अशुभ को ही अशुभ के प्रकार मानना, जैसा 


ऊपर कहां गया है यृक्तियुक्त है । ४ 
नैतिक अशुभ ओौर प्राकृतिक अशुभ में अन्तर यह है कि नैतिक अशुभ का कारण 


मानव स्वयं ही हैं, परत्तु प्राकृतिक अशुभ का कारण मानव कदापि नहीं कहा जा सकता। 
अब हमारे समक्ष यह प्रश्न उठता है कि प्राकृतिक अशुभ एवं नेतिक अशुभ दोसो में कौन 
अधिक प्राचीन है ? इन पदनों को लेकर दा्मतिकों से मतभेद है। 

कुछ दार्शनिकों का कहना है कि नैतिक अशुभ प्राकृतिक अशुभ की अपेक्षा अधिक 
प्राचीन है। पावव ने ईश्वर के द्वारा दिए गये संकल्प स्वातत्त्थ का उचित प्रयोग नहीं 
किया । ईश्वर ने मानव से यह आशा की थी कि वह सकलल्‍प स्वातन्त्य का उचित प्रयोग 
करेगा, परन्तु मानव ने ईक्ष्वर की आशा अपुर्ण रखी और इसका फल यह हुआ कि ईश्वर 
ने मानव के बीच प्राकृतिक अशुम्त को दण्ड स्वरूप भेजा । प्राकृतिक अशुभ ईश्वर के कोप 
का प्रदर्शन है । बाघ, साँप, भूख, मृत्यु इत्यादि जितने भी प्राकृतिक अशुभ है, वे सभी मानव 
को प्रताड़ित करने का एक माध्यम है। अत यह स्पष्टत कहा जा सकता है कि प्राकृतिक 
अशुभ का विकास वैतिक अशुष्र के बाद हुआ । 

पर जब हम दूमरी ओर घ्यान देते हैं तो पाते हैं कि कुछ ऐसे दार्शनिक है जिन्होंने 
प्राकृत्रिक अशुभ को नेतिक अशुध की अपेक्षा अधिक प्राचीन माता है। प्रकृति मे भिन्‍त- 
भिन्‍न अश्ुध वस्तुओं का अस्तित्व या। भूख, संताप, साँप; भूकरप इत्यादि ग्रकृंति के बीच 
पहले से ही थे। मानव ने अपने को अशुभ के बीच पाया, भौर उन अशुध्नो के बीच अपने 
को अभियोजित ने कर सकने के कारण नैतिक तियमो का उल्लंघन क्रिया | लोगों ने चोरी, 
हिंता आदि अनैतिक कार्यों को डस सम्रव अपनाया जब इन लोगो ने पाया हि वे अग॒ुभ का 
सामता करने में असमर्थ हैं। उनके समक्ष कोई भी ऐसा मार्ग बहो रह यया जिसकी सहा- 
यता मे वे प्राइ॒तिक छशुभ पर काबू पाते। प्राकृतिक अष्ृभ ने मातव को चुनौती दी और 
इसका फछ यह हुआ कि उसने असभ्यता को अपताया और इस प्रकार विश्व में अनैतिकता 
आई। अत इनके अनुमार मैतिक अश्षुम प्राकृतिक अशुभ की अपेक्षा अधिक प्राचीन है--यह 
मत सर्वधा गलत दीश़ता है | प्राकृतिक अशुभ प्रकृति में आरम्भ से है! था और यही नैतिक 

अशुभ का कारण है। प्रो» गैलबे ने इमीलिये कहा है “ भूख, अभाव, पीडा सचमुच मनुष्य 

को नैतिक अशुभ की ओर ले जाते हैं। यदि प्राकृतिक अशुभ की अनुभूति मस्नव को नहीं 
होती तो वह नैविक भत्याचार करने के लिये बाध्यता नही महसूस करता ॥/* 
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ईइ्बरवाद और अश्भ की समत्या 
ईश्वरवादियो ने अशुभ क्ो व्याख्या करते समय्र विभित्न त्रों का प्रयोग किया है । 
अब हम इन तर्कों पर विचार करेगे और देखेंगे कि उनको अपने कार्यों मे कहाँ तक सफ- 
लता मिली है । 
(१) अशुभ मानव सकल्प स्वातव्य के दुस्प्योग का परिणाम है ! (297 ।$ 0४० 


0 ॥6 ग्रा575९ ०ह ॥97087 ९8 9७.) )-- 
कुछ ईइ्वरवादियों ( 7॥67$5 ) का कहना है कि ईश्वर से मानव को सकल्प 


स्वातंत््य ( 77068070 ७० ७7)! ) प्रद्दान किया । ग्रातव ने सकलप स्वातत्य का दुरुपग्रोग 
किया जिसके फलस्वरूए अश्युभ का विकास हुआ | ईसाई धर्म ने भी अशुभ को सावव 
संकल्प स्वातंत्य का दुरुपयोग कहा है। इस धर्म के अनुसार ईश्वर ने लोगों को सकल्‍्प 
स्वातत्य दिया जिससे वे स्व॒तन्त्रता-पुर्वंक किसी एक संकल्प को चुनने में समर्थ हो सके । 
अर्थात्‌ या तो छोग ईश्वर को प्यार करे या छूणा, आदर करें था अनादर। चूकि मातव 
ने ईश्वर के प्रति अनादर या छृणा का प्रदर्शन क्रिया जिसके फलस्वरूप ससार में अशुभ 
व्याप्त है। गत, अशुभ का कारण स्वय मानव है । 

उपर्युक्त विचार का समर्थत मिल ने भी किया है। मिल ने अद्युभ का कारण मनुष्य 
की स्वतन्त्रता को माना है । उन्होंने कष्टा है "ससार पे अशुभ मनुष्य की दुष्ठता के कारण 
पैदा होता है । मनुष्य स्वतन्त है जिप्तका मतछब यह है कि वह घुभ और अशुभ दोनों 
कार्यों को करने के लिये स्वतन्त्र है। इस प्रकार अथुभ मनुष्य की स्वतन्तव॒ता का एक 
ब्रपरिहायं परिणाम है ।'' 


भालोचना 
इस युूक्ति के विरुद्ध मे जावाज उठाते हुए कान्‍्ट जोर बोसाकेत ने कहा है कि यह 


मान लेते पर कि ईववर ते संकल्प स्वातत्य दिये और दो विकहप नही रखे, अस्गत सा 
प्रतोत होता है! उसने सकलप स्वातंत्य के साथ ही दो विकल्प भी अवश्य रखे होगे । इससे 
सिद्ध होता है कि अद्युभ की सृष्टि ईश्वर ने विचार स्वातज्य के साथ ही की होगी ! फिर 
उपयुक्त यूक्ति ईश्वर की सर्वेश्क्तिमत्ता का खण्डन करती है ! क्या ईस्‍्वर ऐसा नहीं कर 
सकता था कि मनुष्य अपने सकत्प स्वातंत््य का दुश्परयोग न करता ? यदि वह ऐसा करने मे 
अममर्थ था तो ईश्वर को सवशक्तिमान्‌ कहना अआ्रामक हूँ । 

यदि यह मान भी छिया जाय कि अशुभ मानव सकत्प स्वातत्य के ग्न्नत प्रयोग का 
परिणाम है फिर भी इससे सिर्फ नैतिक अशुभ की व्यास्या होती है। प्राकृतिक अशुभ 
[ पक्वाणद्वओो ४५१ ) जैसे आँधी, तृफान, बाढ़, दु्भिक्ष, भूख इत्यादि की व्याल्या नहों हो 
पाती है । अत यह व्याख्या सतोपप्रद नही प्रतीत होती है । 

(२ ) प्राकृतिक अशुभ नैनिक अधुभ के लिए दण्डमात्र है [ गपिल्माशात्री शो व5 


एपणागाडी।[]न्ओा 057 णत0्रत्वों एशा ) न 
ईइवर ने मानव की रचना की है परन्तु मानव उनके आदेश्यो का पालन नहीं कर 


सका । ईश्वर के नैतिक नियमों का मानव ने उल्लधन किया जिससे क्रोधित होकर प्रताडन 
की भावना से ईइवर ने अशुभ का निर्माण किया। भूकम्प, बाढ़, बाष्, भूख, अभाव आदि 
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ईश्वर के द्वारां भेजे गए है जिनसे मानव को कष्ट होता है। महात्मा गाधी ने कहा था कि 
प्राइतिक अशुभ छूजा-छूत की भावना के कारण है | उन्होंने यहाँ तक वतकाया कि १९३४ 
का भूकम्प इस बात का प्रमाण है कि ईइवर हमलोगो से अससुष्ट है । 


भालोचना 
विचार की कप्तौटी पर रखने से यह युक्ति निष्प्राण प्रतोत होती है। यदि 


प्राकृतिक मशुभ नैतिक अश्युभ के लिए दण्ड स्वरूप है तो प्राकृतिक अशुभ से घिर्फे उत 
व्यक्तियों को ही क्षति पहुँचती चाहिए थी जिन्होंने नंतिक अशुभ को अपनाया हैं। परन्तु 
इसके विपरीत प्राकृतिक अशुभ रो उन ब्यवितयों को भी हानि होतो है जो ईमानदार मौर 
सत्यनिष्ठ हैं । भूकम्प और वाढ से सम्पूर्ण मानव को दुःख होता है । प्राकृतिक अशुभ को 
नैतिक अशुभ का दण्ड कहना अनुचित है। उपयुक्त ईश्वरवादी युवित मे यह कह्दा गया है 
कि चूकि मानव ने तैतिक अशुभ को अपनाया इसरछिये ईश्वर में प्राभव को सजा देने के 
हिये प्राकृतिक अज्ुध की रचना की है । यहाँ प्रश्व उठता है---वेया ईश्वर जो शुभ है मे 
क्रोध का वास है ? क्‍या पूर्ण प्रेममय ईश्वर मानव को दण्ड दे सकता है ? आधुनिक अपराध 
विज्ञान अपराधियों को सजा देने के बजाय उनके सुधार पर जोर देता है। अत. पह 
विचार कि ईश्वर ने मानव को उनके कुकर्मों के लिए दण्ड देने के लिये प्राकृतिक अशुभ की 
रचना की है, ईश्वर के लिये शोभन नहीं प्रतीत होता है। फ़िर यह विश्चित रूप ते मही 
कहा जा सकता कि नैतिक अशुभ प्राकृतिक अशुभ की अपेक्षा प्राचीन है। कुछ विद्वानों 
ने विरोधी मत को अपनाया है। अत प्राकृतिक अशुभ को नंतिक अशुभ का दण्ड कहना 


अमान्य है । 
(३) प्राकृतिक अशुभ सफलता मे सहायक है ( पर ६९] ॥६ 00000९४2 


(0 $00०६४५ )-- 
प्राकृतिक अशुप्र हमारी सफडता में साधक है बाधक नहीं । अपर विश्व मे अशु भ 


नही होता तो विश्व की प्रगति हक जाती ! अशुप्त की महृत्ता को स्वीकार करते हुएं ढॉ० 
राधाकृष्णन ने कहा है--'विश्व मपूर्णता के अभाव में स्थिर है, रिक्त है, अप्रगतिशीछ 
है ।”" जब एक बच्चा चलना सीखता है तो वह ग्रिरता है परन्तु फिर भी चलता रहता 
है और अन्त मे वह चलना सीख लेता है । गिरना डमके चलने का साधक है। दुछ एवं 
अभाव को अनुभूतियाँ ही मानव को बात्म-विकास के पथ पर ले जाती हैं । भूख की पीड़ा 
से अस्त होने पर भानव भोजन की खोज करता है और उसे ग्रहण करने के बाद सुस्त की 
अनुमति प्राप्त करता है। मानव की प्रगति का श्रेय अशुघ को दिया जा सकता है। 

कौटूम की लोक प्रवल्षित उक्ति के अनुसार संतार को आत्मनिर्माण की घाटी 
माना जाना चाहिए । आत्मा के निर्माण के लिए दुख संकट की दुनिया आवश्यक है। 
अगर विश्व भे अशुभ कही होते तो कठिनाइयो को दूर करने का अवसर नहीं प्राप्त होता 
तथा हमारे चरित्र का उदय नही होता | प्रो० ब्राइटमैन ने ठीक ही कहा है--/चरित्र का 
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विकाप्त कठिनाइयों द्वारा ही सम्पत्त होता है ।! “संवेदना का उद्भव दुःख से ही 
होता है ।! 

प्रे० डी० एम० एंडवर्ड ने इंस कथन की पुष्टि इन शब्दों मे की है--/ऐसा स्व 
जहाँ केटक-हीन गुलाब ही गुलाब हो, जहाँ दु ख श्लोक निरपेक्ष यग!धुर्प ही माधुयं हो, मानव 
समुदाय को इतना सारहीन प्रत्तीत होता है कि वह किसी लम्बी अवधि तक ज्ञायद ही 
उसका आनन्द उपभोग कर सके ।* अज्ञुभ हमारे छिए प्रेरणा प्रदान करता है। अशुभ 
मानवीय जीवन के लिये बरदान स्वरूप है। मैकग्रीगर के अमुदार अशुभ का अनुशासन 
भर विक्षा को दृष्टि से महत्व है ।? अत: यह अच्छी बात है क्लि समार मे अशुभ है। 
ईब्बरवादियों के अनुमार अशुभ्न विश्व में झुम के उद्भव का मूल कारण है | 

आलोचना 

परन्तु अगर देखा जाय तो हम बह सकते हैं कि यह मत युक्तिसगत नहीं है। 
अशुभ के कारण कभी-कभी मानव का पतन होते लगता है। एक आदर्श व्यक्ति अशुभ के 
कारण क्रोधी, पढहित, उदासीन एवं निराश्ाबादी हो जाता है। अशुभ व्यक्ति के चरित्र मे 
सर्वथा सुधार नहीं छा सकता ! यह मातना युक्ति पूर्ण नहीं जेचता कि अशुभ से सर्व 
प्रेरणा मिलती है। अशुभ के प्रभवव के कारण मावव मेधार्मिकता का पॉ्चिय देने छगता 
है। बह अध्यात्म से बिमुख्ध हो जाता है तथा निष्कियता को प्रधय देता है. जिसके फख- 
स्वरूप मानव की प्रगति रूक जाती है। ह ेु 

किर, प्रश्न यह उठता है कि ईश्वर दु खो और कठोरताओ जैसे साधन को शुभ 
प्राप्ति के लिये क्यो उत्पन्त करता है ? नया ईदवर कोई सरल साधन को उत्पन्न करने मे 
अपमर्थ था ? ऐसी स्थिति मे ईश्वर को सर्वशक्तिमान कहता भ्रामक प्रतीत होता है । 

(४ ) अशुभ, शुभ के मूल्य को बढ़ने के हिए आवश्यक हैं। ( डिश 5 ॥600९0 
25 0०ए४735६ १० 8००0 )- 

शभ दाभ का मूल्याकन अस्ठुन करते हैं । विश्व मे सुन्दरता का महत्व इसलिए 

है कि संसार में कुरूपता भी है । प्रकाश का महत्व सिर्फ़ इसलिए है कि विश्व में अन्धकार 
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भी है। अशुभ शूभ के लिए पृष्ठभूमि तैयार करता है। संसार की हर वस्तु अगर शुभ होती 
तो संभवत. शुभ की परिभाषा देना अप्तंभव होता । अशुभ शुभ का विरोध करता है तथा 
उसका अपना महत्व निर्धारित करता हैं। अशुभ के अभाव मे शुभ का मुल्याकन करना 
कठिन ही नहीं असंभव सा जान पढ़ता है। अतः अज्ुभ शुभ का मानदण्ड है । 

प्रो० सी० ई० एम० जोड ने इस विचार को इन शब्दों में कहा है--अशुभ शुभ 
का आवश्यक पूरक हैं । लोग कहते हैं कि जिस प्रकार मनुष्य के लिए छाया जहूरी है उपी 
प्रकार शुभ के लिए अशुभ आवश्यक है ।/* 

आलोचना 

यद्यपि विरोध का पतिद्धान्त गलत नही है फिर भी उसे सा्व भौमिकता ( एशश्श- 
53॥9 ) प्रदान नहीं किया जा सकता प्रत्येक वस्तु का अर्थ उसके विरोधी वस्तु को 
जानकर सर्वदा नहीं की जा सकती। मीठे आम का आनन्द लेने के लिए सड़ा-गला आम 
खाना आवश्यक नही । इसी प्रकार जीवन का आनन्द लेने के लिए रोगी का जीवन यापन 
करना आवश्यक नही । अत, यह मानना--ऊक्ि शुभ की ज्याख्या के लिए अश्युभ आवश्यक 
है--गलत है। 

विरोध का सिद्धान्त अशुभ की व्यापकता की व्याख्या करने परे अनुपयुक्त है। यदि 
अशुभ का निर्माण शुभ का विरोध करने के लिए हुआ है तो प्रचुर मात्रा मे अशुभ के रहने 
की कया आवश्यकता है ? क्‍या सुख का विरोध करने के लिये इतने अधिक दुख की 
आवश्यकता थी * व्या ज्ञान का विरोध करने के लिए इतने अधिक अज्ञान की आवश्यकता 
थी ? प्रो० ब्राइटमैन ने इस तथ्य का उल्लेख करते हुए कहा है “शुभ का विरोध करने के 
लिए विश्व मे अत्यधिक अशुभ है। विरोध सम्बन्धी सिद्धान्त अशुभ का व्यापक मात्रा भें 
विश्व में रहने का औचित्य नही सिद्ध कर सकता है ।/* है 

(५ ) अशुभ अपूर्ण शुभ हैं ।--( 8ए॥ ॥$ 9०07९ 8000 ) 

हीगेल महीदय ने वताया है कि विश्व का अशुभ अपूर्ण शुभ है! किसी भी वस्तु का 
आशिक रूप असंगत प्रतीत होता है परन्तु पूर्ण रूप आकर्षक प्रतीत होता है। अपूर्ण चित्र 
पर इधर-उधर पडे रगो की छाप कुछप छगती है पर जब वही चित्र पूर्ण तैयार हो जाता 
है तो सुन्दर भोर आकर्षक प्रतीत होता है । जब्म ऑपरेशन के समय दर्द देता है पर बाद 
में अच्छा हो जाने पर आराम देता | । 

आलोचना 

ध्यान देने पर हीगेल का मत मान्य प्रतीत नहीं होता क्योकि उसके विचार 

में विरोधाभाप है। उनके विचार को तभी माता जा सकता है जब हम यह मान हें 


]4 #फरा। |$ & ग्रशए८55३५४ ८0ए्रफ़ाह्मा्य छा 8004 रिशो, छ& 72 ००, ॥$ 
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हि भेविष्य में पूर्ण अच्छाई होगी । परन्तु अपूर्णवा से प्रूण शुभ का अनुमान करता उपयुक्त 
नहीं जात पडता । 

यदि यह कथन सही है हि अशुभ अपूर्ण बम है तो यह कहना भी युक्तिसगत है 
क्रि श्रभ बपूर्ण अशुभ है ( ॥008 ॥8 ॥000.0६ €ए॥] ) । एक व्यक्ति जो शराव का सेदव 
प्रारम्भ करता है उसके लिए गराब प्रारम्भिक अवस्थां मे जहा तक्र उससे सुपर मिलता है, 
शुभ दीखता है परन्तु यह अपूर्ण है । वहीं शराब मम्पूर्ण जीवन की दृष्टि सै कर. भ प्रमाणित 
होता है । फिर, यदि सम्रष्ठि | शीट छा06 ) स्वय शुभ है मो इसके अवधव अशुभ क्यो 
है? ददि हुम समध्टि और इसके अवयब दोनों को शुभ मान ले तो क्या कठिवाई होगी ? 

(६ ) अशुभ, अदृहय, अज्ञात जीवो के लिए आवश्यक है। ( £शां $ ॥00९584॥79 
॥ण एारं5त]र 870 प्रतादएएए ९सष्च(४:८5 ) -८ 

पंगार में कुछ ऐसे जीव है जिनका निर्वाह अमुभ से होता है--भृत-मैत, राक्षभ, 
पिशाच इत्यादि अनेक जीव हैं जिनका हमें प्रत्यक्षीतरण नही होता है, अशुभ इन जीवो के 
लिये उपयोगी छिद्ध होता है । 

आलोचना 

अन्य युक्तियों की भाँति यह भी मान्य नहीं कहा जा सकता । पह एक विवेश्शील 
व्यक्ति को मान्य नहीं, इसका कारण यह है कि इसका आधार सिरे विव्वास है विवेक नही। 
और इसी कारण एक विवेक्र॒श्नील व्यक्ति को यह सन्तुष्ठ नही कर पाता । 

(७ ) अशुभ मिथ्या है । ( एिशा ६ ध्या८॥ )-- 

कुछ दार्शनिको का मत है कि अशुभ मिथ्या है। अशुभ का अस्तित्व नहीं है। 
उनके अनुसार अशुभ का अस्तित्व केवल मानव के मह्तिष्क में है। शकर ने अशुभ की माया 
माता है। इनके अनुमार ब्रह्म ही सत्य है, ब्रहा, के अतिरिक्त और सभी चीजे भिथ्या या 
अमत्य है। पाष्चात्य दर्शन मे इस विचार वे. पोषक सन्त अग्रस्टिन, स्पिनोजा तथा हीगल 
हैं। अगस्टित के अनुमार विश््र में जो कुछ है वह शुभ है। अशभ का अट्तित्व नही है | 
श्विनोजा अनन्त द्रव्य कौ सत्ता को यथार्थ मानता है। यह द्रव्य शुभ कौर लशुभ के परे 
है। होगल के अनुसार आशिक दृष्टि से अशुभ का अस्तित्व है, परन्तु पे की दृष्टि से 
अशुभ का अस्तित्व नही है । शत अशुभ संत्य नहीं है । 


आलोचना ह 
अब यदि हम यह कहते है कि केवल ब्रह्म ही सत्य है तो इसका अरे हैं किबहासे 


बिल बुध भी एक मिथ्या के अतिरिक्त कुछ नही है । परन्तु यह ब्िचार तकसंगत प्रतीत नही 
होता। यह अशुभ की व्यात्या न कर उसे मिथ्या, असत्य एबं गछूत करार कर 
उप्की तिलाजलि करता है | हीगछ का विचार कि अशुभ का आशिक दृष्टिकोण से अस्तित्व 
है परन्तु पूर्णता को दृष्टि मे यह असत्य है जीवन के अनुभवों की व्यारया करने मे असमर्थ 
है। अशभ की असत्यता फो मान छेने से इसके भावात्मक पक्ष की अवहेलवा होती है । 
अशुभ जीवों का कठोर अनुभव है। जो व्यक्ति दुःख और पीड़ा से संतप्त है उस्ते पह 
कहने पर कि दु घ॑ भ्रम है सुख तही मिक्क सकता । जो दुख को झेलता है उत्तके लिए 
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दुःख सत्य है जिसे झुठलापा नही जा सकता है। फिर अन्रुभ को असत्य मान लेने से पाप 
अर्थात्‌ नैतिक अशुभ की व्यास्या कठिन हो जाती है। क्त: अश्युम को असत्य कहना 
अयुक्तिपूर्ण है । 

(८ ) अशुभ अनेक प्रत्ययो का मूल्य निश्चित करता है ।-- ( एज ह्वां४65 प्रह्शा- 
प्रष्ठ 0 ाभ्ाव9 ९07८675 ) 

कुछ लोगों का कहता है कि अशुभ अनेक भावनाओं तथा विचा रो को जीवित रखता 
है । प्रेम, सहानुभूति, दया, क्षमा आदि प्रत्ययो का प्रदर्शन अशुभ के कारण होता है। 
किप्ती की मृत्यु पर हम उसके पर्वार के छोगो के प्रति सात्वमा, सहानुभूति व्यक्त 
करते हैं। अगर कोई रोगग्रस्त न हो तो सेवा-सुश्रुपा किसकी होगी ? अतः अश्युभ अनेक 
प्रत्ययों को सार्थक बनाता है । छाइवनीज ने भी इस विचार को अपन'या है । 

आलोचना 

उपयृक्त युक्ति भी तकसंगत प्रतोत नहीं होती है। यह तर्क कुछ ऐसा ही है जिस 
प्रकार यदि कोई कहे कि सुब्यवस्थित समाज के लिए पुलिस की व्यवस्था आवश्यक है और 
इस व्यवस्था की उपयोगिता पउिद्ध करने के लिए यह भी आवश्यक है कि समाज में कुछ 
ऐसे भी छोग रहे जो निरन्तर समाज विरोधी कार्य जैसे--चोरी, डकैती, लूट-मार आदि 
करते रहे। 

(९ ) अशुभ धर्म के विकास के लिए अनिवायं है। [ एश। #$ 6$5थाएँ॥ णि 
06 0७९०फुमाध्णा ० २९॥६०७ )-- 

धर्म का उद्देश्य भशुभ का त्याग तया सुभ की प्राप्ति है। संसार के अशुभ से धर्म 
का विकास होता है। अगर अशुभ नही होता तो धर्म का प्रयोजन ही नष्ट हो जांता। 
प्रो० ब्राइटमैन ने कहा है “संप्तार में सभी अशुभ तत्वो के बावजुद शुभ बनने का प्रयत्न ही 
धामिक व्यक्ति का लक्ष्य है ।”' 

आलोचना 

प्रदि अशुभ से धर्म का विकास होता है, तो बशुभ से सिर्फ वंत्ते ही लोगों की हाति 
होनी चाहिए जो धर्में मे विश्वास करते हैं। परन्तु इसके विपरीत अशुभ जैसे--भूकम्प, वाढ, 
आदि से उन छोगो को भी हाति पहुँचती है जो अधामिक हैं । अत यह विचार भी उचित 
नहीं जान परठ्ता । 

अब तक हम लोगो ने अशुभ के प्रकार तथा ईश्वरवादियों के भिन्‍न-भिन्‍न तकों को 
देखा । इसमे सन्देह नहीं कि उनका अपना महत्त्व है परन्तु फिर भो वे अशुभ की व्याख्या 
पूर्णहप से करने में असमर्थ हैं। अशुभ की सभस्या का समाधान करना स्पष्टत: कठिन है। 
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| 
वारहवा अभ्याय 
अमरत्व का विचार 
( वह इंक्ध्य 0 वकणण्मत्रा79 ) 
अमरत्व का स्वरूप 

मानवे को एक सामाजिक प्राणी कहा जाता है। बात भी ठीक ही है । मनुष्य जन्म 
लेता है समाज में, जीता है समाज मे, भौर मरता भी है समाज में | समाज से अलग मानव 
की कोई स्वतन्त्र सत्ता ही नहीं है और शायद यही कारण हैं कि मनुध्य समाज में लोकप्रिय 
होना चाहता है-- चाहता है कि लोग उसकी याद करें, उसके समीप अ ये, थोडई मे हम कह 
सकते हैं कि मनुष्य समाज में अपने को महत्वद॒र्ण बनाना चाहता है । परन्तु एक भय मानव 
को निरन्दर भताता रहता है ओर वह है मृत्यु । वह मोचता है कि मृत्यु के बाद जब हम 
इस दुनियाँ मे वहीं रहेंगे तो क्या टोंगा ? कुछ ही दिनो में लोप्र हमे भूछ जायेंगे और मैं 
समाजे के छिए महत्वहीर हो जाऊँगा । इस भय से वह कौप उठता है ओर बाहता है कि 
दुनियाँ में वह सर्वदा बना रहे और रोग उतकी स्मृति करते रहें । दुनियाँ में इसी दने रहने 
की भावना को अमर रत्व की भावता कह्दो जाती है। 

साधारणत छोग माठ भत्तर वर्ष या यों कहे कि सी वर्ष से कमर ही जीते हैं। इस 
छोटी सी जिन्दगी में आदमी बडा-वडा काम शुरू करता है- दुछ ऐसे काम हैं जिसके समाप्त 
होने भ कई पीटियाँ रूग जाती हैं। ऐसे काम करने के रूमय मनुप्य के मन में यह भावना 
आती है कि वह मर जायगा जल्द, दुनियाँ से उसका नामोनिशान तक मिट जायगा--लोग 
उसे भूल जायेंगे तो उसके मन में निराशा पैदा होती है। काम करने की प्रेरणा का शोत हो 
जैसे सूखने लगता है ओर इससे जीवन में निरा्मावादी दृष्टिकोण की सम्भावना बढती है। 
इन्ही दुध्टिकोषो-- विचारों से बचने के लिए व्यक्ति अमरत्व की भावता वी ओर बढ़त है 
और उस्ते अपनाता है । वह सोचने लगता है कि मृत्यु के साथ ही मेरा अन्त न होगा । छृत्यु 
के बाद मैं रहेगा और यह भावता उधमे फिर स्फूति भरती है और काम करते की प्रेरणा 
प्रदान करठी है। साथ ही मालव को सामाजिक भी बनाये रखती है । 

नैडिकता के दृष्टिकोण में भी अमरत्व की भावता आवश्यक जान पड़ती है । साधा- 
रणव आदमी भैठिक बनता है इम आज्ञा से कि उसका जीवन सुन्दर और सुखमय होगा | 
पर आये दिन हम देखते हैं कि जो लोग अच्छा काम करते हैं उतका जीवन दु खमय रहता 
है अनेक प्रकार चता कष्ट उन्हें उठफ़े पइते हैं. और जो; ल्योग झवेतिक है दुरा ऋण कास्दे है 
वे आनन्द मे जीवन व्यतीत करते हैं । इससे नैतिकता के प्रति मन में उदासीनता की भावना 
जगती है और आदमी को वैतिक बताये रखने के लिए यहे आवश्यक हो जाता है कि उद्े 
यह आशा दिख्यई जाय कि यह जीवन ही अन्तिम जीवन नहीं है । यहाँ ही सभी कामों का 
फच नही मित्त जायया 7 इसके वाद भी जिल्दगी रहेगी और हमारे सच्ची कामों का फल दाद 
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की जिन्दगी मे हमे मिलेगा । इस आज्ञा के वह पर ही हमलोग नैतिक वने रहने में ज्यादा 
सफल हो मकते है | इस प्रकार हम देखते हैं कि अमरत्व की भावना हमारे नैतिक जीवन को 
बल प्रदान करती है । 

अमर रत्व की भावना मानव की अत्यन्त ही प्रिय एवं ध्यापक भावना रही है | प्रत्येक 
धर्म में किसी न किसी रूप भे अमरता की प्रधानता दी गई है। प्रारम्भिक धर्म मे भी अम- 
रता की भावना पायी जाती है। साथ ही विकसित घर्मो मे भी यह भावना देखने को मिलती 
हैं । इसलिए अमरत्व की भावना को प्तावंभोम विचार कहने में क्रिमी प्रकार की अतिशयोक्ति 
नही हो सकती । कुछ अनिश्वरवादी व्यक्ति भी ऐसे है जो अमस्ता की भावना में विश्वास 
करते हैं । जे० एच० लेयवा ( 7. मे 7€प०७ ) ने यह सिद्ध किया है कि ईव्वर में विश्वास 
करने वालो की अपेक्षा अमरता मे विश्वास करने वालो की संख्या अधिक है। इस भावना 
को तिरस्कृत करना न मानव के लिए संभव ही है और न प्रिय ही क्योकि यह भावना सिर्फ 
घमं का भाधार नहीं है. बल्कि मावव का जीवन के प्रति उचित दृष्टिकोण का प्रतीक है । 
अत इस भावना को तिलाजलि देने का अर्थ है धर्म के साथ ही माथ जीवन के प्रति उचित 
दृष्टिकोण का त्याग करना । 

उपयूक्त विवेचन से यह प्रमाणित होता है कि अमरता का अर्थ अविच्छिन्त रूप से 
काछचक्र में व्यक्तियों का स्थायित्व बना रहना है। ईइश्वरवादी दृष्टिकोण से मानव काल 
रहित अमरता को नही मानता है । चूंकि ईइवर सर्वकालीन होता है इसलिए भक्त भी सवे- 
कालीन 7हते की भ्रावता करता है | अत अमरतता को सर्वकाल़ीन माना जाता है। 


जब हम अमरता की भावना की शुध्आात पर विचार करते हैं तो पाते है कि यह 
भावना बत्यस्त ही प्राचीन है। प्रारम्भिक धर्म मे मानव अपने स्वप्न की व्याख्या के द्वारा 
६स भावन, को पुष्ट करता है । स्वप्न में प्रारम्मिक मातव अपने पूर्वजों का प्रतित्रिस्ब देखा 
क*ते थे। इससे वे यह समझते थे कि हमारे पूर्वज मृत्यु के उपरान्त भी जीवित है। इस 
प्रकार अप्रता की भावना की उत्तत्ति होती है | परन्तु आत्मा की अमरता की यह व्याख्या 
आधुनिक यूग के लिए हास्प का विषय है । आधुनिक मनोवैज्ञानिको ने स्वप्न की व्यारुया 
विभिन्‍न ढग से की है। “फ्रायड” ने स्वप्त को दबी काम वासनाओ का भ्रकाशन कहा है। 
क्षाधुनिक यूग मे अमरता की उत्पत्ति दूसरे ढग से की जाती है। प्रत्येक भानव अपने रक्ष्य 
को अपनाने के लिए प्रयत्तशील रहता है । मानव का जीवन सो वर्ष से भी कम है । इस 
सीमित जीवन में मानव अपने लक्य को नहीं अपना वकता है । इसे अश्नाने के लिए दूसरे 
जीवन की आवश्यकता है । ईश्वर द्यालु होने के कारण मानव के लक्ष्य प्राप्ति मे सहायता 
प्रदान करता है । मृत्यु के साथ-साथ शरीर का अवश्य अन्त होता है। परन्तु आत्मा दूमरा 
शरीर धारण कर लक्ष्य को पूरा करती है। इस प्रकार अमरता की भावना का विकास 
होता है। 

अमरत्व की भावना की उत्पत्ति को जान लेने के बाद हम उन युवतियों की ओर 
ध्यान आकषित करना चाहेंगेंजो अमरत्व की भावना के पुष्टिकरण के निमित्त दिए 
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गए है । इन पुक्तिपों को हम निर्मीकता से अमरत्व को सिद्ध करने वाली युक्तियाँ कह 
सकते हैं । 
अमरत्व के प्रमाण 

आत्मा की अमरता को सिद्ध करने के लिए प्रधान तक॑ यह दिया जाता है कि 
आत्मा भौतिक सीमाओ से स्वतंत्र है। मानव का बौद्धिक जीवन इस बात का प्रमाण है कि 
विचार कल्पना और स्मृति देश काछ की सीमा से बाहर हे । जब मानव किसी वस्तु का 
स्मरण करता है तो आत्मा, देश, काल की सीमा का त्याग कर अतीत की दुमियाँ मे 
विचरण करती है। यह वात इसे सात्रित कर देती ह कि आत्मा प्रीर से स्वतंत्र होकर 
अपना अस्तित्व कायम रख सकती हे । जहाँ तक कल्पना और आज्ञा का सम्बन्ध है 
आत्मा भौतिक वातावरण को छोड़कर भविष्य की दुतियाँ मे विचरण करती है। इससे 
यह सिद्ध हो जाता हैं कि आत्मा मृन्य के बाद भी भौतिक आधार के विवा अपनी सत्ता 
कायम रख सकती है| 

फिर आत्मा की अमरता को भक्ति की अविनाशिकता वियम [ ]89 ० 097587- 
प्र४09०7 ०६ ध्ाढा2५ ) के द्वारा भी प्रमाणित किया जाता है। इस सिद्धान्त के अनुसार 
विश्व मे शक्ति की मात्रा स्थिर है। न उसमे कमी हो सकती है और न अधिकता । शक्ति 
का परिवर्तन भले ही हो सकता है। इस सिलमिले में यह कह देना ठीक होगा, कि शक्ति 
दो अकार की है। एक समराज्य दाक्ति [ 00(द70ए4 7८८४४ ) और दूसरा यति सम्बन्धी 
शक्ति ( (गजवा८ «०८8५ ) | इसमे यह पिद्ध होता हे कि भौतिक जगत में किसी भी 
शक्ति का हाप्त नही हो सकता। दस सादृश्यता के आधार पर कुछ छोयो ने यह माना है 
कि आत्मा भी एक शक्ति है जिसका हास भौतिक शक्ति के समान ही असभव है। आत्मा 
का रूप भले ही परिवर्तित हो परन्तु इसकी सत्ता ज्यो की त्यो है । 

आत्मा की अमरता को प्लेटो ने अति ही सरल ढंग से सिद्ध किया है। इनके अनु- 
सार आत्मा सरल द्वब्य [ ॥गाएा८ आएडाश०८ ) है । सरल द्रव्य निरवयव ( 787(655 ) 
होता है। किप्ती भी वस्तु के नाश होने का अर्थ टै उसके विभिन्‍न अवयवों को एक दूसरे से 
विछिन्त हो जाना । चूँकि आत्मा द्रव्य हे इसलिए यह भी निरवयव होने के कारण अविनाशी 
है । यह मृस्यु एवं विनाश से परे है। फिर प्लेटों ने दूसरे तक के द्वारा भी आत्मा की 
अमरता को प्रमाणित किया है। आए्मा स्वरुपत जीवन में भाग लेठी है। मृत्यु जीवन के 
विपरीत है । यह जीवन का विरोधी है । मृत्यु मे भाग लेता आत्मा के स्वरूप के विपरीत है। 
अतः आत्मा अमर है । 

डइकार्ट ने आत्मा को एक द्वव्य कहा है जिसका आधार दैतनन्‍्य है। चैतन्य आत्मा 
का स्वरूप लक्षण है जिसके अभाव में आत्मा की कल्पना भी नहीं कौ जा सकती । किसी 
भी द्रव्य का विनाश सम्भव नहीं है क्योकि द्रव्य एक शक्ति है जो अविनाशो है। इसलिए 
आध्मा भी अविनाश्नी अथवा अभर है। 

लाइब्रनीज ने चरम सत्ता भोनाड [ ४००४0) को कहा है। यह एक आध्यात्मिक 
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सत्ता है जिसे लाइबनीज ते आत्मा कहा हैं| मोताड अनेक हैं फिर भी चेतना के विकास के 
आधार पर इन्हे एक तारतम्प में रखा जाता है । इस तारतम्य मे सबसे उच्च स्थान ईश्वर 
को दिया जाता है जिसे लाइबनीज ने 0०४40 ०६ ०08० की सज्ञा से विधूपित विया है । 
मोनाड की यह कडौ तदत्तर और अठदूट है । इसमें किसी प्रकार की खाई नही है । इसलिए 
यदि मोवाड ( 2/००४0) को मरणशील मान लें तब हमे यह भी मानना पडेया कि मोनाड 
में एक खाई है । पर ऐसी बात लछाइबतीज के लिए सगत नही है । च्‌क्ि मोताड़ ही आत्मा 
है इसलिये यह बात साबित हो जाती है कि आत्मा का विनाश नहीं हो सकता है वर्तु 
लाइबनीज का सिद्धान्त ही खण्डित हो जायगा । 

मैक्टागार्ट (१४७८४४४०॥४) एक प्रत्ययवादों होते के कारण निरपेक्ष (80$076) 
को चरम सत्ता मानता है । इसे समाज के समात्र माना जाता है। जिस प्रकार समाज मे 
अनेक सदस्य होते हैं उसी प्रकार निरपेक्ष ( &9$009०४ ) मे भी अनेक आत्माये हैं। रूभी 
आत्मायें स्वतः समान, तादात्म्य ( 566 067ध०4| ) आत्म परिपूर्ण ( 826 $एगीलंथ्णा ) 
है। इनमें परिवर्तन नही है। जिसमें परिवर्तन नही उसका विनाश भी नहीं हो सकता। 
अत; आत्मा अमर हैं उसका नाश सम्भव नही हैं । 

कान्‍्ट ने नैतिक युक्ति के आधार पर अमरता की भावना को पिद्ध करना चाहा है। 
प्रत्येक व्यक्ति भे एक नैतिक सकता है । नैतिक सकला का स्वरूप निरपेक्ष है। इसके अनु- 
सार ही इमारे कमें होते है। इससे हम अपने चरम छक्ष्य की प्राप्ति करना चाहते है । 
अत, नैतिक सकतप के अनुरूप बनना ही चरम छद्दय की प्राप्ति है। पर नैतिक सकल्‍प के 
अनुरूप बनता या थो कहे कि चरम छरूक्ष्य की प्राप्ति करना इस सीमित जीवन के लिए 
सम्भव नहीं है। मानव को इसके लिए जन्म जन्मान्तर तक प्रयत्न करना पड़ता है। पर 
ऐसा प्रयत्न तबही सम्भव है जबकि आत्मा को अमर माना जाय। अतः; आत्मा अमरण- 
शील है। 

नैतिक दृष्टिकोण से भी आत्मा की अमरता प्रमाणित होती है। कर्म सिद्धान्त के 
अनुसार मानव को कर्म का फल अवश्य मिलता है। वर्तमान जीवन भूत काल के जीवत 
के कर्मों का फल है तथा भविष्यत्‌ काल का जीवन इस काल के जीवन के कर्मों का फल होता 
है। इसलिए इस जीवन मे थदि हम अच्छा कम करते है तव हमारा दूसरा जीवन युखमय 
होगा । पर यदि इस जीवन में हम बुरा कर्म करते है तेब हमारा भविष्य का जीवन ही 
बुरा होगा ) पर इस जीवन के कर्मों का फछ दूसरे जीवन में तभी प्राप्त हो सकता है जब 
आत्मा को अमर माता जाय । इस दृष्टिकोण से भी आत्मा को अमर माना जाता है। 
क्षतः कर्म सिद्धान्त के आधार पर भी आत्मा की अमरता साबित हो जाती है । 

आज के दैज्ञानिक युग में मनोविज्ञान तथा परामनोविज्ञान ने विभिन्‍न ढंग से 
अमरत्व के सिद्धान्त का समर्थेन किया है। परा-मनोविज्ञान में विशिष्ट व्यक्ति के द्वारा मृत 
व्यक्ति की आत्मा से बातचीत की जाती है | छोटे छोटे बालक पूर्व-जन्म की बाते सुनाते है 
जिनकी सत्यता परीक्षा के द्वारा ध्िद्ध होती है । डॉ० स्टेवेन्‍्सन ने अपनी पुस्तक ॥छ८ा॥३ 
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(८358५ 0 ॥06 व४2774॥0त के द्वारा पुरजन्म भिद्धान्त को दैज्ञानिक ढंग से प्रमाणित 
किया है, जिससे अमरत्व-मिद्धान्त को बल मिलता है। 

कुछ विचारको ने मूल प्रहत्तियों के आधार प्र अमरत्व को सिद्ध किया है । ज्यों 
ही शिक्षु का जन्म होता है त्योही वह क्षुधा की तृप्ति माँ के स्तन से करते लगता है। चूंकि 
बालक ने पूर्व जन्म मे क्षुधा तृप्ति का उपाय मीखा है इसलिए वे सस्कार के रूप में वर्तमान 
जीवन में भी विद्यमान रहते हैं । अत आत्मा अमर है क्योकि इसके सस्कार एक जम्म के 
बाद दूसरे जन्म में काम करते हैं । 

आत्मा की अमरता को सिद्ध करने के लिये यह तर्क दिया जाता है कि वह एक 
ऐसी सत्ता है जो भौतिक वस्तुओ का निर्देशन करती है | इससे आत्मा कौ अमरता प्रमाणित 
होती है । यदि आत्मा की अमरता को नही माना जाय तो यह मानना भी अनुचित होगा 
कि वह भौतिक पदार्थों वा निर्देशन करती है। इप्तका कारण यह है कि एक मह्वर सत्ता 

अन्य नह्वर पदार्थों का निर्देशन नहीं कर सकती है। आत्मा भौतिक पदार्थों का निर्देशन 

करती है-- यह निविवाद सत्य है। अत आत्मा की अमरता प्रमाणित हो जाती है । 

फिर विश्व में अनेक मूल्य है जिनका प्रकाशन मानव को माध्यम बनाकर अच्छे 
कर्मो के द्वारा होता है । मुल्यों का प्रकाशन अति आवश्यक है | मूल्य एक वास्तविक सत्ता 
है। अब मूल्य निरन्तर प्रकाशित होते रहे इसके लिए यह आवश्यक है कि प्रकाशन का 
आधार मानव सी वराबर अमर रहे। यदि इसे नहीं माना जाय तो आत्मा के विनाश से 
मूल्यो के प्रकाशन का आधार विनध्ट हो जाता है जो सगत नही प्रतीत होता है । अत्त 
आत्मा अपर है। इस प्रकार अनेक सबल युक्तियो क बाधार पर आत्मा की अमरता साबित 
की जा सकती है । 

उपर्पक्त सबरू युवित्त॒यों के अतिरिक्त आत्मा की अम्नर्ता को प्रमाणित करने के लिए 
कुछेक दुर्वल यूक्षित यो का भी सहारा लिया गया है । ऐसे युक्तियो का मूल्याकन आवश्यक है । 
विलियम जेम्स ने आत्मा की अमरता को प्रमाणित करते हुए कहा है कि हम अमरत्व 
से विश्वास इसलिए वन्ते है कि हममे अमरत्व में विदवास करने की भावना अन्तभूत है । 
( "ऋशार्ट ॥7 ्राशिणरप्ए 35 एढा। णाएँ 2 गाद्धा€7 0० 6६॥॥४ ) अमरत्व का 
विचार भावना पर आधारित है। विलियम जेम्स के अनुसार भावनाओं के द्वारा ही हमारा 
विश्वास किसी वस्तु पर जमा रहता हे । यदि हमारी भावनाओं का अन्त हो जाय तो हमे 
सरयधाद को स्वीकारना आवश्यक होगा । 

विलियम जेम्स की युक्ति के विरद्ध मे कहा जा सकता है कि यदि भावनाओ के 
आधार पर ही हम किसो वस्तु के अस्तित्व को प्रमाणित करना चाहे तब हम मसम्भव 
विपयो को सत्ता भी प्रमाणित कर सकते है। भावना के द्वारा प्रमाणित अमरत्व बोद्धिकता 
से शून्य हो जाता है। बतः विडियम जेम्स का तक असंग्रत प्रतीत होता है । 

कुछ लोगो का कहता है कि अभरत्व की भावना कार्य करने के लिए प्रेरणा प्रदान 
करती है। श्रे रणा जीवन के छिए आवश्यक हे | अत[अमरता का अस्तित्व है । 
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इस तक के विरुद्ध में कहा जा सकता है कि यदि यह मान भी छिया जाय कि 
अमरता की भावना प्रेरणा प्रदान करती है फिर भी अमरता की सत्ता नहीं प्रमाणित ह्ोदी 
है । धामिक विश्वासो मे अनेक ऐसे विव्वास हैं जो प्रेरणा प्रदान करते हैं फिर भी वे असत्य 
हैं। इसी प्रकार अमरता की भावना भी अप्तत्य कही जा सकती है । 

कुछ लोगों ने कहा है कि अमरत्व का विचार एक त्ार्वभौम बिचार है। इसीलिए 
अमरता का अस्तित्व है। यह तर्क असंगत हैं क्योकि अमरत्व का विचार सार्वभौम विचार 
नही हैं। भारतीय दर्शन में चार्वाक दर्शन आत्मा की अमरता का खण्डन करता है| चार्वाक 
आत्मा को शरीर से भिन्‍न नही मानता है। आत्मा शरीर का ही दूसरा नाम है। भात्मा 
भरीर है और शरीर आत्मा हे । शरीर का अन्त ही आत्पा का भी अन्त है । दारीर के नाश 
के साथ्‌ ही भात्मा का भी नाश हो जाता हे । अतः आत्मा अमर नही है। 


अमरता के प्रकार 

(0798 0०! 77०77 ) 
अमरता के दो प्रकार माने गये है। ये है (१) व्यक्तित्वपपूर्ण अमरता और (२) 
, व्यक्तित्वरहित अमरता। व्यक्तित्वपूर्ण अमरता मे मृत्यु के उपरान्त व्यक्तित्व बना रहता है। 
मृत्यु के पश्चात्‌ आत्म-चेतना की उपस्थिति ही व्यक्तित्वपूर्ण भमरता है। व्यक्तित्वपूर्ण अम- 
रता को दो बर्ग में विभाजित किया गया है। ये हैं अशारीरिक अमरता और शारीरिक 
अमसस्‍्ता । अभशारीरिक अमरता मे आंत्मा को शरीर रहित भाना गया है। भारतीय दर्शन 
में आत्मा को शरीर-विहीन माना गया है। शरीर के नाश के बाद भी आत्मा मित्य रहती 
है। शारीरिक अमरता को इसके विपरीत ईसाई धर्म तथा इस्लाम धर्म मे माम्यता मिली 
है। इन धर्मों मे मृत्यु के पश्चात्‌ भी संदेह आत्मा को माना गया है। सदेह आत्मा को 
ज्याय-दिवस' मे ईश्वर के समक्ष उपस्यित किया जाता है जहाँ उनके कर्मों का मूल्याकन 
होता है । 
व्यक्तित्वरहिंत अमरता उस अमरता को कहते है जिसमे व्यक्तित्व का नाश हो 
जाता है। पह व्यक्तित्व विहीन अमरता है। यद्यपि मृत्यु के उपरान्त व्यक्तित्व का शरीर 
एवं चेतना का नाश हो जाता है फिर भी वह अपने कार्यों तथा प्रभावों के फलस्वरूप विश्व 
में बना रहता है । अनिश्वरवादी एवं अद्वतवादी विद्वारकों ने व्यक्तित्व विहीत अमरता 


को अपनाया है ! 
शारीरिक अमरता दो प्रकार की होती है। ये हैं-- 


(१) सीमित अमरता ( 0०प्रधा0०0०७] [ए77ण/&॥9 ) 

(२) सवब्वे व्यापक अमरत्ा ( ए0०4/॥ण74। कशशणांब्धाए 

सीमित अमरता का अर्थ है कि अमरता प्रत्येक व्यक्तित मे अन्तंभूत नहीं है। 
अपमरता की प्राधि के लिए मानव को विशेष शर्त का पालन करता पड़ता है। जिन 
लोगो का जीवन नेतिक पूर्ण होता है उन्हे अमरता प्रदान की जाती है और जो लोग 
जीवन के नैतिक मूल्यो का तिरस्कार करते हैं उन्हे क्षमरता से बचित किया जाता है। 
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केवल धाविक आझित ही अन्य हक जीवित रहते है। इस प्रकार की अमरता 
सीमिय सस्या में हेती है। ईसाई धर्म में प्रापियों को सर्वदा के लिए समाप्त कर दिया 
जाता है क्योकि "पाप की मजदूरी मृत्य' हे । इस प्रकार ईसाई धर्म मे सीमित अमरता का 
उदाहरण मिलता है। सर्वब्यापफ अमरता ( ए००४००॥4] ॥ए707070ध79 ) के सिद्धात 
के अनुसार सभी व्यक्ति अमर रहेगे चाहे वे पाप करें या पुण्य । यहाँ अमरता को सकौोर्ण 
एवं सीमित नहीं भाना गया है। अमरता में प्रत्येक आत्मा प्तन्निहित है। अमरता को 
अपनाने के लिये किसी कर्म की अपेक्षा नही है। प्लेटो ने कहा है कि प्रत्येक आत्मा ईइवर 
की सुप्टि है। ईह््दर अपनों कृति का विनाश स्वयं नहीं कर सकते है। विव्व से कोई 
ऐसी सत्ता नही है जो आत्मा को अमरतता से वेचिंत कर सके। अधिकाश धर्मों में सर्व- 
व्यापक अमरता को ही अपनाया गया है । डॉ० राधाकृप्णन्‌ ने सर्वव्यापक अमरता को 
प्रधानता दी है । 


व्यक्तित्वरहित अमरता के निम्नलिखित रूप हे । 

(१) सामाजिक अमरता --समाज में कुछ ऐसे व्यक्ति हुए हैं जिन्होते अपने 
आदर्भ॑पूर्ण कर्मो के द्वारा अप्तरता को ग्रहण किया है। समाज सुधारक तथा लोक नाथक 
मृत्यु के उपरान्त भी अपने योगदान के कारण अमर हो जाते हैं। बुद्ध, महात्मा गाघी, 
काल मावर्स, स्वामी विवेकानन्द का प्रभाव समाज पर निरन्तर कायम रहेगा। जब तक 
समाज कायम रहेगा तव तक इन व्यक्तियों को अमर माना जायेंगा । 

आलोचना 

मामाजिक अमरसता के विरुद्ध यह आलोचना की जाती है कि यहाँ अमरता को 
चिरकालीन नहीं माना गया है । समाज, समाज सुधारक के योग्रदान को निरन्तर स्मरण 
नहीं कर पाता है । यह अल्पकालिक अमरता है। फिर सामाजिक अमरता सभी को उप- 
लब्ध नही हो सकती है बयोकि सभी व्यक्ति समाज सुघारक एवं महान्‌ नहीं हो सकते है । 

(२) जेब ( छांणःष्ट'ध्गं ) या सन्‍ततिमुलक अमरता --यद्चपि व्यक्ति का 
निजी जीवन ममाप्त हो जाता है फिर भी वह अपनी प्त तान में जीवित रहता है। प्रत्येक 
माता पिता मृत्यु के उपरान्त अपने सन्‍तान के माध्यम से जीवित रहते हैं । 

आलोचना 

जैव अमरता को मान्यता नहीं दी जा सकती क्योकि सनन्‍्तान अपने माता पिता से 
अनेक बातो में असमान दीजते है । यह सिद्धान्त व्यक्तिगत अमरता की भावना का खण्डन 
करता है वयोक्ति व्यक्ति स्वय सरक्षित नही रहता है। फिर, जेब अमरता संकीर्ण असरता 
है क्योकि प्रत्येक व्यक्ति “इसे अग्रीकार नहीं कर सकता हैं । सन्तवानहीन तथा अविवा- 
हित ध्यकश्तियो को सन्‍्ततिमूलक अमरता की भाप्ति कैसे होगी ? 
व्यक्तितवहीोन भमरता [ ७४४०४ उंफ्पाण्लभो।(ए ) 

व्यक्तित्वहीन अमरता उस अमरता को कहा जाता है जिसमे व्यक्तित्व परम सत्ता 
पे बिछीन हो जाता है । जिस प्रकार बूंद समुद्र मे विलीन हो जाती है उसी प्रकार आत्मा 
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भी परम सत्ता मे विीन हो जाती है। व्यक्ति परम सत्ता के साथ मिल कर अद्व॑त हो 
जाता है । व्यक्तित्वहीन अमरता का प्रमुख उदाहरण अद्वतवादी भ्रमरता है। 
आलोचना 

व्यक्तित्वहीन अमरता जिसमे व्यक्ति की सत्ता का ही नाश हो जाता है घामिक 
दृष्टि से लाभप्रद नही है | एक भक्त निरन्तर ईश्वर के समीप रहने की कामना करता हैं । 
वह ईश्वर के सान्निध्य से अनुपम शान्ति एवं आनन्द का अनुभव करता है। अतः ईइवर- 
वादी दृष्टिकोण से व्यक्तित्वहीन अमरत्ा को मान्यता नही दी गई है । 

अमरता के विभिन्‍न प्रकारों का, जिम्तकी व्यास्या ऊपर हुई है, विम्नलिखित 
तालिका में व्यक्त किया गया है :-- 

अमरता के प्रकार ( #09॥75 ण॑ फराशण।4॥५ ) 
| 
| 





ब्यक्तित्वपुर्ण व्यक्तित्व रहित 
( ?एथब्णाक। ) ( बि07-ए८:६079 ) 
| ..] 
शारीरिक अशारीरिक पस्ामाजिक जैव व्यक्तित्वहीन 


(209८9]) (िणा-?एज्॒ञ्च्छ), [80998 ) [ 800ड्राव्य ) ( गणड०78] ) 


सीमित हि 
( 0०४१0०ण॥4| ) ( ए४०णाका।०7्रभ ) 
' अमरत्व के विरुद्ध यृक्तियाँ 

अमरत्व के विरुद्ध मे पहली युक्ति प्रदान करते हुए कहा जाता है कि जिसका 
प्रत्यक्षीकरण हो पके वही वास्तव है । अमरत्व का प्रत्यक्षीकरण नहीं होता । इसलिए वह 
वास्तव नही कही जा सकती । पर जब हम इस युक्ति पर आलोचनात्मक दृष्टि दौड़ाते है 
तब कह सकते है कि ज्ञान का साधन केवल प्रत्यक्ष ही नही बल्कि आत्मानुभूति और भनु- 
मान भी ज्ञान का साधन है। यदि ज्ञान का साधन वेवल प्रत्यक्ष होता तब यहू बात सही 
मात्री जा सकतो थो, अतः यह युक्ति निराघार है । 

अमरता की भावना को निराधार साबित करते हुए कुछ लोगो ने कहा है कि यह 
भावना मिथ्या है। क्योकि यह एक स्वार्थ पूर्ण भावना है। मानव स्वार्थ के वशीभूत हो 
अमर होना चाहता है। परन्तु इसके विरुद्ध में कहा जा सकता है कि मानव की समस्त 
आवनायें स्वार्थ पर आधारित नही हैं। अ्रधिकतर परार्थवादियो को देखा जाता है कि दे 
समस्न मानव की अमरता का विचार करते हैं । 

कुछ लोगो ने प्राकृतिक नियम--जिसकी शुरूआत होती है उसका” अन्त भी होता 
है--के आधार पर आत्मा की अमरता का खण्डन करना चाहा है। इसके अनुसार आत्मा 





अमरत्व का विचार प्०५ 


का अन्त आवश्यक है क्योकि इसकी शुरूभात होती है। परन्तु यह आक्षेप उचित नहीं 
जेंचता है। आत्मा झाइबत सत्ता होने के कौरण जन्म-मरण से परे है। फिर यह नियम 
जिनका आरम्भ होता है उनका अन्त भी होता है कोई सार्वभौम नियम नही है । यह नियम 
प्विफे भौतिक गति के लिए ही सत्य होता है । पर यह नियम गणित मे लायू नही किया जा 
सकता । आत्मा तो आदि और अन्त से परे है । 

कुछ लोगो ने आत्मा की अमरता का खण्डन करते हुए कहा है कि यदि सभी 
आत्मायें अमर हो तो विश्व में उन्हे रहने का स्थात ही नही मिलेगा । इसलिए आत्मा को 
अमर नहीं होना चाहिए जिमसे विर्त में स्थानाभाव न हो । परन्तु यह आक्षेप उचित नहीं 
होता है, क्योकि आत्मा देश ( 59206 ) को नही घेरती है ! आत्मा एक आध्यात्म सत्ता है 
जो काल और दिक से परे है। जिम प्रकार मस्तिष्क मे अनेको विचार रह सकते हैं उसी 
प्रकार विश्व मे भी अनेक आत्माओ का निवास हो सकता है | इससे यह सिद्ध होता है कि 
आत्मा अमर है । 


कुछ दैज्ञानिकों ने भी अमरता की भावना में भविश्वाप्त किया है। उनका कहना है 
कि आत्मा को अमर नही कहा जा सकता । पर वैज्ञानिको का यह विचार निराधार है। 
जिन विषयों पर वैज्ञानिक अन्वेषण नहीं कर सकते उनपर उनका प्रस्तावित विचार प्रामा- 
णिक नही भाता जा सकता। भोतिक शास्त्र के जाननेवाले वैज्ञानिक अगर मनोविज्ञान पर 
कुछ निर्णय करते हैं तो उनका विचार बिना मूल्यांकन किये सत्य नही मानां जा सकता। 
वैज्ञानिक घ॒र्मं-दर्शन की समस्यात्री पर विचार प्रकट करने में योग्य नहीं माने जा सकते । 

इस प्रकार अमरत्व के विरुद्ध जितने भी तर्क दिये गये है वे असगत हैं । अमरता की 
भावता सभी लोगो मे पायी जाती है। यह एक विश्वव्यापी भावना है। यह प्रत्येक घ॒र्म 
का आधार है । इसलिए जबतक धर्म का अस्तित्व होगा अमरत्व की भावना का मूल्य कम 
नही होगा । अत मानव के धामिक विचार में अमरत्व की भावना से अत्यधिक सहायत्ता 
मिली है । ज्यो-ज्यो घर्मं का विकास होता गया है त्यो-त्यो अमरत्व की भावना की महत्ता 
बढती गयी है। प्राणवाद ( $जञांटरा57 ) से लेकर अध्यात्मवाद ( 8.एप्रआआ॥ ) तक 
इस विचार का प्रतिबिम्व पाते है । इप्त प्रकार हम कह सकते हैं कि जवतक मानव का धर्म 
में विश्वाप्त रहेगा अमरत्व की भावना नि सन्देह रूप से जीदित रहेगी । 

अमरता की भावना को हम तक से प्रमाणित नही कर सकते । अमरता को तकं से 
अप्रभाणित करना भी सम्भव नही है । अमरत्व के विचार का आधार विदर्वास है। प्रत्येक 
धर्म मे किसी-त-किसी रूप मे अमरता को माना गया है। अमरत्व का विचार एक ऐसा 
विचार है जिस पर संशय करना अप्तम्भव है। इस प्रसंग मे फ्रजर महोदय का मत 
उल्लेखनीय है “८ वाहि हि त्याग ॥5 हा 3 एवशः 0 59९एपॉ00 00 एणा]6- 
०७77९, 0 ॥0फ6 शात (४, ॥5 8 छग्धीरडों रहथआयए जाए प्रा परशंतात 
95 कगात]6 तथ्य ०ी 07078 35 76 00795 (6 हढ्छीा(ए छा 5 €0058ट0058 
ल्टांडश08 वी व्रष्डागा हक ॥ छात्रा गाप्णाएं जात इ९$ प्रएण्यतों शाशकियां 


२०६ घम-दर्शन की रूप-रेखा 


हआाड00,. 985 4 ज्र्ा& 076 ० त6 56४ 85एशाक्षातरत ॥एफ ध्योगरा ति6 
[77॥$ 0० हणा३॥ 659६:600९,*' * 
उपसंहार 

अमरता की अवधारणा धर्मे-दर्शन की महत्वपूर्ण अवधारणा है। अमरता का 
सामान्यतः अर्थ 'अविनाशनीलत्ता' ( ६7०02557655 ) है । इसके अतिरिक्त अमरता का 
प्रयोग बहुध्रा झाश्वत जीवन [ शंध्या&! ]॥6 ) प्रुनरत्थान ( रि८४ए7८८६०॥ ), अवतार 
( एलाव्शगथाणा ) भविधष्यत्‌ु जीवन ( #एपा6 ० ), प्रारदौकिक अत्तित्व [ छत 
ए0०ाताए ९४।शंधा०८ ) के रूप मे भी किया जाता है। अमरता का जो भी अर्थ लिया 
जाय, इतना तो निश्चित है क्रि अप्ररत्व की अवधारणा आत्मा से जुडी हुई हे। अमरता एक 
गुण है जो आत्मा के प्ताथ अवियोज्य रूप से सम्बन्धित है ! इस दृष्टि से संसार की सभी 
वस्तुये विनप्ट होती है, वे परिवर्तनशील हैं। इसके विपरीत आत्मा निरन्तर अष्तित्व रखने 
के फलस्वरूप अमर कही जाती है । 

अब प्रइन उठता है कि घ॒र्म के क्षेत्र मे अमरता की बंया प्रा्ंगिकता है ” वमरता 
की प्रासंगिकता धर्म में विभिन्‍्व कारणों से परिछक्षित होती है। अमरता धर्म की पर्व 
मान्यता के रूप में प्रतिष्ठित है । कान्‍्ट ने ईश्वर, स्वतन्त्रता और अमरत्व को धर्म की भूल 
मान्यता कहा है। यही कारण है कि एक धामिक व्यक्ति अमरता को प्रमाणित करने को 
आवश्यकता नही महप्ृप्त करता है | जिस प्रकार वह ईश्वर को आस्था के बल पर स्वीकार 
करता है, उसी प्रकार वह अमरता को भो आस्था के बल पर स्वीकार करता है। अमरता 
की प्रामगिकता घमम में इसलिये भी है कि अमरता के बल पर मृल्यो का संरक्षण सम्भव 
होता है। प्रत्येष् धर्म में मूल्यों के सरक्षण पर बल दिया जाता है । मूल्य तभी सुरक्षित 
रह सकते हैं जब मानवीय व्यक्तित्व का अस्तित्व हो। अत मूल्यों को सुरक्षित रखने के 
लिये मानवीय व्यक्तित्व को अमर होना नितान्‍्त क्रावश्यक है । अमरता की प्रासगिकता 
धर्म के सन्दर्भ मे इसलिये भी है कि अमरता की अवधारणा धर्म १रायण व्यत्रित के जीवन 
का मार्ग दर्शन करता है । धर्म परायण व्यक्ति मृत्यु से भयभीत नहीं हो पाता है। वह 
मृत्यु के प्रनन को छेकर चिस्ता नहीं करता अपितु प्रसन्नता पूर्वक ईश्वर की इच्छा पर अपने 
को समर्थित करता है। इसके विपरीत अधाभिक व्यक्ति मृत्यु के प्रश्न को छेकर भयभीत 
एवं चिन्तित रहता है। इस प्रकार अमरता धामिरक व्यक्ति के जीवन का नियमन करता 
है। उपर्युक्त विवेचन से यह प्रमाणित होता है कि अमरता की धारणा धर्म से जुडी हुई 
है । जब तक धर्म का अस्तित्व रहेगा अमरता की भावना जीवित रहेगी । 


॥ | 
तेरहवां अध्याय 
रहस्यवाद 
( ॥ए5४ध0ंञशा ) 
रहस्यवाद का परिचय 

साधारणत. रहस्यथवाद अव्यवस्थित तथा अस्पष्ट रूप से धर्म का पर्याय माना जाता 
है ।* अधिकाज्ञ धर्मों में रहस्ववाद की छाया दीख पडती है। जितने भी ईश्वरवादी धर्म 
हैं उनमे आपस में अनेक विभिन्‍नताएँ है, पर इन विभिन्‍तताओ के बावजूद रहुस्यवाद को 
मानने दे! फलस्वरूप उगम्रे एक सामान्यता को लहर है। रहस्यथवाद के मनुसार एक अध्या- 
त्मिक सत्ता अथवा ईश्वर जिसके प्रकाज्षन से सारे विश्व की सृध्टि ( (ह०॥णा ) होती 
है, का आभास भिछता है । यह एक ऐसा आभास है जिसमे ज्ञाता और ज्ञेय, उपासक एवं 
उपास्य में एकरुपता का सम्बन्ध स्थापित हो जाता हैं| दोनो एक दूसरे से अभिन्न हो जाते 
हैं। यह एक अद्भूत अनुभूति है जिससे आनन्द को प्राप्ति होती है परन्तु जिसे शब्दों में 
प्रकाशित करना कठिन ही नहीं वरन्‌ असम्भव हैं । रहस्यदाद को भलिभाँति समझने के 
लिए रहस्यवाद की परिभाषा पर विचार करना आवश्यक है। 

प्रो० ब्राइटमैन ने रहस्यवाद की परिभाषा देते हुए कहा है कि रहस्यवाद का अर्थ 
देवी सत्ता से प्राक्षसत्कार होना है! 

रसेल ने रहस्यवाद को इस प्रकार परिभाषित किया है --/7४/४ा८इा 3$ 7 
€४४४००९ [6 एा07९ 0 8. एलशांशा ग्रॉहाजशाए 800 0९ए) 0 ्टराएड ॥7 
इल््बात (0 ज्ञांखा ॥: 02९ए९० 9007 6 एशाप८/5४.? रसेक की परिभाषा मे 
रहस्यवाद को अनुभूति तक ही सीमित माना गया है | इस परिभाषा में रहस्यवाद के वसुतु- 
निष्ठ पक्ष की अवहेलना हुई है । भतः यह परिभाषा एकागी है । 

प्रोफेसर केयड ते रहस्यवाद की परिभाषा इन झब्दो में दी है . रहस्यवाद मन 
की वह प्रवृत्ति है जिसमे सभी प्रकार का सम्बन्ध आत्मा और ईरवर के सम्बन्ध में विलीन 
हो जाता है ।”3 
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र्‌्०्८ धर्मं-दर्शन की रूप-रेसा 


हीकिंग ( प्त०४८॥ह ) ने रहस्यवाद को आराधना और आराधना को प्रार्थना 
का पर्पाय माना है ।* हमारी समझ से रहस्पवाद का यह अत्यन्त ही संदहीर्ण व्याख्या है । 
अत: इसे अनुचित मानता स्वाभाविक है । 

अन्डरहिल ने रहस्पवाद को परिभाषित करते हुए कहा है “रहस्पवाद एक सम्ब- 
स्धित प्रक्रिया का नाम है जिसके द्वारा मानव ईइवर के प्रति प्रेम पूर्ण समग्रता मे प्रकाशित 
करता है--पह एक कला है जिपके द्वारा मानव निरपेक्ष के साथ चेततव सम्बन्ध स्थापित 
करता है । राधाकृष्णन्‌ ने रहस्यदाद की परिभाषा इन डदब्दों में दी है--“रह॒त्यवाद एक 
अनुशासन है जिसके द्वारा आध्यात्मिक तत्व की प्राप्ति होती है । 

रहस्यवाद में धर्म के तीनो पहलू वत्तंमान है। उपासक उपास्य से साक्षात्कार होने 
के लिए कुछ अ्रयास करता है जिससे धर्म की क्रियात्मक पहल सतुष्ट होती है ! इसके पश्रात्‌ 
रहस्यवाद मे एक विशेष प्रकार की अनुभूति होती है जिससे भावात्मक पहलू की पूर्ति होती 
हैं। इसके साथ-साथ रहस्यवाद मे ईश्वर का ज्ञान होता है जिससे धर्म की ज्ञानात्मक 
पहल सन्तुष्ट हो जाती है । 

रहस्पात्मक अनुभूति से व्यक्ति के जीवन में अद्भुत परिवर्तन होता है। जिस प्रकार 
पारस के स्पर्श से छोहा सोना में परिवर्तित हो जाता है उठी प्रकार रहृस्यात्मक अनुभूति 
प्राप्त होने से व्यक्ति का सम्पर्ण जीवन बदल जाता है। रहस्पानुभूति के फलस्वरूप 
रहस्थवादी में प्रेम, करुणा; क्षमा, आशा, शान्ति आदि गुणों का विकास होता है तथा क्रोध; 
शागदवं प, भय, घृणा आदि विकारों का निष्कासन होता है । 


रहस्यव्गद की विशेषतायें 
( 8878९ ८४४६०८४ 6 (ए४४४०॑४० ) 


रहस्यवाद की पहली विश्वेषता यह है कि रहस्यवाद के अनुसार प्रत्येक वस्तु एक- 
रूपता से परिपूर्ण है । यह रहस्यवाद की महत्वपूर्ण एवं भावात्मक घोषणा है। हम लोग 
एक ऐसे विश्व में निवास करते हैं जिसमें व्यवस्था का राज्य है। संसार की प्रत्येक वस्तु 
सामनन्‍्जस्य का द्योत्तक है । विद्व मे अव्यवस्था का अभाव है। रहस्यथवाद यह बतलाने में 
अप्तफल है कि उस व्यवस्था का स्वरूप वया है? इससे रहस्यवाद की दूसरी विश्वेपता 
प्रस्फुटित होती है । 
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१४ रहस्ावाद २०९ 


रहस्पवाद को जाब्दो में व्यक्त करना असंभव है । यह एक ऐसी अनुभूति है जो अवर्णे- 
नीय है । जेम्स महोदय ने रहस्यकाद को अकपनीय कहां है। जिस धकार मिठाई के स्वाद 
का वर्णन करने मे मानव अप्तमर्थता का अनुभव करता है, उसी प्रकार रहस्थात्मक अनुभूति 
( ४ए३४४० ८रए८7६००८ ) को भाषा मे स्पष्ट करना मानव को शक्ति के बाहर है। अक- 
नीय कहने का अर्थें यह लगाना कि यह मानव स्पष्टीकरण को दोषयुक्त प्रमाणित करता 
है, गलत होगा । प्रो० एटकिन्सन ली ने कहा है “ऐसा सोचन; कि स्पष्टीकरण भे दोष के 
कारण ही ऐसा होता है अत्यन्त ही स्वाभाविक है, परन्तु रहस्थवादियों का प्रमाण यह 
बतलाता है कि रहस्यात्मक अनुभूति के विषय अद्भुत होने के कारण ही वर्णन के 
बाहर है (१ 

रहस्पात्मक अनुभूति को अकृपनीय मान लेने से भाषा की दुर्बलता नहीं परिछक्षित 
होती है । चूंकि अनुभव का विषय विलक्षण तथा रहस्यमय रहता है इसलिये भाषा की 
प्ीमा में वाँधना अप्तम्भव हो जाता है । 

रहस्यवाद की तीसरी विशेषता यह है कि यह ईईवर और आत्मा में तादात्म्य 
सम्बन्ध को मानता है। उपासक और उपास्य के बीच सभी भ्रकार के विरोध का अन्त हो 
जाता है। आत्मा परमात्मा मे एकाकार हो जाता है। जिस प्रकार बूंद समुद्र मे गिरकर 
समद्र मे परिवर्तित हो जाती है, उसी प्रकार रहृस्यवादी, ( !र्ध/४०८ ) ईएबर की अवस्था 
को प्राप्त कर लेता है । आत्मा और अनात्म ( ०-5० ) में सभी प्रकार का अल्तर 
समास्त हो जावा है। इसलिए रहस्यवादी चिल्ला उठता है “अह, ब्रह्मास्मि' [ बर्धाद मैं 
ब्रह्म हैं )। 

रहस्यवाद की चौथी विशेषता यह हैं कि यह ईश्वर का ज्ञान आत्मानुभूति ( ॥- 
पाध09 ) से प्राप्त मानता है । 770॥00, (पाणाए5 शब्द से बना है जिप्तका बर्ध प्रत्यक्ष 
( ९«८८८९७१०7 ) है । यह एक प्रकार का प्रत्यक्षोकरण है जिसमे आत्मा का ईश्वर से साक्षा- 
त्कार हो जाता है ! यह राक्षात्‌ ज्ञान है । इस ज्ञान से साध्यम की कोई आवश्यकता नही है । 
मामान्यत किसो भी बह्तु की जानकारी के लिए दो सत्ताओं का रहता अविवाय॑ है, एक 
मन ( 5प्रशु८ए ) भोर दूसरा पदार्थ ( 006८४ )। मन ( 57६८६ ) उसे कहते है जो 
ज्ञान प्राप्त करता है। पदार्थ ( 0एंध्ल ) वह हैं जिसके विधय मे ज्ञान प्राप्त होता है । 
ताकिक ज्ञान [ 7.08/6श ४ह०0७८०28 ) मे मन और पदरर्थ मे विरोध रहता है परन्तु 
आत्मानुभूति ( पंधणा ) में मत और पदार्ें के बीच अभेद का सम्बन्ध रहता है। मन 
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पदार्थ हो जावा है और पदार्थ मन हो जाता है । इसलिये कहा जाता है कि आत्तमानुभूति 
तादान्म्य प्राप्त ज्ञान है । यह ज्ञान सन्देह रहिन, निश्चित एवं सत्य होता है । इसे प्रमाणित 
करने की कोई आवश्यकता नही है क्योकि यह स्वतः प्रमाणित है। डाक्टर राधाक्ृप्णन्‌ 
ते कहा है “प्रभाणयम्‌ निरपेक्षम्‌'” |" आत्मानुभूति तक का विरोध नही करता है बत्कि 
तके से मेल रखता है। डा० राधाकृष्णन ने भी कहा है “आत्मानुभूति अताकिक नही बल्कि 
तर्क से परे हैं (* 

रहस्पवाद की पाौँचवो विशेषता यह है कि प्रत्येक रहस्यचाद कलात्मक प्रद्वत्ति का 
प्रपोग करता है। ईश्वर का ज्ञान रहस्यवाद मे कला के द्वारा सम्भव होता है। ईश्वर का 
कलात्मक प्रतिरूप ( #५॥ञ० ॥69765थवा४007॥ 0९ 000 ) रहस्यवाद का प्रधात अग 
हैं ।॥ रहस्यवाद और कला में समानता यह है कि दोनों सवेगात्मक प्रेम की अभिव्यक्ति हैं । 
इसके साथ ही साथ दोनों मे विरोध भी है! कलाकार बुद्धि और विवेक का सहारा लेता है 
परन्तु रहस्पवादी के लिए तर्क अनावश्यक प्रतीत होते हैं । बहु तक॑ को तिरस्कार की भावना 
से देखता है । रहम्यवादी का उद्देश्य ईश्वर का साक्षात्कार करना है परन्तु कलाकार का 
उद्देश्य किसी वस्तु का निर्माण करता है । 

रहस्यवाद के ऊपर वर्णित पाँच विशेषताएं प्रत्येक रहस्यथवाद मे पाये जाते हैं। हर 
रहस्यवाद में ये गुण सम्मिलित है । 

प्रधान मनोवैज्ञानिक विलियम जेम्स ने रहस्थात्मक अनुभूति के विभिन्‍न विशेषताओ 
को बतकाया है। उन विशेषताओं की व्याख्या अपेक्षित है। थे विशेषताये मुख्यत 
चार है । 

विलियम जेम्स ( ४४॥॥॥७79 277०5 ) ने भी अन्य रहस्यवादियों की तरह रहस्या- 
त्मक अनुभूति को अकथनीय ( ॥0४/६56 ) कहा है। यह शब्दों द्वारा व्यक्त नहीं किया जा 
सकता है। जिप्त प्रकार मिठाई, पीला रंग तथा तीब्र स्वर के स्वष्प की व्याख्या नहीं की 
जा सकती है, उत्ती प्रकार रहस्पात्मक अनुभूति की व्याल्या करना संभव नही है। अकथ- 
नीयता जो रहस्यवाद की मूल विशेषता है का परिचय अंग्रेजी शब्द !ैं५५॥0४7 के विश्लेषण 
से प्राप्त होता है । //५४ा०5॥ा शब्द यूनानी भापा शेप से बना है जिसका अर्थ 'मैं चुप 
हैँ माना गया है। यह एरण्या अर्थात्‌ 'मौन शब्द के तिकट हैं। यह रहरयात्मक अतुभूति 
का पहला लक्षण है । 

अनित्यता (पराश्वाह८ा०ए) रहस्यात्मक अनुभूति की दूसरी विशेषता है। रहस्या- 
त्मक अनुभूति कुछ ही समय तक कायम रहती है। यह क्षणभंगुर होती है। यह चन्द मिन्‍्टो 
तक ही ठहर सकता है । 
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रहस्यवाद १११ 


बोद्धिकता ( ब०७'८ ९ए५॥५) रहस्यात्मक अनुभूति की तीसरी विशेषता है । 
इसका अर्थ है कि रहस्थात्मक अनुभूति में नवीनता है जो ज्ञान के प्रकाशन से प्रकाशित होता 
है । इसे हम ज्ञात की अवस्था कह सकते है जिससे रहस्मवारी को अन्त प्टि (7987 ) 
को प्राप्ति होती है । यद्यपि रहस्यात्मक अनुभूति में भावनात्मक पक्ष की प्रवलता रहती है 
तथापि यहाँ ज्ञानाग्मक पक्ष की उपेक्षा नहीं की गई है ।॥ इसी तथ्य को व्यक्त करने के लिए 
विलियम जेम्स ने बौद्धिकता को रहस्यात्मक अनुभूति की विज्ेषता स्वीकारा है। 

निष्कियता ( ?9६४४॥५ ) रहस्यात्मक अनुभूति की चौथी विशेषता है। रहसस्‍्य- 
दादी ईव्वर को कामना करता है, ईश्वर की प्रतीक्षा करता है । जब उसे इस अनुभूति का 
ज्ञान होता है तो बहू निष्क्रिय हो जाता है । विशिष्ट शक्ति के प्रभाव में आने से रहस्यबादी 
निष्कियता का अनुभव करता है । 

बिलियम जेम्स की इस व्यास्था को अधिकाश मनोवैज्ञानिक मानेते है। धर्म के क्षेत्र 
में यह उनकी अनमछ देत है । इसकी प्रशामा अत्यधिक हुई है। आर० एम० ब्यूक ( हि 
१४, 87०८८ ) ने रहस्यवाद की साठ विशेषताओ का उल्लेख किया है। ये है [) आत्म- 
निप्ठ प्रकाध ( इ#श्ाध्लाएव शा! ) (2) नैतिक उत्कपे (०) धध्यका 00) (3) 
घेडिक चमत्कार ( वालील्टाएवा गणियाक्ष ता ) (4) अम्रन्च की चाह | $शा56 ए 
प्रां्रणताद्।ए ) (5) मृत्यु के भय का नाश ([.05 ०0 टलिवा रण ए८ढ07) (6) पाप की 
भावना का अस्त ( [05६ ० 5९४५९ ०६ 59) (7) अ.कस्मिक्ता ( $ए0/#ए॥7655 ि। 

ईवछिन अन्डरहिल ने रहस्थवाद की पाँच विशेषताओं का उत्लेख किया है जिनकी 
चर्चा वाछनीय है। रहस्यदाद की प्रथम विशेषता यह है कि यह सैद्धान्तिक वे होकर व्याव- 
हारिक है । रहस्पवाद मे सम्पूर्ण आत्मा क्रियाशील रहती हैं। रहस्यचादे मे अनुभव पक्ष की 
प्रधानता है । रहस्यवाद की दूसरी विश्येपता यह है कि इसका सम्बन्ध इस्द्रियातीत सत्य से 
है। यह एक आध्यात्मिक प्रक्रिया है। यह विश्वातीत तथ्य की खोज करता है | रहस्थवाद 
की हीसरी विज्येषता यह है कि यह प्रेम मे परिपूर्ण है। रहस्यवादो सम्पूर्ण जगद्‌ के प्रति 
करणापूर्ण तथा उदार दृष्टि को ब्यक्त करता है जिसके फलस्दरूप वह प्रेमी के रूप मे 
चिवित किया गया है। रहस्पवाद की चौथी विज्ेपता यह है कि यह निरपेक्ष सत्ता के माथ 
एकता स्थापित करता है । यह एक निश्चित मनोवैज्ञानिक अनुभव है। अन्डरहिल के 
अनुमार रहुस्यवाद की प्रॉँचवी विशेषता! यह है कि यह पश्चपातहीनता की प्रश्नय देता हे । 
इसके फलस्वकरूप निश्परक्षता तथा स्वार्यहीनता का उदय होंता है । 


रहत्यवाद के उदाहरण 
( (49 ०६४६४07$ ० *ै५५४४९५७ ) 
जब हम रहस्यचाद के विभिन्‍न उद्ाहरणों पर विचार करते हैं. तब दर्शन और घर्मे 
मे २हस्यवाद की विभिन्‍त छाया पाते है । सर्व प्रथम-रहस्थबाद का स्पष्टीकरण चीन का घर्मे 
'टुयोज्मि' ( 7४0॥५॥ ) में पाते है । इस धर्म मे टायो ( 780 ) आराधना का विषय है । 
इसका अर्थ 'पथ' ( ५७४७५ ) होता है। इस पथ का न कोर्ड नाम है, और न कोई आकार । 
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राधाकृष्णन ने रहस्पवाद को भ्रम मात्र नही कहा है । इसके विपरीत रहस्यवाद मे 
निश्चतता की भावना विद्यमान रहती है। रहस्यवाद को अकथनीय भी कहा गया है। 
राधाकृष्णन ने रहस्यात्मक अनुभव को क्षणिक भी कहा है। उनके निम्नांकित शब्द 
इम कथन की पुध्टि करते है ।॥ /प्रश6 व्ाण्घटता$ 0 एडाणा ब्वाठ पद्वा5079 शाएँ 
्राध्यय ९१, .” रहस्यात्मक अनुभव को तात्कालिक ( ॥ग्रा77669(8 ) माना गया है। 
रहस्थात्मक अनुभूति में सक्रियता का निवास है । डा० राधाकृष्णन्‌ ने धर्म के तीन रूप को 
स्वीकारा है। वे हैं :-- 

(क) प्रारम्भिक, 

(ख) भ्रक्ृतिवादी, 

(गे) रहस्यवादी । 

रहस्यवाद प्रकृतिवाद और पिद्धान्तवांद से भिन्‍न है। प्रकृतिवाद ईश्वर की सत्ता 
का निपेध करता है| सिद्धान्तवाद ( 70087748057 ) ईश्वर के सम्बन्ध में ऐसी वार्ते करता 
है मानों वह ईश्वर के सम्बन्ध मे सब वुछ जानता हो। रहस्थवादी ईश्वर को कल्पना वे 
मानकर वास्तविकता मानता है। रहस्यवाद मे ईश्वर और आत्मा के बीच त्तादात्य सम्बन्ध 
हो जाता है । 

रवीद्रनाथ टैगोर के दर्शन मे रश्स्ववाद का चित्र दीखता है। उनका धामिक 
साह्त्य रहस्यवाद से ओतप्रोत है। इसलिए टंगोर को रहस्यवादी की भज्ञा से अभिहित 
किया गया है | उनके दशंन में रहस्यवाद के उदाहरण दो पक्षों मे मिलते हैं । रहस्यवाद का 
एक पक्ष वह है जहाँ उन्होंने रहस्पानुभूति जिसे उन्होंने रहस्वात्मक दृष्टि ( 70950 
५१।$।0॥ ) कहा है की चर्चा की है। रहत्यात्मक अनुभूति के द्वारा तत्व का साक्षात्कार होता 
है। टैगोर ने अपने धर्म को कवि-पर्म कहा है तथा उस धर्म का भाधार रहस्यवादी दृष्टि 
( परा95४6 ए$'0॥ ) को बतलाया है। उन्होंने कट्टा है धर ४ए९ क्राएध40ए एगा25580 
पिया ग्राए कशाष्टाणा 75 एछ060075 कशाए।णा थावे थी। स्रीब( ॥ ढिषश बैठा ॥ 75 07 
सडाणा 807 70. पिणा [00080//" टंग्रोर के रहस्यवाद का दूसरा पक्ष वह है जहाँ 
उन्होने प्रकेति एव मानव के स्वरूप का वर्णन क्या है। उन्होने प्रकृति तथा मनुप्य, ईश्वर 
तथा मानव के बीच अवियोज्य सम्बन्ध को स्वीकारा है। ऐसे सम्बन्धों को इन्द्रियानुभूति 
तथा ताकिक ज्ञान के द्वारा समझना असम्भव है क्योकि ये टैगोर का रहस्यवाद के प्रति 
अनुराग प्रकाशित करते है । 
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रहस्यवाद का विश्लेषण 
( 37रधाए९६ 07 ए६४(९०ंशा) ) 


रहस्यवाद के इतिहास को देखने से पता चलता है कि रहस्थवाद लोकप्रिय धर्म है ! 
इसकी व्यापकृता को अस्वीकार नही जिया जा सकता । यह एक ऐसा धर्म है जो हर प्रकार 
की प्रदृत्तियों से मे खाता है । ईश्वरवाद और सर्वेश्वरवाद ( 0200शं$ए ) के अत्तिरिक्त 
यह अनीइ्वरवाद थे भी दीखता है । अनेकेश्वरवाद से लेकर व्यावहारिक बअनीश्वरवाद 
( ?72८(0०वां /7०573 ] तक रहस्यवाद की रूपरेखा दीख पडती है । 

रहस्यवाद के मूलत दो छूप है। ये है-- 

(१) वहिमु सती रहस्यवाद ( टिपए०एथ८(ाए८ +ै।३5४८75० ) 

(२) अन्तमु खी रहस्यवाद [ ॥970फ9छ/॥४2४ ४५050 ) 

जहाँ तक उद्ददेश्य का सम्बन्ध है अन्तमु खी एवं बहिमुखी रहस्यवाद में समानता 
है। दोनो का चरम उद्देश्य परम सत्ता से तादात्म्प प्राप्त करना है। दोनो के बीच पद्धति 
को लेकर अन्तर दीवता है। बहिमु खी रहस्यवादी अपनी न्ञानेन्द्रियों द्वारा बाह्य को ओर 
देखता है जबकि अन्तमु खी रहस्थवादी मनस में देखता है। यही कारण है कि बहिमु'खी 
रहस्यवाद को बाह्मस्थ पद्धति तथा अत्तमु खी रहस्यवाद को अन्तरस्थ पद्धति की स्जज्ञा से 
अभिष्टित किया गया है। अब दोनो की व्याख्या एक-एक कर अपेक्षित है । 

बहिमु खली रहस्यवाद मे विश्व की एकत्ता को स्वोकारा गया है। यद्यपि विश्व की 
वस्तुए' अनेक है फिर भी उतमे एकरूपता है। बहिमु खी रहस्यवाद के अनुसार सभी वस्तुएं 
एक हैं ( 4॥ (०85 क्ा८ ०7८) इसी से यह सिद्धान्त विकलता है कि सभी वस्तुएं ईश्वर 
है ( 80 ४7728 आ'४ (004 ) ) इससे पर्देश्वरवाद का विकास होता है । 

बहिपूँ खो गहस्पवाद के अनुसार रहस्यात्मक अनुभूति का वस्तुनिष्ठ विवेचन सम्भव 
है । बहिमु खी रहस्यवाद में तर्क के मिद्धान्तों की उपेक्षा की जाती है | वहिम्रु खी रहस्यवाद 
के अनुमार रहस्पात्मक अनुभूति आनन्द से परिपूर्ण है। 

वहिमू खो रहस्यवाद जैसा ऊपर कहा गया है में विज्च की विभिन्‍न विपयो के दीच 
एकता की खोज की जाती है। यह विद्व की अनेकता में एकता का दर्शन करता है। बहि- 
मुं खी रहस्यवाद में बाह्य इन्द्रियाँ क्रिपाशील रहती हैं। बहिमृ त्ली रहस्यवाद के पोषक 
म्विनौजा, टरेसा, एरव्र्ट, आर० एम० ब्यूक आदि हैं । 

अच्तमु खी रहस्यवाद ( [पए/5एटाधएट घाडशाटाइआ ) में ईइवर और आत्मा के 
बीच तादात्म्यता को स्वीकारा गया है । रहस्पात्मक अनुभूति की व्यात्या करता सम्भव नहीं 
है ! अस्तमु जी रहस्यवाद में मतस की सत्यता में त्रिश्वास्त किया गया है । रहस्यात्मक अनु- 
भूति मे आनन्द एवं शान्ति की प्राप्ति होती है। रहस्यात्मक अनुभूति ताकिक दृष्दिकोण से 
विरोधपूर्ण प्रतीत होता है । 

अन्तपुखी रहस्यवाद में बाह्य जगत्‌ की चेतना नहीं रहती है। इस रहस्यवाद में 
संवेदनाओ तथा बिचारों का स्थान रहस्यात्मक चेतना को मिल जाता है। यहाँ रहेसस्‍थवादी 
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का ध्यान आत्मनिध्ठ चेतना पर केन्द्रित हो जाता है जिसके फलस्वरूप आन्तरिक चेतना में 
रहस्यवादी अद्वैत का दशंन करता है। समाधि को अवस्था भें स्थिति का परिचय मिलता 
है । उपनिधद दर्शन, ईताई धर्म, महायान वौद्धधर्म मे अन्तमु खी रहस्यववाद दीखता है । 
रहस्थवाद के क्रिछसिले में दृधरी बात जो उल्लेखनीय है वह यह है कि रहस्यवादी 
ईश्वर के बीच सामञजस्य स्थापित करना चाहता है। यह सामञ्जस्प दो प्रकार से प्रस्थापित 
हो सकता है । 
(१) भावात्मक एकता ( ?०श्ञा।ए९४ एफा$ ) 
(२) मिषेधात्मक एकता ( उेरट्ट्टबॉए्ड पाए ) 
जब एक व्यक्ति ईदवर को प्राप्त करने के लिए तब तक बढ़ता जाता है जब तक 
उसे ईश्वर का साक्षात्कार न हो जाय ती इस प्रकार की प्राप्त एकता को भावत्मक एकता 
कहा जाता है । जब साधक अनन्त सत्ता ईश्वर की प्राप्चि करते के लिए विश्व को ममस्त 
वस्तुओं का निपेघ करता हुआ ईइवर को अपनाता है तो इस एकता को निषेधात्मक एकता 
( पह्टढाए० प्ा१४ ) कहा जाता है । कुछ लोगो के अनुसार ब्राडले के दर्शन मे दोनो 
प्रणालियाँ विद्यमान हैं जिसके फलस्वरूप धामिक विचार के सम्बन्ध में व्याघातक दृष्टिकोण 
उपस्थित होते हैं । 
रहस्यवाद का मुल्यांकन 
( एरबपएश४० ण॑ (१86 थं१क्त ) 
गहस्यवाद धर्म का एक ऐसा रूप है जो अत्यधिक व्यापक एवं लोकप्रिय है । अने- 
केशव रचाद से छेकर अनीश्वरवाद तक के अभिव्यक्तियों मे रहस्यवाद की छाया मिलती है। 
ईडबरवाद और सर्वश्वरवाद का रहस्पवाद आत्मा कही जा सकती है । रसेल जो प_मकालीन 
युग के महान्‌ दार्शनिक है ने रहस्यवाद की प्रभमा मुक्त कठ से की है। उन्होने कहा है कि 
विज्ञान और रहुस्यवाद की महत्ता ममान रूप से अपेक्षित है। इस असंग मे उनकी ये 
पक्तियाँ उल्लेखनीय हैं---/“79७ 87९७६६५६ ग्राशा १0 49५6 0९९७ ए॥0509)69 8५४8 
( प्रीह परत छा एज इटाशाठट 5 2४एघएटाध्फ,” रसेल की ये पक्तियाँ रहरयवाद 
की महत्ता का सबल प्रमाण कहा जा सकता है। जिस प्रकार विज्ञान की आवश्यकता पर 
बल दिया जाता है उसी प्रकार रहस्यवाद की आवश्यकता पर भी बल दिया जा 
सकता है । 
एंक सफल धर्म के लिए यह आवश्यक है कि वह निश्चित हो । रहुस्यवाद में ईश्वर 
का साक्षाद्‌ ज्ञाप होता है। इसलिए कोई भी धर्म मफल तभी हो सकता है, जब वह रहृत्य- 
वाद का सहारा ले । 
रहस्यवाद धामिकता की रक्षा करने में सक्षम मिद्ध होता है। धामिक चेतना के 
तीनो तत्व--ज्ञानात्मक, भावनात्मक तथा क्रियात्मक की पुष्टि रहस्यात्मक अनुभव के द्वारा 
होती है। जहाँ तक जीवन का सम्बन्ध है रहस्यवाद के द्वारा श्ान्तिदायक एवं संर्श्ष 
निरोधक प्रभाव भिलते हैं। रट्स्यवादी अनुभव से ज्ञीवन मे क्रान्तिकारी १रिवर्तन होते हैं। 


स्पवाद जीवन मे प्रेम, शान्ति एवं आशा के विकास में योगदान देकर मानव जात्ति की 

सराहनीय सेवा करता है । 

रहस्यवाद धार्मिक जीवन के लिए अत्यन्त उपयोगी है। इससे धर्म एवं धामिक 
व्यक्तियों को प्रोत्साहन मिलता है। रहस्यवाद द्वारा आध्यत्मिक मूल्यो की प्राप्ति होती है| 
रहस्यवाद के श्षभाव में धर्म मे आडम्वरवाद तथा रुढ़िवाद का जन्म होता है जो घाभिक 
जीवन के लिए घातक प्रतीत होते है | रहस्यवाद घामिक मान्यताओ को प्रमाणित कर धर्म 
भें सजीवता एवं गति प्रदान करता है । 

उक्त विशेषताओं के बावजूद रहस्थवाद कटु आलोचना का विषय रहा है। आछो- 
चंको ने इसकी प्रुटियो की ओर हमारा ध्यान आकर्षित किया है । 


रहस्यवाद के विरुद्ध मे कहा जाता है कि यह विश्व की प्रगति के लिए किसी प्रकार 
की विचारधारा को नहीं अपनाता है । रहस्यवाद विश्व की व्याख्या करने में असमयें है 
जो बिशंव की व्याख्या करने में असमर्थे है उसका किसी-व-किसी दिन पतन अवश्य होगा । 
जगत्‌ मानव के लिए आवश्यक है। जग्रत्‌ की व्याख्या विज्ञान की दृष्टि से अनिवाये है । 
विश्व ही विज्ञान का आधार है। विश्व की व्याख्या नही करने के कारण रहस्यवाद वैज्ञा- 
निक दृष्टिकोण से असग्रत प्रतीत होता है । 

बुद्धिवादियों ने रहस्यवाद की आलोचना करते हुए इसे ञ्रम मात्र कहा है। बुद्धि- 
चादियों के अनुसार रहस्यवाद का सिद्धान्त रहस्थवादियों के अपने मस्तिष्क की उपज है। 
रहस्यवाद अताकिक एवं विरोध पूर्ण हे । हेगल के अनुसार रहस्यवाद दे्शन का निपेध है 
यह बुद्धि का बहिष्कार 

रहस्यवाद के पिरुद्ध यह आक्षेप किया जाता है कि रहस्यवाद मानवीय सवेगो 
( 7०7०५ ) पर आधारित है। इसमें भावनाओं का ही महत्वपूर्ण हाथ रहता है। 
इक्तका फल यह होता है कि रहरयात्मक अनुभूति आत्मनिष्ठ हो जाती है। अत रहस्यवाद 
में वम्तुनिष्ठता का अभात्र है । 

रहस्यव द के जिस्द्ध यह आक्षेप किया जाता है कि रहस्थवाद राशयवाद ( $069- 
४0570 ) और अज्ञे यवाद [ 88705(0शआ॥ ) की भूमि दैयार करता है। रहस्पात्मक 
अनुभूति अकघनीस है ! अकथनीय होने के फलस्वरूप यह सशयवाद का विकास करता है। 
बुद्ध रहस्यवादी थे इसलिए उनके दर्शन में अज्ञ यवाद ( #8॥0आाश्ध्या ) पाते है। 

रहस्यानुभूति को अवर्पनीप कहा गया है । चूंकि यह एक बनुठा अनुभव है इसलिए 
इसे व्यक्त करने भें रहस्यवादी असमर्थ है । आलोचको ने अकथनीयता के कारण रहत्यवादियों 
का तीद्र विरोध किया हे | यदि रहस्यात्मक अनुभूति मूलत अकथनीय हे तो इसका वर्णन 
कैसे सम्भव होता है ? अनेक रहस्यचादी भाषा के माध्यय ये रहस्वानुभूति का वणन करने 
वा प्रयास करते 7! छाकोचवो का मत ह कि रहस्थानुभूति को अकथनीय कहना भी 
वाम्तव में इसके बारें में कथन करने के तुल्य है। इस आलोचना का उत्तर यह कह कर 
दिया जा सकता है कि यद्यपि भावात्मक वर्णन रहस्यानुभूति का सम्भव नही है तथापि 


२१८ धर्म-दर्शन की हूप-रेखा 


निपेधात्मक वर्ण के लिए वहाँ स्थान है । यही कारण है कि कुछ रहस्पवादियों ने निपेधा- 
त्मक ढंग से रहस्यानुभूति का वर्णन किया है । 

रहस्यवाद के विरुद्ध पह आपत्ति की जाती है कि यह एक अस्पष्ट अनुभूति 
( ए4806 ६०एधा०१०६ ) है । जद एक त्ाधक को इस अनुभूति का साम्रवा करना पड़ता 
है तब वह ईइबर की प्रधानता के फलस्वरूप इस अनुभूति का स्पष्ट चित्र नहीं पाता है। 
रायम ( १०१०६ ) ने अपनी प्रतिद् पुस्तक "प8 छठ्लव इतत 6 व्रिदाज्र0ण४ मे 
यह निष्कपें के एप में बतलाया है कि रहस्यवाद में अस्पष्टता का राज्य है। रहस्पवाद मे 
विरीधामासों एवं असंगतियों की भरमार है। 

इसके क्षतिरिक्त रहस्थवाद के विरुद्ध मे कहा जा सकता है कि रहस्यवाद ईश्वर प्र 
माववीप्र गुण आरोपित करने के कारण मागवीकरण ( &#/9709णा०फ्ञीध्या ) से ग्रसित 
हो जाता है । 

कुछ आलोचको ने 'रहस्थवाद की आछोच्रगा करते हुए कहा है कि रहस्पानुभूति 
विकृत मस्तिष्क का परिचायक है वयोकि अनेक रहृस्थवादी विकृत मनोवृत्ति से पीडित 
दीपते हैं। यह आडोचनता निराधार है। कद्यपि कुछ उदाहरणों में विकृत मनोढृत्ति का 
परिचय मिलता है। परन्तु इप्तके आधार पर साम्राम्यीकरण नहीं किया जा सकता। 
इसके विपरीत अधिकाश रहस्यदादियों मे स्वस्थ भनोवृत्ति का परिचय मिलता है। 
रहस्यवादी समाज के पथ प्रवरशेंक के रूप मे प्रतिध्ठित हैं। दे तीव्र वृद्धि एवं असाधारण 
प्रतिभा का परिचय देते हैं। उन्हें मानसिक रूप से अस्वस्थ माता पूर्णव. अनुचित 
होगा । 

कुछ विचारको ने रहेस्थवराद की आलोचना यह कह कर की है कि यह अप्ताम्राजि- 
करता, अकर्मठता, पल्ायनवादिता को प्रश्नय देता है। यद्यपि कुछ उदाहरणो मे निष्कियता 
का परिचय मिलता है तथापि इसे सामान्य नियम का रूप नहीं दिया जा सकता । अनेक 
रहुस्यवादियों ने सामाजिक कल्याण में रूचि दिखलाया है तथा कर्मठता का परिचय दिया 
है । रहत्यवाव परलायनवाद की प्रवृत्ति को प्रोत्पाहित नही करता है| रहुस्यवादियों का 
कमेंठ जीवन इसका प्रमाण है । 

रहस्वद्ाद के विरुद्ध अन्तिम आपत्ति यह है कि यह पूर्षत' जादू और धन्धविष्वास 
पर आधारित है । जादू जौर अम्धविद्वास की प्रधानता के कारण रहस्यवाद मे अनेक 
असंगतियाँ_ विकसित हो जाती हैं। इन आलोचनाओ मे इतनी सत्यवा अवश्य है कि वे 


रहस्यवाद की कठिनाइयों को दर्शात्ि हैं । 


नो 5 
चादहवा अध्याय 
धर्म में ईइवर का स्थान 
( वार ए80९ 06 5009 ॥ एिलाह्वा0प् ) 

धर्म मे ईश्वर का महत्वपूर्ण स्थान है। ईश्वर ही घर्म का आधार है। धर्म के 
स्वहूप का विश्लेषण करने से विदित होता है कि धर्म मुलरूप में मानव का ईइवर के प्रति 
प्रतिक्रिया है। 

धर्में के स्वरूप का विवेचन करते ससय यह पाया गया हैं कि घर्म के तीन तत्व हैं 


जिन्हे पहेलू भी कहा गया है। ज्ञानात्मक, भावनात्मक और क्रियात्मक धर्म के विभिन्‍न 
पहलू है । इन तीनो पहलुओं में से किप्तो एक पहलू के अभाव में भी धर्म सम्भव नहीं है । 
धर्म में मानव ईश्वर का ज्ञान रखता है। ईश्वर के भ्रति मनुष्य निर्भरता, श्रद्धा, प्रेम, 
आत्मसमर्पण आदि की भावताओ का प्रक्राशन करता है । धर्म में मनुष्य धर्मांचरण के 
द्वारा ईश्वर के साथ सम्बन्ध स्थापित करता है। धर्म के ज्ञानात्मक, भावनात्मक एवं 
क्रियात्मक पहलू क्रिमी-न-क्िसी रूप में ईश्वर वी माँग करते है। धर्म को परिभाषा से भी 
यह विदित होता है कवि धर्म मं तोनों पहलुओ का रहता बनिवार्य है। प्रो० गैलवे ने धर्म 
को परिभाधित करते हुए कहा है कि धर्म मानव का अपने से परे एक ऐसी शक्ति में 
विद्ववास है जिससे वह अपनी सवेगात्मक आवश्यकताओं की मतुष्टि करता है तथा जीवन 
में स्थिरता प्राप्त करता है और जिसे वह उपासना और सेवा के झाध्यम से अभिव्यक्ति 


करता है । है हि 
धर्म क्री इम परिभाषा के विस्लेपण करने पर धर्म के तीनो पहलुओं का स्पष्टीकरण 


हो जाता है । धर्म मानव का एक बक्ति पर विश्वास है जो उससे परे है-के कहते से 
ज्ञानात्मक पहल की पुष्टि होती है । भावनात्मक पहलू की अभिव्यक्ति मवेगात्मक आवश्य- 
कृताओं की सतुष्टि! से हो जाती है। धर्म के क्रियात्मक पहलू की पुष्टि उपासना और 
सेवा! मे हो जातो है! धर्म के तीनों पहलुओं की महत्ता का, प्रो० फ्डिन्ट, माटिन्यू, राइट 
आदि द्वारा प्रस्तुत धर्म की परिभाषाओं के विब्लेषण से भी, समर्थन जिया जा सकता हे । 
इस विवेचन से यह प्रमाणित होता है कि धर्म का वेर्द्र-बिन्दु ईश्वर है । ईश्वर के अभाव 
में मनुष्य की धासिक भावनाएं, क्रिग्राएँ खथा विचारों का आधार कौन हो सकता है ? 
ईइवर के अभाव में ज्ञातात्मक, भावनात्मक तथा क्रियात्मक पहल्श्रो को प्रामाणिक्ता ही 
नष्ट हो जाती #। धर्म के छिए एक श्वाक्ति जिमे दूसरे झब्दों में हम ईश्वर कहे आवेद्यक 
है। ईश्वर के अभाव में धर्म! दब्द अथंहीन प्रतीत होता है। इसीलिये प्रो० फिलम्ट 
ने धर्म को ईश्वरवाद का पययि माना है । अत ्ब्वर के अभाव में धर्म नहीं हो सकता । 
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२२० घर्में-दर्शन वी रूप-रेखा 


परन्तु जब हम ऐपिहापिक धर्मों का पिहावछोकन करते हैं तव कुछ ऐसे धर्म हमे 
मिलते हैं जिनसे ईश्वर का अभाव है। इन धर्मों में ईश्वर का खण्डव हुआ है। ऐसा सोचता 
कि ईश्वर के अभाव भें धर्म संभव नहीं होते है, असंगत जेंचता है । धर्म का इतिहास इस 
बाद का साक्षी है कि ईश्वर के बिना धर्म हुए हैं । अब प्रइव उठता है कि इत धर्मों को धर्म 
किस आधार पर कहा जाता है तथा इन्हे ईश्वर विहीन धर्म कहना वहाँ लक सम्भव है| 
ऐसे धर्मो में मुख्यतः बौ&-धर्म, जैन-धर्म तथा मानवीय धर्म के नाम आते है। ये धर्म अनी- 
श्वरवादी धर्म के उदाहरण हैं । 

वौद्ध-धर्म मे अनीरवश्वाद की मीमासा हुई है। वुद्ध ने ईश्वर की सत्ता का निशेध 
किया है। साधारणत ईइवर को नित्य एवं प्रू्ण माना जाता है। बुद्ध के अनुसार विश्व 
परिवर्तनशील है। यह विश्व को ईश्यर की सृष्टि कहा जाता है । परन्तु बुद्ध में. इसका 
विरोध करते हुए कहा है कि इस नश्वर एवं परिवर्त्तनशील जगत का खप्टा ईश्वर को 
ठहराना, जो नित्य एवं अपरिवत्तेनश्लील है, असबत है। यदि ईव्वर विश्व का निर्माता है 
तो विश्व मे परिवत्तंन एवं विनारा का अभाव होना चाहिए। इसके विपरीत समरते 
विज्व परिवत्तंत के अधीन दीख पडता है! विश्व की बोर देखने से हम विश्व को 
शुभ, अशुभ, सुख-दु ख के अधीन पाते है। यदि ऐसी बात है तो ईइबर की पूर्ण कहता 
भ्रान्तिमलक है । हे 

बुद्ध ईश्वर, आत्मा, विश्व के सम्बन्ध में पूछे गये प्रशनो के प्रति उदासीन रहते थे । 
बुद्ध एक समाज सुधारक थे। उतठका मूठ उद्देश्य विश्व के अनुध्यों के दु.खो को दूर करना 
था | विश्व को दु ख के अधीन पाकर उल्होने ईश्वर के सम्बन्ध में विचार करना अनुपयुक्त 
समझा | उन्होंने यहाँ तक वतलाया है. कि ईश्वर, आत्मा, विश्व के सम्बन्ध में बातें करना 
एक ऐसी वारी से प्रेम करता है जिसका अस्तित्व नही है । यही कारण है कि बुद्ध के चार 
आये सत्यो मे ईश्वर की चर्चा नही हुई है। इस प्रकार बौद्ध-धर्म ईश्वर विहीन धर्म है । 

अनीश्व रवादी-धर्म का दूसरा उदाहरण जैन-घर्म है। णैन-घर्मे मे वोद्ध-धर्म की तस्ह 
ईश्वरवाद का खण्डन हुआ है । 

साधारणत ईश्वर को जग्रतु का ख्टा माना जाता है। यदि ईईवर जगत्‌ कया खप्टा 
है तो प्रश्व उठता है क्रि वह किस प्रयोजन से विश्व का निर्माण करता है। साधारणत. 
चेतन प्राणी जो कुछ भी करता है वह स्वार्थ से प्रेरित होकर करता है या दूसरों पर कहुणा 
के लिए करता है। अतः ईश्वर को भी स्वार्थ और करुणा से प्रेरित होना चाहिए ! ईश्वर 
स्वार्थ से प्रेरित होकर सृष्टि नही कर सकता क्योंकि वह पूर्ण है। उसकी स्वार्थ नहीं है । 
इसके विपरीत यह भी बही माना जा सकता कि करुणा से प्रभावित होकर ईश्वर ने संसार 
का निर्माण किया है क्योंकि सृष्टि के पूर्व करुणा का भाव उदय हो ही नही सकता । करुणा 
का अर्य हे दूसरों के दु खो को दूर करने की इच्छा । परन्तु सृष्टि के पूर्व दु:ख का निर्माण 
मानना असयत है । इस प्रकार जैत-धर्म विभिन्‍त युक्तियों से ईस्वर की सत्ता का खण्डत 
करता है । 


घमम में ई६शइवर का स्यान र२१ 


अनीइवरवादी धर्म का तीसरा उदाहरण मानदीय धर्म है। इस धर्म के मुख्य सम- 
थक कोम्टे है। कोम्टे के अतिरिक्त रवोन्द्रवाथ ठाकुर तथा विवेकानन्द ने भी मानवबाद का 
समर्थन किया है। टैगोर ने कहा है कि मानव ससीम असतौम की समष्टि है। शारीरिक 
दृष्टि से मातव ससीम है परन्तु ओध्यात्मिक दृष्टि से मानव बप्तीम है। इस धमम मे मानवता 
को आराधना का विषय माना जाता है। कोौम्टे के अनुसार धर्म का केन्द्र बिन्दु मानव है । 
यही कारण है कि धर्म का इतिहास मातव के विकास का इतिहास है | मानवता का अस्तित्व 
असदिस्ध है । कोप्टे के शब्दों में मानववाद की पुष्टि इस प्रकार हुई है--'“007 (8०ए७॥5६ 
जप] 76 4६४००७ (9 पल दा०जी०08९ ० पघ्ृण्फ्ा।9, ०ए ब्रीर्णाता$ 0 ॥९7 
05९, ०पा 3070॥5 [60 शा 5धशं८८'" | इस पकार मानव को आराधना का विषय मानने 
से धर्म के पहलुओं की पुष्टि हो जाती है। मानव के साथ मानव धार्मिक सम्बन्ध स्थापित 
करने में कठिनाई नही महसूतत करता है। इसका कारण यह है कि उपासक और उपास्य की 
प्रकृति समान है । मानवतावाद एक घ॒र्मे है जो कला से परिपूर्ण होने के बावजूद विज्ञान का 
विरोध नही करता है। कौस्टे के शब्दों मे “प६75 8 ॥८॥87079 एछौए!ध६० 75 2 6 
एश्ड्एए ण॑ #7 थाए एश प्रशएधा ॥008867 शांत 5९००९?! मानवीय घर्म मे जैसा 
कि ऊपर केहा गया मानव की पूजा होती है। परन्तु मानव को आराधना का विषय माने 
लेते से ईश्बर का विचार स्वत खण्डित हो जाता है क्योकि मानव ससीम है परन्तु ईश्वर 
असीम है। इसलिए प्रो० प्रीगल-पेटीसतन ने म्रानवत्ावाद की व्याख्या करते हुए अपनी 
पुस्तवा--7/6 [6०8 04 50व में कहा है “ * धाढ हह विष्शात्रा ० ग्राबा 75 व्यूपाप३- 
[था 40 ॥6 प्रेद्ाणाश्यथा। ० ७06, 85 ए०ण6 एएा5 | 7 3 70795, ॥ 
$088 ५/॥4 0056770 8 997.8005, [06 [03ए८75 (४९]७7६ ॥6 श0०५ 700 04 000 


कह के 
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उक्त विवेचन से प्रमाणित होता है कि मानवीय धर्म मे भी ईश्वरवाद का खण्डन 
हुआ है। इस प्रकार जैन-धर्मे, वौद्धर्म ओर मानवीय धर्म को एक ही घरातलू पर रखा 
जा सकता है। अब प्रइन उठता है कि बोद-धम, जैन-धर्म और मानवीय धर्म को घर्म किस 
अर्थ मे कहा जाता है। आखिर, इन धर्मों को घर्म को संज्ञा क्यो दी जाती है ? बौद्ध-धर्म, 
जैन-धर्म और मानवीय धर्म को धर्म इसलिए कहा जाता है कि इन धर्मों का मुल्य प्ले अवि- 
योज्य सम्बन्ध है। होफडिंग महोदय मे घर्म को यह कह कर परिभाषित किया है कि 
एरशाह7ण 45. का ॥7 8 ५७०7567५8४707 0 ए०ए८७ । इस परिमाषा में मूल्य को 
धर्म का आधार माना गया है। इस परिभाषा को सामने रखने से बौद्ध-घर्म को मुल्य प्रधान 
धर्म होने के कारण धर्म की कोदि में रखा जा सकता है। बौद्ध-धर्म के प्रमुख घामिक मुल्य 
है सत्य, अहिसा, ब्रह्मचयं, अपरिप्रह ओर अस्तेय। निर्वाण प्राहि के लिए व्यक्ति को सत्य 
बोलना आवश्यक है। पर सत्य का पालन मन, वचन ओर कर से अपेक्षित है। अद्िसा का 
अर्थ किसी व्यक्ति के प्रति हिसा का निषेध कहां गया है। अहिसा नियेधात्मक गुण ही 
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स्श्र धर्म-दर्शन की रूप-रेखा 


नही है बल्कि भावात्मक गुण भी है। दूसरों के प्रति प्रेम का प्रकाशन भी अहिता कहा जाता 
है। अहिंसा ब्रत का पालन करने वाला व्यक्ति ही निर्वाण का भागी है। ब्रह्मचयं का अर्थ 
वासताओ का परित्याग है। ब्रह्मचय व्रत का पालन करना भी निर्वाण प्राप्ति के लिए 
आवश्यक है | 

किसी वस्तु का सचपय करना बौद्ध धर्म के अनुभार अपराध है। जरूरत से अधिक 
वस्तु रखना एक प्रकार की चोरी कही जाती है । अस्तेय का यही वास्तविक अर्थ है । साथ 
ही प्रत्येक व्यक्ति को अपरिग्रह का पालन आवश्यक है। सासारिक वस्घुओ से अनासक्त 
रहना अपरिग्रह कहा जाता है | बौद्ध धर्म में प्रधानत यही मूल्य है जिनके कारण इन्हे धर्म 
की कोटि में रखा नाता है । बुद्ध ने अपनी शिक्षा में किसी ईश्वर की चर्चा नही की परन्तु 
अपने धर्म को मूल्यों पर आधारित रखा। इस प्रकार नैतिक मूल्यों को मानने के कारण 
बौद्ध धर्म को धर्म कहा गया है । 

जैन धर्म, भी बौद्ध धर्म की तरह एक मूल्य प्रधान धर्म माना जाता है। जैन धर्म 
में पथ महान्नरत की मीमासा हुई है। अहिसा, सत्य, अस्तेय, ब्रह्मचय, अपरियग्रह जैनो के 
पंचमहांत्रत है । अहिसा का अर्थ है हिसा परित्याग | अहिसा का पालन मन, वचन और 
कर्म से करना चाहिए । 

हिसात्मक कर्मो के सम्बन्ध में सोचना तथा दूसरो को हिसात्मक काय॑ करने के 
लिए प्रोत्साहित करना भी अदिसा सिद्धान्त का उह्लंघन करना है। सत्य का अर्थ है 
अप्तत्य का परित्याग | सत्य का आदर्श सुनृत है। सुनृत का अर्थ है वह सत्य जो प्रिय एवं 
हितकारी हो । अस्तेय का भर्थ है चोरी का निषेध | जेवो के अनुसार जीवन का अस्तित्व 
प्रन पर निर्भर करता है। धन को मानव का वाह्य जीवन कहा गया है। धन का अपहरण 
पानव के जीवन के अपहरण के तुल्य है । ब्रह्मचर्य का अर्थ वासनाओं का परित्याग है । जैनो 
के अनुसार ब्रह्मचर्य का अर्थ सभी प्रकार की कामनाओ का परित्याग है। अपरिश्रह का 
अर्थ है विपयासक्ति का त्याग ' श्रत्येक जेत इन ब्रतों का पालन सर्लेकता से करते हैं । वे 
सम्यक चरित्र पर जोर देते है। मूल्यों को प्रधानता देने के कारण जन्र धर्म, धर्म की कोटि 
में रखा जाता है| 

मानवीय धर्म में भी मूल्यों की प्रधानता दी गई है | मानदीय धर्म मे मानव को 
आराधता का विषय माना गया है। टैगोर ने कहा है कि “(४३ ॥शाएवाणा ।5क्‍0ह0णा 0 
एक” । मानव की आराधना का अर्थ है मानवोचित गुणो की आराधना करना | सानव- 
पुलभ गृण जैसे दया, क्षमा, कहणा, सहानुभूति परोपकार आदि भावनाओं की पूजा मान- 
बता की पूजा है। मानव को आराधना का विषय इंस्तलिए म।ना जाता है कि उम्मे मूल्यो 
की अभिव्यक्ति हुई है । मनुष्य के साथ ही उपासक नैतिक सम्बन्ध को कायम रखता है। 
इस प्रकार मानवीय धर्म मे सत्य, अहिसा, प्रेम, श्रह्मचर्य, अस्तेय, क्षमा, परोपकार आदि 
मूल्यों का महत्वपूर्ण स्थान है । अत मानवीय धर्म भी मुह्यों पर प्रतिष्ठित है । 

परन्तु यह निष्कर्ष देता कि जेन धर्म, बौद्ध धर्म और म्वानवीय धर्म मूल्य प्रधान 


धर्म मे हवर का स्थान २२३ 


धर्म होने के कारण धर्म कहे जाते है अनुपयुक्त जेंचता है। जब हम इन धर्मों का अध्ययन 
करते है तब पाते है कि इन धर्मों मे थी ईश्वर का स्थान किसी-न-किसी रूप में है। ऐसा 
मालूम पडता है कि धर्म ईश्वर के चारो ओर परिभ्रमण करता है | बौद्ध धर्म का इतिहास 
इस बात का प्रमाण है कि बिना ईइवर का धर्म नही हो सकता। बुद्ध की मृत्यु के पश्चात्‌ 
लोगो ने बुद्ध को ईइवर के रूप मे प्रतिष्ठित किया । महायान मे बुद्ध को ईब्चर के रूप मे 
माना गया है । 

हीनयात धर्म अनीश्वरवादी धर्म होने के कारण छोक-प्रिय नहीं हो सका | मनुष्य 
अपूर्ण एवं समीम होने के कारण जीवन के सघर्षों का सामना करने से जब ऊब जाता है 
ठो वह एक ऐसी सत्ता की कल्पना करता है जो उसकी सहायता कर सके । इमी भावना से 
प्रभावित होकर महायानियो ने ईश्वर का हृदयगम किया है। महायान में ईश्वर को 
करुणामय तथा प्रेममय माना गया है। बुद्ध को प्राणी मात्र के कल्याण के लिए तत्पर रहते 
माना गया है । इस प्रकार बौद्ध धर्म मे ईइवर का विचार आया है जिसके फलस्वरूप यह 
दिला ईश्वर का धर्म नहीं कहा जा सकता । 


जैन धर्म मे प्रत्यक्ष रुप से ईश्वर का निषेध किया गया है फिर भी परोक्ष रूप में 
ईबबर का विचार वहाँ विकप्तित हुआ है। जैन घर्म में नैतिक मूल्यों के निभ्रन्त्र०ण के लिए 
तीथंड्2ड)र मे विश्वास किया गया है। जैन धर्म में ईश्वर के स्थान पर तीथ्थंद्धूरों को माना 
गया है। ये मुक्त होते हैं। इनमे अनन्त ज्ञान ( 77796 |(70ए6062८ ) अनन्त दर्शन 
( 9778 दि ) अनन्त शक्ति [ ॥776 90४८ ) तथा अनन्त सुख [ शशि 
७055 ) निवास करते है। जैन धर्मे मे पचपरमेष्टि को भी भाना गया है। अहेत्‌ सिद्ध, 
आचार्य, उपाध्याय और साधु जैनो के पचपरमेष्टि है। वे इतकी आराधना करते है | जैन 
लोग महात्माओ की पुजा बडी धूम-धाम से करते है । वे उनकी म्‌तियाँ वना कर पूजते है । 
पूजा, प्राना, श्रद्धा और भक्ति में जैनों का अकाटय विश्वास है। इस प्रकार जैन धर्म मे 
तोर्थडू,रो को ईवर के रूप में माना गया है । उनमे ईश्वरत्व निहित है। यद्यपि सैद्धान्तिफ 
रूप से जैन धर्म मे ईश्वर का खण्डन हुआ है फिर भी व्यावहारिक रूप मे जैन धर्म मे ईश्वर 
का विचार किया गया है । 

यद्यपि मानवतावाद मे ईश्वर की उपेक्षा की गई है फ्र भी वहाँ #श्वर का विचार 
दीखता है। घर्म मे मनुष्य शक्तिशाली सत्ता की आराधना करता है। मानव सर्वश्क्तिमान्‌ 
नही है । मानव में अनेक तुटियाँ दीलती है। अत मनुष्य हमारी विचार झावनाओं और 
क्रियाओं का आधार नही हो सकता । कौम्टे इन त्रुटियों से अवगत होकर मनुष्य को ससीम- 
असीम तथा स्वत विकासशीरू माना है। मयुष्य अपनी श्रगंति का कारण स्वय है। बह 
अपना विकास अपनी प्रकृति में निहित गृणों के द्वारा करता है । कौम्टे ने माना है कि मानव 
का प्रकाशन भौतिक रूप में भी होता है ॥ इस प्रकार मनुष्य ईइबरीय गुण से युक्त हो 
जाता है। इस प्रसग में प्रीगल पेटीसन ( शावहा6 एथ।5णा ) की निम्नलिखित पक्तियाँ 
उल्लेखनीय है । 
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इस विवेचन से प्रमाणित होता है कि मानदीय धर्म भी ईश्वर विहीन धर्म नही रह 
सका ! सच पूछा जाय तो ईश्वर की भावना का खण्डन करना सम्भव नही है। 

यहाँ तक कि वैज्ञानिक युग मे आकर लोगों का कुछ-न-कुछ विश्वास ईश्वर पर रहा 
हो है। यह ठीक है कि यहाँ प्राकृतिक नियमो की प्रधानता मानी गई है और ईश्वर को * 
प्रत्यक्ष रूप मे स्वीकार नही किया गया है। परन्तु इतना लोगो का विश्वास रहा है कि वे 
प्राकृतिक नियम हमपे अधिक शक्तिशाली तथा स्वैतन्त्र है। वे महान्‌ है | इस प्रकार किसी * 
न-क्िसी अर्थ में एक महानु शक्ति पर बाज भी विश्वास किया जाता है जिसे दुसरे शब्दो में 
हम ईश्वर कह सकते है । 

फिर जहाँ तक घर का सम्बन्ध है वह ईश्वरवादी शिद्धान्त है । इस दृष्टि से धर्म के 
लिए आवश्यक है कि उसका विश्वास किसी ईश्वर पर हो । ईइवर के अभाव में धर्म की 
व्याल्या अमान्य है । ईश्वर ही धर्म का केन्द्र विन्दु है। ईश्वर के बिना धर्म की कल्पना नही 
की जा सकती | इसका कारण यह है कि धर्मं-की भावना में निर्भरता की भावना निहित है। 
मनुष्य अपूर्ण एवं ससीम है | जब मठुष्य ससार के सघर्षों से घबडा जाता है तब वह ईश्वर या 
ईइवर तुल्य सत्ता की माँग करता है ! उसके अन्दर जो निर्भरता की भावना है उत्तकी पूर्ति धर्म 
में होती है। ईश्वर को माने बिना धामिकता की रक्षा नहीं हो सकती है| धर्म उपास्य और 
उपासक का सम्बन्ध है । ईइवर उपास्य तथा मानव उपासक है । उपासक और उपास्य के 
बीच भेद का रहता भी आवश्यक है। मानव स्वथं उपासक और उपास्य दोनों नहीं हो 
सकता । जो उपास्य है वह उपासक नहीं हो सकता और जो उपासक है बह उपास्थ नहीं 
हो सकता । इसलिए धर्म मे ईश्वर और उप्तके भक्त के बीच भेद की रेसा खीधों जाती है। 
इसके अतिरिक्त उपासक और उपाःस्य मे किसी-न-किसी प्रकार का सम्बन्ध आवश्यक है। 
उपास्ये मे उपासक के प्रति करुणा, क्षमा तथा प्रेम की भावना अन्तर्भूत रहती है और उपा- 
स्क में उपास्य के प्रति निर्भरता, श्रद्धा, भय, आत्मसमर्पण की भावना समाविष्ट रहती है। 
यदि उपास्थ अर्थात्‌ ईइवर की सत्ता को नही माना जाय तब उपासक शब्द भी निरर्थक हो 
जाता है । ईश्वर के अभाव में मानव उपासना किसकी करेगा? प्रो० फ्लिन्ट ने धर्म के लिए 
ईश्वर की आवश्यकता पर बल दिया है। उन्हो ने कहा है कि ईश्वरवाद से कम कुछ स्वीकाय॑ 
नहीं है और ईश्वारवाद से अधिक कुछ संभव नही है। हम इस निष्कर्ष पर आाते हैं कि 
ईइवर के अभाव मे धर्म सम्भव नही है । यही कारण है कि सभी धर्मो मे ईश्वर का विचार 
किसी-त-किसी रूप में आता है। अत. अनीह्वरबादी धर्म विरोधाभास प्रतोत होता है | & 
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पन्द्रहवाँ अध्याय 


धर्म का मानसिक आधार 
(?9नाएस्बों ह०0/8 ०९ १९१६9 ) 
धर्म के स्वरूप की चर्चा करते समय हम लोगो ने देखा कि धर्म का भाधार मन है। 
घ॒र्म उप्रत्त मन की प्रतिक्रिया है। इसलिए मिर्फ मानव ही घामिक होता है, पशु नहीं। 
घर्मकी व्याख्या तन्ी पूरी हो प्कती है जब धर्म के सानसिक भाधार की विवेबना हो | 
इस अध्याय में हम क्रायड ( क्ोह्पत ), युग ( उणा& ), जैम्स ( उ0705 ) और वर्गंसा 
( 90व250॥ ) के अनुप्तार धर्म के मानपरिक आधार की व्याख्या करेंगे । 


फ्रायड के अनुसार धर्म का मानसिक आधार 
( धर्म सम्बन्धी व्याख्या ) 

फ्रायड मानप्तिक रोग के चिकित्मक के रूप में प्रतिष्ठित हैं। उन्होंने मानतिक 
रोगियो का उपचार करते समय अचेतन के महत्व को स्व कारा । मानसिक गोगों की व्याख्या 
में अचेवन का महत्व स्वीकार करना अपेक्षित है । अचेतन का अर्थ 'चेतनाहीनता' नही है । 
चेतन की तरह अचेतन को हक्ष्य'त्मक माना गया है। अचेतन के त्तत्वो को मानव अपनी 

च्छा द्वारा नही जान पाता है । इसे जातने के लिए असाधारण विधि को अपनाना पडता 

है जिसे फ्रायड दे मनोवेश्छेषिक विधि ( ?59८0० 873]955 ) कहा है | 

यद्यपि अचेतन चेतन की तरह लक्ष्यात्मक होता है फिर धी वेदन और भचेतन के 
बीच बन्तर पाया जाता है। फ्रायड ने चेतव और अचेतन के बीच अन्तर करते हुए हा है 
कि अचेतन अक्लालिक ( ४-४८०००व! ) होता है जबकि चेतन कालिक ( ॥6एए०४/ ) 
होता है। अचतन को बक्नालिक इसलिए कहा जाता है कि यह प्तमय के प्रभाव से अछूता 
रहता है । अचेतन को जत।क्िक ( 2-]०ह८व ) कहा जाता है क्योकि विरोधी विचार अचे- 
तन में सगति रखते हैं। इनके विपरीत चेतन को ताकिक ( [02804 ) कहा जाता है । 

फ्रायड के मतानुसार अचेतन के तीन स्तर हैं। ये हैं -- 

(१) मूल अचेतन [ शिगवराओ ण्राएए5००075 ) 

(२) सामूहिक अचतन ( 0ण०८६ए८ ए॥०07:5॥075 ) 

(३) व्यक्तिगत अचेतन ( एटाइ०७वों प्रग८008000$ ]) इन तीनो की ब्योस्या 
अपेक्षित है । 

अचेतन्तन के मूछ स्तर को मूल अचेतन कहा जाता हैं। यह मासिक क्रियाओं का 
स्त्रोत है। यह अवेतम का बहे रूप है जो अत्यन्त हो अन्धकारमय एवं अति गहरा है । 
अचेतन के द्वितीय स्तर को सामूहिक अचेतत कहा गया है । यह आदि मानव को अनुभूतियों 
का केन्द्र बिन्दु है । फ्रायड ने जातीय अचेतन को अनुभूति जन्य माना है। व्यक्तिगत अचेतन 
जो अचेतन का तोमर स्तर है मे शैशवकाछ की दमित इच्छायें निवास करती हैं। ऐसी 
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इच्छाये जिनकी पू्ति समाज एवं नैतिकता के भय के फलस्वरूप नहीं हो पाती है वे 
ब्यक्तिगत अचेतन की विपयवस्तु अन जाती है। यहाँ पर यह कहना अप्राप्तगरिक नद्दी होगा 
कि फ्रायड ते मनस्ताप की व्याख्या के लिए व्यक्तिगत अवितन का आश्रय लिया है परन्तु 
धर्म की व्याख्या के लिए जातीय अचेतन की प्राथमिकता प्रदान की है। 
क्रायड ने अपनी प्रसिद्ध पुस्तक “छ््राप्ा6 ० 0 गा॥ध्र०य! में धर्म की उत्पत्ति 
की व्यास्या अत्यन्त ही रोचक ढग से की है । उन्होंने बतछाया है कि हम बच्चों के जीवन 
को तीन अवस्थाओं मे विभाजित कर सकते है :--(१] ओरछ ( 079! ), (२) अवरू 
( 60 ), (३) फेलिक ( ?॥4॥० ) | ये तीन अवस्थाएँ वालक के मनोलैग्रिक जीवन 
( 75५००-३९८६०३| [#86 ) को चित्रित करती है । ओरल अवस्था में बालक मुख, जीभ 
एवं ओठ के माध्यम से स्तनपान के द्वारा तथा अस्य भोजत के द्वारा सुखद सवेदना को प्राप् 
करता है । इस अवस्था में भूख” और 'काम' की सन्तुष्टि एक ही साथ होती है। स्तन को 
चूसने से वाछक की काम की सन्तुष्टि होती है और दूध मिलने से 'भूख' की सन्तुध्टि होती 
है । दूधरी अवस्था में मल्रोत्य्ग को रोक कर सुखद सम्वेदता को प्राप्त किया जाता है। 
ओरल और अनल बच्चों की अत्यन्त हो अविकपित अवस्था है। इन अवस्थाओं में 
बच्चे का लिंग अविक्रमित रहता है। इसके पश्चात्‌ फेलिक अवस्था का विर्माण हीता है। 
फेलिक' अवस्था मे भिशुओ मे लज्जभेद का भाव आ जाता है। बालक और बालिका 
अपने जननेन्द्रिय के स्पर्श से सुखद सवेदना प्राप्त करते है। इसके विपरीत “भोरलू” और 
अनल' अवस्थाओ को “पूर्व जननेन्द्रिय काम' कहा गया है । इस अग्स्था मे बच्चों को माता- 
पिता के प्रति एक प्रकार की भावना का प्रदर्शन होता है। एक बालक को माता के प्रति 
अनुराग और एक बालिका को पिता के प्रति अनुराय का विकास होता है ॥ फ्रायड ने इसे 
बालक के लिए आडिपस कमूप्लेबस ( 020॥975 0०एफ्रौ०६ ) कहा है तथा बालिका के 
लिए 80०7० (००७०६ कहा है | बालक का माँ के प्रति अनु राग 0088/90$ (०प्रण्रेक्ट 
नामक ग्रन्थि का सृजन करता है और बालिका का पिता के प्रति प्रेम 28९73 (ए०7एछाक 
नामक ग्रन्यि को जन्म देता है। आडिपस कपमृप्लेक्स का अर्थ है विरोधात्मक लिय वाले 
व्यक्ति के प्रति आसक्त होना । एक बालिका माँ के प्रति छुणा का प्रकाशन करती है क्योकि 
माँ ने उसे उस लिंग से वंचित कर दिया है जो उप्तके पिता के पास है । इसके विपरीत 
बालक को माता के प्रति प्रेम और अपतापन का भाव जयगता है। बच्चो का जीवन परिवार 
में होता है जिसक्ना केद्ध माता! ही है। इसलिए बालक माँ को अपनावा चाहता है । 
हसलोगो के अन्दर एड मनोद्वत्ति है जो सुख्ध की चाह रकती है जिसे ईद (74 ) कहा 
जाता है। ईद के द्वारा ही इच्छा, प्रेरणा तथा वासनाओं की उत्पत्ति होती है जो किसी-न- 
किसी रूप में अपनी पूछ्चि चाहती है । परन्तु सभी इच्छाओ की पूर्ति का साधने प्रौजूद नही 
है । इसका कारण यह है कि वटुत सी इच्छायें सामाजिक नियमों का उलूघन कर बैठती 
है । इसलिए सुपर ईगी ( 5५96: ८६० ) जिसे हम विवेक बुद्धि कहने है ईगो” ( 280 ) 
की सहायदा से इच्छाओं को दबाने का प्रयास्त करता है जो सामाजिक और नेतिक जीवन 
के प्रतिकुल हैं। ये दमित इच्छाये अदेतव मन मे निवास करने लगती है। अचेतन मन का 
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वह बंश है जिसमे असामाजिक, अनैतिक, अनुचित इच्छाएँ निवास करती हैं । यही कारण 
है कि अचेततन का विषय दु खदायक एवं अमान्य होता है। हाँ, तो माता के प्रति बालक 
का जो अनुराग है उसे ईद क्षौर ईगो के स्घर्ष के कारण पूरा करने मे बालक कठिनाई का 
अनुभव करता है । इसके अतिरिक्त बालके को पिता के प्रति भय भी बना रहता है । ठिता 
बहुतँ से काग्रो मे हस्तक्षेप करता है क्योकि वह झासक सनोद्त्ति का जीव होवा है । इतसे 
बालक को पिता के प्रति छात्रुवा की भावना का विकास होता है। समय के विकास के 
साथ-पाय बालक पाता है कि माँ, जिसने बह प्यार करता है पिता पर आश्षित है। माँ ही 
क्यों सारा परिवार पिता पर निर्भर करता है । बाहुक देखता है कि जब मैं कोई बुरा 
काम करता हूँ तो पिता से डाँद सुननी पडती हैं। बालक अपनी जीविका के लिए पिता पर 
आश्रित है इसलिए बालक प्रिता को आदश्व व्यक्ति के रूप मे चित्रित करता है | परन्तु जब 
बह प्रोढ होता है तो इस भावना का निराकरण करता है। वह पाता है कि प्रकृति में 
अनेक घटनायें होती हैं जिस्चका उत्तरदायी पिता को नहीं ठहराया जा सकता है। बाढ़, 
भूकम्प, वर्षा इन प्राकृतिक घटताओं का कारण पिता को मानता भूल है । इससे सिद्ध 
होता है कि पिता सीधित जीव है। इन प्राकृतिक घटनाओं का कारण क्या है ? व्यक्ति 
इन प्राकृतिक घटनाओ की व्याख्या के लिए 0% व्यक्ति विशेष की सत्ता मानता है। यहां 
पर यह उत्छेश् कर देना आवश्यक होगा कि व्यक्ति प्रकृति को इन घटनाओं का कारण 
नहीं मान सकता । प्रकृति अचेतन और व्यक्तित्वशुन्य है । व्यक्ति एक ऐमे कारण को दँढना 
चाहता है जो व्यक्तित्वपूर्ण ( 7€7४008| ) हो, जिसप्रे कसणा, प्रेम, सहानुभूति आदि भाव 
सन्निहित हो । इस माँग की पूि ईश्वर को मालने से हो जाती है। इसलिए बालक अपने 
पिता की प्रतिमा को विस्तृत कर ईश्वर रूपी पिता का निर्माण करता है जो शाश्वत एव 
सावेभौव है। इसलिए फ्रापड ने कहा है “ईश्वर पिता का हो धुंधला चित्र है” ( (90 ॥5 
प्रण/शाम8 0ध 73/)05 470983 ) 4 व्यक्ति अपने शैशवक्राल में पिता पर जिप्त प्रक्रार 
निर्भर रहता है उपी प्रकार धर्म में व्यक्ति निर्भरता की भावता का प्रकाशन करता है । 
व्यक्ति ईब्वर के प्रति भ्रम, निर्भरता भऔौर अपनापन की भावना का प्रकाशन करता है 
जिससे धर्म का विकास होता है | फ्रायड ने धर्म को एक मानसिक वस्तु कहा है। घर्म का 
माधार मन है | धर्म एक बात्मगत ८रिकल्पना है। धर्म मतोवेज्ञानिक अनिवायंता है परन्तु 
इसका आधार विषयगंत नही कहा जा सकता। फ्रायड ने धर्मे को भ्रम बहा है । 


फ़ायड ने उपयुक्त निष्कर्ष कि ईश्वर पिता का धुृंधला चित्र है की पुष्टि धर्म के 
ऐतिहासिक विकास से भी की है। आदिम काल में मनुष्य ग्रिरोह से रहा करता था । इस 
गिरोह मे बालक अपने पिता के साथ रहता था पिता को बालक उस गिरोह का नेता 
मानता था वषोकि नह शक्तिशाली अतीत ह ता था | गिरोह के सभी संदस्थों को अपनी 
आवश्यकताओं की पूति के लिए पिता पर निर्भर रहना पड़ला था। यद्यवि वालक पिता 
की सरक्षता भें रहता था फिर मी वह पिता के प्रति छूणा का प्रदर्शन करता था क्योकि 
पिठा ने बालक को माता के प्रेम से वचित क"' रखा था) बालक गाता के प्रद्ि बपने 


र्‌३्ृ० धर्म-दर्शन की रूप-रंखां 


धर मिक बलिदान पुरातन धामिक क्रिया है जिसे रौवटंसन स्मिथ ने धामिक पूजा 
का मूल कहा है । बटिदान का उद्देश्य आध्यात्मिक शक्ति का विकास कहा गया है। जब 
टोटमप्थशु की हत्या होती थी तब उत्के खून का वितरण सभी गिरोह के व्यक्तियों के बीच 
होता था तथा उसके माँस का पान सब लोग एकत्र होकर करते थे । टोटमपश की हत्या 
करना व्यक्ति के लिए वर्जित है परन्तु समुदाय के लिए भवर्जित है। पश्चु की हत्या करने 
के पश्चात्‌ टोटमवादी पशु के निधन पर शोक प्रकट करते थे! इसके पदचात्‌ वे खुशी 
मनाते थे । 


जब-जब टोटमपशु की बलि होती थी टोटमवादी अपने को अपराधी महसूस करते 
थे। अपराध की भावना के निराकरण के लिए वे तिरन्तर टोटम पश्चु की ह॒त्या करना 
अपेक्षित समझते थे। उनका विश्वास था कि बार बार किसी निधिद्ध कार्य को करने से 
मनुष्य उसके दोष से मुक्त हो जाता है। इसके अतिरिक्त अपराध की भावना तमुदाय के 
विभिन्‍न व्यक्तियों द्वारा ग्रसित होने के कारण स्वत, न्यून हो जाती थी । इस प्रकार टोटम- 
बलि से पूजा की पद्धतियों का विकास हुआ है। गिरोह के आदिम पिता करे प्रति प्रेम और 
घृणा के फलस्वरूप टोटमन्बलि का विकास हुआ है। इस श्रसंग मे फ्रायड की ये पंक्तियाँ 
उल्लेखनीय हैं--'[॥6 ॥06थ उशाइं०ए0 80 557९0 0 (76 5९05९ 0ल्‍ [|0 
हुए 0 (8 ४005 ., ,.[ 700०7) 200 7900० ) धर्म की सत्यता को प्रमाणित करना 
सम्भव नही है | धर्म का सम्बन्ध *९8९४०० छा०धव७' से है। मनोवैज्ञामिक दृष्टिकोण 
से धर्म १६55 शाएशणा है। अत. फ्रायड के अनुसार घ॒र्म मे विश्वाप्न करना अप्रमाण 


सगतठ है । 


फ्रायड के धर्म सम्बन्धी व्याख्या की आलोचना 
( एांम्रंग्राा ण जिशाए७ ए४ए४ 0० हिशाहवा०0 ) 


क्रायड ने धमं को मांत्र भ्रम कहा है। उनके अनुसार ज्ञात के प्रस्तार के साथ ही 
साथ धर्मे का अन्त हो जायेगा। घ॒र्मं वास्तविकता है| धर्म की प्रधानता मानवीय जीवन मे 
हैं। मान्व धर्म को वाल्पतिक वस्तु नही माव सकता । अत फ्रायड का विचार कि धर्म 


भ्रम मात्र है असगत जंचता है! 


फ्रायड ने धर्म की व्यास्था 'काम” ( 8०४ ) के आधार पर की है। फ्रायड ने 
'ओडिपस कंमप्लेक्स, के द्वारा धर्म की व्याख्या करने का प्रयास किया है | मुग ने फ्रायड के 
विचार की आलोचना करते हुए कहा है कि 'काम” के आधार पर घमं की व्याख्या करना 
अनुचित है । उन्होंने ओडिपस कमुप्लेक्सू के विचार को निराघार एवं काल्पनिक कहा है । 
अंत ओडियस क्मप्टेक्स के धिद्धान्त को सवंमान्यता नही मिल सकती । 


फ्रायड ने धर्म की व्यास्या करते समय ईईवरवादी धर्मों की ही केवल बचर्चा की 
है । फ्रायड का धर्म सम्बन्धी विचार अत्यन्त ही सकीर्ण है। ईः्वरवाद धर्मे का एक रूप 


घ॒र्म का मानसिक आधार २३१ 


है । जैनधर्म, बौद्धधरं भ्नीश्वरवाद का समर्थन करते हुए भी धर्म है। अत. फ़ायड़ के धर्म 
की व्याख्या अत्यस्त ही सकीर्ण है । 

फ्रायड ने धर्म की व्याख्या करते हुए श्रम के आवश्यक अग की उपेक्षा की है। 
डॉ० ओटो में बतकाया है कि धर्म एक रहस्यमय अनुभूति है | धर्म की भावना में पविनता 
की भावना सन्निहित है | धर्म के इस अगर की व्यास्या फ्रायड के धारमिक विश्छेषण के नही 
हो सकी है | युव ने धर्म में रहरय ( ४ि५४धा9 ) की सत्ता को स्वीकारा है। 

फ्रायड ने धर्म की मनोबरबल,एक व्यास्यां करने का ध्यास जिया है। इस व्याख्या 
को उपयुक्त तभी माना जा सकता हे जब यह ग्रनोवेब्लेपिक परम्परा के अनुकूल हो । किसी 
मानधिक्ष प्रक्रिया का विश्लेषण तभी उपयुक्त होता है जब स्वय विश्लेपित उनकी व्याख्या 
में योगवान देता हो । धर्म का भी ब्चिलेषण धासिक व्यक्तियों के आधार पर ही संभव 
है । फ्रायड ने धामिक व्यक्ति का विब्लेषण करने के बजाय अपनी कल्पना के आधार पर 
ही धर्म का मनोवे३्लेपिक व्याख्या प्रस्तुत किया हे। अत्त इसे धर्म का मनोवेस्लेपिक 
व्याख्या कहना ध्रामऊ है| 

फ्रायड के मतानुप्तार भक्त का ईश्वर के प्रति प्रेम तथा वालक का मादा पिता के 
प्रति अनुराग वासनात्मक है। उन्होने सभी प्रकार के प्रेम को काम का ही प्रतीक माना 
है । उन्होंने काम रहित प्रेम की संभावना कय ही खडने किया है । मानव का ईइबर के श्रत्ति 
प्रेम को वासता जन्य मानना भ्रामक है । वासना और शुद्ध प्रेम मे अन्तर है। वासना 
का आधार स्वार्थ की पूर्ति हैं जबकि शुद्ध प्रम मे त्याग की प्रधानता निहित है। वासना 
का उद्देश्य व्यक्तिगत सुख की प्राप्ति ह। इमके विपरीत शुद्ध प्रेम का उद्देश्य कल्याण 
एवं शुभ की धासि है । घुद्ध प्रेप के हारा भक्त ईव्वर को प्रसन्‍त करते की चेष्टा करता है । 
उपयुक्त विवेचन से यह प्रमाणित होता है कि श्रम को वासना का पर्याय सानवा अनुचित 
है । फरायड ने प्रेम, की व्याख्या करते समय इसे एकागी तथा सकरीर्ण बना दिया हू फ्रायंड ने 
धर्म के प्रति यात्रिक एवं अवैज्ञानिक दृष्टिकोंग को अपनाया है जिसे मान्यता नहीं दो 
जा सकती है । 

फ्रायड ने धर्म को अचेतन का व्यापार माना हे जो अमान्य ज्ञे। यदि मानव को बहू 
विश्वास हो जाय कि यह ( धर्म ) अचेनन की अभिव्यक्ति € तो वह धर्म से विमुख हो 
जायगा। यदि मानव को धर्म की श्रामकता के सम्बन्ध से सुचित किया जायेगा तो मात॑- 
बौध जीवन से धर्म का प्रभाव जाता रहेगया। धर्म मावदीय जीदन वा केन्द्र है | यह समाज एवं 
जीवन के लिये अत्यन्त ही उपयोगी है। धर्म को अचेंतन का व्यापर वह कर, इसके महत्व 
को ममाप्स करने का प्रयास निन्‍्दतीय हैं। प्राट के अनुप्तार धर्म को समाप्त करना 'पोने के 
अण्डे देने वाली मुर्गी को मारना होगा । 

क्रायड ने ईश्वरवाद को मानसिक रोग कहा है। अनेक पाइचांत्य एवं प्राच्य 
विचारकों ने ईईवरवाद को धर्म का पर्बाय माना है। जेन्‍्धय थौर पिलन्ट ने ईईइवरवांद को 
स्वस्थ व्यापार माना है। अब्र प्रदन उठता है कि फ्रायड ने ईश्वरवाद को मानस्तांप के रूप 
में क्यों माना है ? क्‍या घामिक व्यक्ति ने ईश्वरवाद को मानसिक रोग कह कर सन्दोधित 


श्र१ू घ॒र्म-दर्शन कौ रुप-रेखा 


किया है ? यदि ऐसी वात नहीं है तो धर्म को मानसिक रोग कहने का फ्रायड को क्‍या 
नोचित्य है ? यदि धर्म और मानप्विक रोग एक दूसरे से भिन्‍न है जैसा कि फायड ने स्वये 
कहा है तो फिर धर्म को भ्रानस्तिक रोग कहना भ्रामक है! धर्म को मानसिक रोग कहकर 
फ्रायड ने अपने पूर्वाग्रह का परिचय दिया है। उपयुक्त विवेचन से यह प्रमाणित होता है 
कि बेज्ञानिकता के नाम पर फ्रायड ने धर्भ की जो रूपरेखा प्रस्तुत की हैं वह वास्तव में एक 
अवैज्ञानिक दृष्टिकोण को प्रस्तावित करता है ! 

फ्रायड द्वारा प्रस्तुत धर्म सम्बन्धी व्याख्या मान्य नही है। उन्होने “आडिपस कमृ- 
प्लेस्स्‌ ( 0690ए05 (०८८ ) को केद्ध मानकर धर्म की व्याख्या कीं हैं। इस ग्रन्यि के 
अनुस्तार बालक में मातृ-लिप्सा तथा पितृ-दवेष की भावना पायी जत्ती है जिससे ईश्वर 
प्म्बन्धी धारणा का जन्म होता है। इस व्याख्या के द्वारा मात्र पुरुषों के धर्म सम्बन्धी 
विचार की व्यात्या होती है। इसे स्थ्िियों के लिए लागू करना भ्रामक है वयोकि उनके 
प्रानसिक विकास में “ओडिपस ग्रन्थ! ( 020/फ05 (१००७9०% ) का प्रभाव नही दीखता 
पड़ता है । इमके विपरीत उनके मानसिक विकाप्त में 'इलवट्रा कमप्लेक्स' ( छि6्णाव्र 
(007776%5 ) का प्रभाव दीख पडता है। “ओडिपस ग्रन्थि के आधार पर सम्पूर्ण मानव 
जाति के धर्म की व्याख्या करना असम्भव है । यही कारण है कि फ्रायड का धर्म सम्बन्धी 
विचार एकागी तथा अव॑न्नानिक प्रत्तीत होता है । 


फ्रायड के मतानुसार टोटमबाद से ही एकेश्वरवाद का विकास हुआ है । फ्रायड ने 
पह बतलाने का प्रधास नही किया है कि किस प्रकार टोटमवाद से एकेशवरवाद का सृजन 
हुआ है । उन्होने उन चरणो को रेख्शाकित नही किया है जिनके द्वारा टोटमबाद का विकाश् 
एकेश्वरवाद के रूर में सम्भव होता हैं| इसलिये फ्राण्ड की धर्म विषयक व्याख्या सतोषप्रद 
नही है । 

फ्रायड ने धर्में की व्याख्या करते समय यह स्वीकारा है क्लि धर्म सामूहिक मनो* 
प्रस्ति मतस्ताप ( ४७५५ ००४९55074] पपरटग्र095 ) है। परन्तु धर्म को ध॥मृह्िक मनो- 
ग्रस्ति मतस्ताप कहना भ्रामक है । मनस्ताप व्यक्तिगत जीवन से सम्बन्धित है. जबकि धर्म 
एक सामाजिक व्यापार है । मनोग्रस्ति मतस्ताप से ग्रस्तित व्यक्ति विशेषों मे विप्रिन्न प्रकार 
फ्री क्रियायें होती है जबकि धर्में-विशेष मे क्मंकाण्ड प्रायः समान रूप से पाये जाते है। 
फिर, मतस्ताप का आधार बाधित काम प्रवृत्ति है जबकि धर्म का आधार पविव्नत्ता है। 
उपयुक्त विवेचन से यह प्रमाणित होता है कि फायड ने धर्म को मनस्ताप कह कर भारी 
भूछ की है । 

फ्रायड ने धर्म की व्याख्या के लिए वैज्ञानिक प्रत्ययो का प्रयोंग किया है। उन्होंने 
मनोविसलेषण ( ?85५०॥0-#॥0958 ) के द्वारा धामिक अनुभूतियों की व्याख्या की है। 
भ्रोटो ने कहा है कि धामिक अनुभूति अनूठी ( 5प्राहट्याक्ष।5 ) है । अतः धामिक अनुमूतियो 
की व्याबल्या वैज्ञानिक ब्त्ययों द्वारा करना अमान्य है। फ्रायड ने संतोविस्देयय ( 29/८70- 
5&0979575 ) के द्वारा धामिक अनुभूतियों की व्याख्या कर भारी भूल को है । 


घर्मं का मानसिक आधार २३३ 


फायड ने टोटमवाद को अत्यधिक प्राचीन धर्म माना है। टोटमबाद से फरीयड ने 
ईड्व रवादी धर्मों की उत्पत्ति की व्यास्या को है। परन्तु द्ोटमवाद को प्राचौनतम धर्म 
मानना भून है | दोट्मबाद के पूर्व जीववाद ( 8एॉं70)500 ) फीदिशवाद ( #८६६४507 ) 
तथा मानावाद [ (४0४80 ) विद्यमान थे । अत फ्रायड की धर्म सम्बन्धी व्याख्या 
अमान्य है । 

फरायड ने ईश्वर को पिता की प्रतिमा के रूप में माता है। फायड के इस विचार 
से इइवर का मानवीय करण ( &007०क%00०7975७॥ ) हो जाता है । अतठ विभिन्‍न 
दृष्टियो से हम पाते है कि फामड के धर्म की व्य!ख्या मततोपजनक है। 

यूंग के भनुततार धर्म का सानसिक आधार ( धर्म सम्बन्धी व्याख्या ) 

युग भी फायड को शरह एक सनोवेश्ञानिक हैं । आरमस्म में फायड और युथ दोनो 
सम्मिलित होकर मनोविज्ञान के उत्थान में सह्दायता प्रदान करते रहे हैं। परन्तु आगे चल- 
कर दोनो मनोवैज्ञातिकों मे अवेतन ( (0००752700$ ) को छेकर विरोध खड़ा हो जाता 
है। फायड ब्यतिगत अचेतन ( 76:४058| ४०९०05९7008 ) प अत्यधिक बछ देते हैं 
परन्तु युग प|मिहिक अचेतव ( (0०॥९९४४४ 0060050008 ) पर अधिक जोर देते हैं । इस 
बात को छेकर यूग फायड से अलग होकर मनोवैज्ञानिक अनुसन्धान मे हाथ बाते हैं। 
भनों विज्ञान के अतिरिक्त युंग को धर्म-दर्शन एवं रहुस्यवाद मे भी ८चि हैं॥ यही कारण है 
कि गुग दाशनिक चिन्तन के लिए फ्रायड से अधिक विख्यात है। 

युग ने अचेतन को केरद्र मानकर धर्म के उत्पत्ति की व्याख्या की है । इसलिये युग के 
अवेतन विचार की वय रुया अधासगिक नही होगी । युग ने उन सारी घटनाओ को अचेतन 
कहा है जो मानव-मन मे निवास करते हैं तथा जो मानव के चेतन केद्द्र में नहीं है परन्तु 
जिल्हे प्रयत्न के द्वारा चेतना में लाया जा सकता है । फ्रायड ने इसे पूर्व-चेतन की संज्ञा दी 
है। युग के अनुप्तार अचेतन का दूधरा स्तर वैय॒तिक अचेतन है । गैश्वकाल की अग्निय एवं 
कष्टदांयक घटनायें जो दमित हो जाती है वैदक्तिक अचेतन के गर्भ में चली जाती है | इन्हे 
मचेनन मन से चेतन मत में लाना सम्भव नहीं है। हिस्टेरिया तथा उन्य चित्त रोग की 
जड़ में वैयक्तिक अचेतन का ही प्रभाव दीखता है | फायड ने भी विभिन्‍न मानसिक रोग का 
कारण वैयक्तिक अचेदव को माना है ! अचेतन का तीसरा स्तर जिसे युग ने स्वीकारा है 
सामूहिक अचेतन' है । सामूहिक अचेवन मे खमत्त मानव जाति की अनुभूतियों का 
इतिहास मिहिंत है । इसमे पूर्वी की अनुभूतियाँ सुरक्षित हैं। सामूहिक अचेततन की विशे- 
पहा है कि इसके द्वारा प्रतीको की व्याब्या होती है । युग के धर्म-दर्शन में सामूहिक अचेंतन 
का महत्वपूर्ण स्थान है । इसी अचेतन के द्वारा वह धर्म सम्बन्धी विचार की ब्याश्या करने 
में सक्षम मिद्ध होता है । 

हाँ, तो युग ने मूछत दो प्रकार के अचेतन को माना है--पहला व्यक्तिगत अचेतन, 
( ॥प्रसंसठपछ! घा०णजाध्भंणा5 ) दूमरा सामूहिक अचेतन ( (०॥६एञाए6 प्र८०॥५०- 


005 ) । व्यक्तिगत अचेतन उस अचेतन को कहते हैं जो व्यक्ति के निजी अचेतन की दुनिया 


रर्े४ धर्म-दर्शन की रूप-रेखा 


है । हमारा अचेतत आपके अचेतन से भिन्‍न होगा । एक व्यक्ति का अचेतन दूसरे ब्यक्ति 
के अचेतन से भिन्‍न होता है क्योकि प्रत्येक व्यक्ति का जीवन एक दूसरे से भिन्‍न रहता है। 
हमारी दमित इच्छारें आपकी दमिक इच्छाओ से कुछ मामलछो में भिन्‍न अवश्य हो सकती 
हैं | सामूहिक अचेतन इसके विषरीत अवेत्तव का वह अंश है जो श्रत्येक व्यक्ति मे व्याप्त 
रहता है। इसलिये सामूहिक अचेतन को सामान्य अचेतन भी कहा जाता है। यह हर 
व्यक्ति में निहित रहता है इसलिए कभी-कभी इसे बंशन भनच्रेत्तन [ उरबण४) एाए0750- 
700$ ) भी कहा जाता है । यह हम लोगो के पूर्वजों से प्राप्त होता है। जिस प्रकार माता- 
पिता से हर झरीर ग्रहण करते हैं उसी प्रकार पूर्वजों से भी हम उनके विचार सामान्य 
अचेतन' के रूप मे प्राप्त करते हैं । पूवंजो का जीवन, जगतु भौर ईइवर के प्रति जो दुष्दि- 
कोण रहता है वह्‌ एक पीढी से दूसरी पीढी तक फिर दूसरी पीढी से तीसरी पीढ़ी तक 
प्रवाहित होता रहता हैं । प्रो० एटकिन्सन ली ने सामूहिक अचैतन की व्याख्या करते हुए 
कहा है “ऐसा माना जावा है कि सामूहिक-अचेतन विचार नामक वस्तु है जो हमारे मान- 
प्रिक जीवन को प्रभावित करता है तथा जो एक पीढि से दूसरे पीढि तक वदशज-कल्पना 
( २०४०४ एाशा5 ) के रूप में प्रवाहित होता है |" यूग के मनुसार घर्मं का आधार 
सामूहिक अचेतत' है। सामूहिक अचेतन मानस्त की क्रिया को “शप्रणत्ार्शा वा728865 
कहा जाता है । हर व्यक्ति के मन में 'ऐ700978/ 7798०2७ एक ही समान रहता है! 
ये प्रतिमाएँ सामूहिक सपत्ति है जिसमे ईइवर और विश्व के प्रति सामान्य प्रदृत्ति का 
स्पष्टीकरण होता है | 'एशाञ0079] ॥78265' को आध प्रतिमा ( &००५४६४ ) भी 
कहा ग्रया है। आध प्रतिमा सोचने या अनुभव का एक प्रकार है। आधे प्रतिमा के रूप मे 
समस्त जातीय अनुभूतियाँ निहित हैं तथा प्रतीकों के माध्यम से चेतन में प्रकाशित होती 
हैं । माध प्रतिमा को साक्षात रूप से नही जाना जा सकता है बल्कि असाक्षात रूप से उतके 
द्वारा निर्मित प्रतीकों के द्वारा जाना जा सकता है। प्रत्येक पुरुष के मचेतन मन में एक 
शाहबत तारी का तथा प्रत्येक नारी के भ्चेतन मन से एक शाइवत पुरुष का प्रारूप होता 
है । इन प्रारूपों के द्वारा व्यक्तित्व के विभिन्‍त पक्षों के बीच समन्वय संभव होता है । इस 
प्रकार जातीय मचेतन आध प्रतिमा (8700८५७४७) के रूप मे सक्रिय हहुता है। युग के 
अमुसार आध प्रतिमा के फलस्वरूप व्यक्ति मे धाभिक मनोवृत्तियाँ उभरती हैं। इसलिए 
इन्हे धर्मों का आधार कहा गया है। धामिक मनोदृत्तियाँ (शतक उत्ा48०57 की देश 
है । चूँकि ये प्रतिमा प्रत्येक व्यक्ति मे निहित हैं इसलिए प्रत्येक व्यक्ति धार्मिक कहा जा 
सकता है । अत. धर्म का कारण सामूहिक अचेतन है जिसके फलस्वरूप ही प्रत्येक व्यक्ति 
ईश्वर के प्रति कुछ-न-कुछ दृष्टिकोण अवश्य रखता है । 
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धर्म का मानप्तिक आधार र्र्प्‌ 


यदि घ॒र्म का आधार 'शिाशणए)9 [१42८५ है तो हमे यह मानने के लिए बाध्य 
होता पडता है कि हमारा धर्म और पूर्वजों के धर्म मे कोई विभिन्‍नता नही है। परन्तु क्या 
इसमे स्वीकार करना अपेक्षित है ? आज का मानव वैज्ञानिक यु में रहता है। पूर्वजों का 
जीवन और ईर्वर के प्रति कुछ ऐसे दृष्टिकोण थे जिप्ते आज का मानव हास्य का विषय 
मानता है। वे भूत-प्रेत में विश्वास करते थे । कार्य कारण छिट्धान्त का उन्हे ज्ञान नही 
था । इसलिए युग ने बतलाया है कि धर्म '६४॥४0 ए7700'छा [89£<8” की देन है । 
इम प्रकार प्राचीन काल के लोगों का जगत्‌ और ईश्वर के प्रति जो धारणा थी उप्तका 
संशोधन हो जाता है तथा ईश्वर और जगत्‌ के प्रति उनके विचार बदल कर नदीन रूप 
घारण कर लेते हैं। अत धर्म था आधार ए८शवव एऐशाणणरपाशे ॥7098865 हैं । 

व्यप्टीकरण को अवस्थाएँ 
( $9६8०$ ० 70|शातएधा।00 ) 

पुग के अनुसार सपूर्णता-प्राप्ति ही मानवीय जीवन का हृक्ष्य है। संपूर्णता प्राप्ति मे 
जातीय अचेतन का प्रमुख हाथ रहता है । जब तक व्यक्ति जातीय अचेतन के साथ अभियो- 
जित नही हो जाता है तब एके वह सपूर्ण ता की प्राप्ति नही कर सकता है। इस प्राप्ति के 
हारा आत्म-सिद्धि सभव होती है । परन्तु इससे यह निष्कर्ष निकालना कि संपूर्णता प्राप्ति 
के लिये बाह्य प्त्ताओं की उपेक्षा आवश्यक है, भ्रामक होगा। इसके विपरीत संपूर्णता 
प्राप्ति के लिए बाह्य तथा आन्तरिक सत्ताओं के प्रति व्यक्ति का सामंजस्य उपस्यित करना 
होता है । जब व्यक्ति अपने अचेतन के बीच समस्वय करने में सक्षम सिद्ध होता है तब 
संपर्णता की प्राप्ति सभव है । इसलिये सपूर्णता प्राधि का अर्थ अचेतन को जानता तथा 
अचेतम को अपनी चेतना में लाना कहा जा सकता है। व्यक्ति को अचेतन के भति अपभि- 
योजन तभी होता है जब वह चार अवध्थाओं से गृजरता है। इन चार अवस्थाओ को 
आत्म सिद्धि की प्रक्रिया तथा व्यष्टीकरण की अवस्थाएँ ( $98८5 ०६ ॥09009500॥ ) 
कड़ा गया है। वे हैं (१) छाया, (२) एनिमा-एनिमस, (३) माना-व्यक्तित्व, (४) मष्डछ 
तर । अब एक-एक कर इन अवस्चाओं की व्याख्या अपेक्षित है । 

छापा (8॥800७) 

ब्यध्टीकरण-प्रक्रिया की पहली अवस्था में छाया ( 8॥8009 ) का प्रतीक पाया 
जाता है। उत्येक व्यक्ति में पाशविक प्रवृत्तियाँ निहित है जिन्हे वह सभ्य होने के नाते 
चेतना में नहीं जाने देता चाहता है। यह प्रद्त्तियाँ दुरात्मा का रूप लकर अखरदत मे 
मिवास करने लगती है। युभ ने छाया को व्यक्ति का '८श£ 0०४८० कहा है। छाया 
व्यक्ति के जीवन के अन्धक्रारमय पहुचू का प्रतीक है जिसके प्रति वह छूणा का भाव रखता 
है| अस्ुर, रावण, दुर्योधन आदि इसी भ्रकार के प्रतीक के प्रस्फुदित रूप हैं। छाया 
अवस्था के भो तीन रूप हैं (१) तादातयता, ( 0 शाप प्रव07 ) (२) आरोपण 
( शणंध्णं।णा ) (३) स्वागीकरण ( #िशाएक्षेणा )। व्यक्ति साधारणतः अपनी 
छापा से तादात्म्य सम्बन्ध उपस्थित करता है। वह अपने को छाया से पूर्णत आत्ममातु 


का अनुभ 
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कर छेता है छाया तै अपने को तादात्म्य कर देना तादात्म्यता ( ॥460॥0620णा ) बहा 
जाता है । यही कारण है कि कभी कभी सफल व्यक्ति छाया के प्रभाव मे आकर तथा 
छाया से अपने को आत्मसात्‌ कर एक भिन्‍न कोटि का व्यक्ति बन जाते हैं। ऐसे व्यक्ति 
शराबी, चोर तथा अन्य बुरे कर्म के शिकार हो जाते हैं। ऐसे व्यत्ति यो के संबंध मे कभी- 
कभी यह भी कहा जाता है कि ये भूत, प्रेत के वशीभूत हो गये है। परन्तु कभी-कभी 
व्यक्ति अपनी छाया का सामना करने मे सक्षम सिद्ध होता है यदि उनका अहम प्रभावशाली 
हो ! वह अपनी छाया को अन्य व्यक्तियों या दुश्मनों मे आरोपित कर देता है । यहाँ आारो- 
पत्र विधि सहायक होता है । ज्योही व्यक्ति में यह धारणा जमने लगती है कि वह अपनी 
छात्रामय अवस्था का शिकार है त्योंही वह विकप्रित अवरथा की ओर जाने की शक्ति 
हासिल करता है । जब व्यक्ति को अपनी दुराइयाँ तथा वासनाओ की पूरी जानकारी हो 
जाती है तब वह छाया पर विजय प्राप्त कर लेता है! इस प्रक्रिया को स्वांगीकरण 
( &५४५७॥७0607 ) कहां जाता है। 


एनिमा-एनिमस (ै.ए708 # 77708) 

व्यध्टीकरण की दूपतरी अवस्था को एनिमा-एनिमस' कहा गया है। 'एनिमा'! 
आदर्श नारी तथा 'एनिमस आदर्श पुरुष को कहा गधा है यह मवस्था भआादम और इच, 
शिव और पार्वती का प्रतीक है । इस अवस्था में पुरुष आदर्श नारी तथा स्त्री आदर्श पुरुष 
की प्राप्ति के लिए प्रयत्तशील हो जाता है। इस अवस्था में आदर्श नारी तथा आदर्श पुरुष 
की पूर्ण अनुभूति होते लगती है। आघ्रतिमा जो जातीय बच्चेतन मे मिहित है आादशे 
पुरुष एवं आदरश नारी के प्रतोको मे व्यक्त होने लगती है । इसका परिणाम यह होता है 
कि पुरुष को आदर्श नारी तथा स्त्री को आदर पुरुष का चित्र स्वप्त मे दिखाई देने 
लगता है । 

युग ने कहा है कि इस अवस्था में व्यक्ति को तादास्म्यत्ता ( ॥0800[03070॥ ) 
तथा आरोपण ( ?70००0०॥ ) के दोषों से मुक्त होना चाहिए। ऐसा करने से व्यक्ति 
एन्द्रिक आकर्षण से प्रभावित नही होता है तथा व्यष्टीकरण की तीसरी अवस्था की और 
प्रवाहित होता हैं। 

पाता व्यक्तित्व 
(08 ९६४४079728) 


माना व्यक्तित्व व्यप्टीकरण की तीसरी अवस्था है। यह मात्म-विकास की तीसरी 
अवस्था है। जब एनिमा एनिमस के आपसी संबंध का समराधात हो जाता है तब व्यक्ति 
पूर्णवा की अवस्था को प्राप्त करने में सक्षम सिद्ध होता है। इस अवस्था मे व्यक्ति में ऐसे 
प्रतीक उत्पन्न होते हैं जो पुराने मनुष्यो के प्रतीक है। इस अवस्था मे व्यक्ति में आध्यात्मिक 
सिद्धान्त का प्रस्फुटन होता है। इस अवस्था में पुरुषों को मुनि, ऋषि, देवता आदि 
महात्माओं का प्रतीक दश्चेन होते हैं तथा मारियों में सरस्वती, पार्वती, जगदम्बा, आदि 
देवियों के प्रतीक अनुभव होने लगता है। इन्ही प्रतीको को युग ने 'माना ब्यत्तित्व” के 
नाम से सम्बोधित किया है । इस प्रतीको के दर्शन से व्यक्ति से भक्ति का संचार होता है । 
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इन प्रतीको के दर्शन के फलस्वरूप ईइ्वरदादी अपने को भाग्यशादी समझने लगता हैँ । 
इम अवस्था को प्राप्त कर लेने के बाद व्यक्ति अन्तिम अवस्था में प्रविष्ठ होने के योग्य हो 
जाता है जिसे युग ने 'मण्डल का अनुगव' की संज्ञा दी है । 
मण्डल का अनुभव 
( ९ &जएटांसाएट छा (४76 2(४709)88 ) 

व्यष्टीकरण की यहू अन्तिम अवस्था हैं। बिरले ही व्यक्ति मण्डल-अनुभूति की 
अवस्था के योग्य होते हैं। मंडल का रूप गोलाक्ार अर्थात्‌ बृत्त के समान होता है जो इस 
तथ्य का सूचक है कि व्यक्ति ने अपनी सम्पर्णता प्राप्त कर ली है । यह अवस्था सम्पूर्ण व्यक्ति 
का प्रतीक है। यह प्रतीक आत्म-प्राप्रि का सूचक है। युग मे मण्डल अनुभूति के ऐतिहासिक विकास 
पर प्रकाश डाला है | प्राचीन काल मे मण्डल के केन्द्र में देवी या देवता का निवात्त था । 
आधुनिक युग में मण्डल के केन्द्र मे देवी या देवता नही दिखाई देते है । साधारणतः मण्डल 
के मध्य सूर्य, तारे, फूछ, क्रूश आदि के प्रतीक दिख्खाई पडते है । ये सारे प्रतीक आत्म-प्रान्ति 
के प्रतोक है । मण्डल-अनुभूति व्यक्ति-विद्येप पर भाश्चयंजनक प्रप्माव दाल्से है। इस 
अवस्था की प्राप्ति से व्यक्ति मे शान्ति का उदय होता है तथा सभी भ्रकार के सन्देह दूर हो 
जाते हैं। यह अवस्था देवी देवता से परे हैं। यह आध्यात्मिक पूर्णता को अवस्था है । यह 
घामिक खोज का मूल लक्ष्य है। 

यूंग और ईइ्बर की बच्तुनिष्ठता 

युग के मतानुसार धर्म का सम्बन्ध मनोवैज्ञानिक तथ्यों से है। यद्यपि युग ने धर्म 
को मानप्तिक तथ्य कहा है फिर भी उन्होने इसे प्रम नहीं कहा है। धर्म का ईश्वर 
मानसिक सत्ता होने के बावजूद आत्मनिष्ठ वस्तु नही है। दुग ने ईश्वर की वस्वुनिष्ठता 
दर अत्यधिक बल दिया है। युग मे ईश्वर की वस्तुनिष्ठता को अनेक तकों के माध्यम से 
प्रमाणित करने का प्रयास किया है। उनका यह योगदान धर्म-दर्शन की अनुपम निधि है। 
अब हम उन प्रमाणों की व्याख्या करेंगे जो ईश्वर को वस्तुनिष्ठ सिद्ध करने भे सक्षम 
सिद्ध हुए है :-- 

मने बाह्य दुनियाँ को तरह वास्तविक हैं। मव एक ऐसी सत्ता है जिसके अस्तित्व 
के विषय में सन्देह नही किया जा सकता है। चूँकि मन के अष्तित्व का ज्ञान मानव को 
प्ृभ्रव है इसलिए इसे भ्रमात्मक कहता युक्तिहीन है। ईश्वर एक मानतिक सत्ता है ॥ 
मानसिक सत्ता होते के नाते ईश्वर भ्रमात्मक नही है अपितु विषयग्रत रुप से अस्वित्ववान 
है । चूंकि मन स्वयं एक यथा सत्ता है इसलिये ईइबर मानसिक तथ्य होने के फलत्वरूप 
वस्तुनिष्ठ है । 

ईश्वर मातसिक सत्ता होने के वादजूद सानदीय इच्छा से स्वतत्र है । युग ने कहा है । 
+१जा8 ७० गए ए८३6 009 9७० ७६४००५४ प्लाए्म”) | चूंकि हम ईश्वर का चुनाव करते 
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युग का कहना है कि ईश्वर कान्ट के अर्थ मे भी वस्तुनिष्ठ है। कान्‍्ठ ने बतलाया 
है कि यदि कोई ऐसा स्वप्न है जिसे सब लोग देखते है तो वह स्वप्न मन होकर वास्तविकता 
हो जाती है। उसी प्रकार वह धामिक तत्व जिसे व्यापक रूप से सब ग्रहण करते हैं अवश्य 
द्दी यथार्थ कहा जायेगा । युग ने इध तथ्य का उल्लेख करते हुए कहा है “ईदइवर का प्रत्यय 
मनोवैज्ञानिक रीति से सत्य है क्योकि यह मन में पाया जाता है। चूकि इसे सम्पूर्ण समाज 
ग्रहण करवा है इसलिए यह वस्तुतिष्ठ है ॥”१ 

युंग को धर्म सम्बन्धी व्याख्या को आलोचना 

युग ने धर्म की व्याख्या अचेतन के माध्यम से किया है। अचेतन ही धर्म का केन्द्र 
विन्दु है । अचेतन में वासनायें तथा इच्छाएँ असभ्य रुप से निहित हैं । अचेतन को धर्म का 
अध्धार मान लेने से धाभिक मूल्यों की व्याख्या नही हो सकती है । इगका कारण यह है कि 
धार्मिक मूल्य मानव के चेतन मन में ही उभरते हैं। युंग ने धर्म की व्यास्या अचेतन के 
माध्यम से करके भारी भूल को है। अतः धर्म की व्याख्या करते समय युग को अचेतन 
मन की अपेक्षा चेतन मन पर अधिक जोर देना चाहिये था । 


युग का धर्म सम्बन्धी विचार दो मान्यताओं १२ आधारित है । पहली मान्यता यह 
है कि सामूहिक अचेतन नामक सत्ता है। दूछरों मान्यता यह है कि सामूहिक अचेतत मे 
पूर्वजों के विचार एक पीढि से दूधरे पीढि तक प्रवाहित होते है। युग के विचार का विरोध 
सम्भव है ! सबसे पहले तो हम युग की पहली मान्यता का आक्षेप कर सकते हैं। सामूहिक 
अचेतन नामक वस्तु है या नहों यह विवादास्पद है | थोड़े समय के लिये यह मान भी लिया 
जाय कि सामूहिक अचेतन है तो फिर यह समझ मे नही आता है कि सामूहिक अचेतन में 
विचारो का प्रवाह एक पीढी से दूसरे पीढो मे कँप्ते होता है। अत थुग का विचार 
संतोषप्रद नही प्रतीत होता है । 

युग ने ईश्वर को मानसिक तश्य के रूप में स्वीकारा है। यद्यप्रि ईश्वर की 
मानसिक सत्ता है फिर भी वह वस्तुनिष्ठ है। युग ने ईश्वर की वस्तुनिष्ठता को 
प्रमाणित करने का प्रयास किया है। परन्तु युग का यह प्रयास संतोष प्रद नहीं दीखता 
है। भौतिक जगत्‌ की तरह मानसिक सत्ता को स्वतन्त्र नही माना जा सकता है। मन का 
आधार छझरीर होता है और शरीर भौतिक जगत पर भाश्रित है । भौतिक जगत का 
बस्तित्व मन और शरीर से युक्त मानव से स्वतन्त्र है। मन को जड की तरह वस्तुनिध्ठ 
मानना भ्रामक है। युद्भ ने ईश्वर को आत्मनिष्ठ बना दिया है। माटिन बूबैंर ते इस तथ्य 
का उल्लेख करते हुये कहा है कि युद्ध ने ईश्वर को पूर्णतः आत्मनिष्ठ तथा मानवाश्रित 
बना दिया है। ईश्वर मानवीय अनुभूति के परे नही है। ऐमे ईश्वर से धानिकता की रक्षा 
नहीं हो सकती है । पारम्परायत धर्म दर्शन ईइवर को मानव तथा जगत्‌ से परे मानता है ! 
धर्म मे ईश्वर को वस्तुनिष्ठ माना जाता है परन्तु युद्ध ने ईश्वर को मानसिक सत्ता कह 
कर सम्बोधित किया है । अत युद्भ का धर्म सम्बन्धी विचार उत्साह वद्धंक नही है । 


.. ध्‌, वही पृष्ठ ६ 
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युज्ञ के मतातुसार एक ब्यक्ति को सम्पुर्णवा की प्राप्ति के लिये व्यप्टीकरण की 
विभिन्न अवस्थाओं से ग्रुजरना पड़ता है। जब तक व्यक्ति छाया, एनिमा-एनिमस, मात्रा 
व्यक्तित्व तथा मण्डल का अनुभूति नामक अवरथाओं में बारी-वारी से प्रवृष्ट नही होता है 
वह सम्पूर्णता को प्राप्ति नहीं कर सकता है। युद्ध ने व्यष्टीकरण की विभिन्‍न अवस्थाओं का 
जो वर्णन किया है वह यान्त्रिक ( ४(६०॥४7 ०४ | है। व्यष्टीकरण की प्रक्रिया थान्त्रिक 
प्रक्रि। होने के कारण तर्कहीन प्रतीत होता है। युद्ध ने उपयुक्त अवमभ्थाओं को आध्र 
प्रतिमा के रूप मे स्वीकारा है तथा उन्हे ईष्चर का प्रतीक कहा है । आध अ्रत्विमाओं को 
ईइवर का प्रतीक कहुना अमान्य जेचता है क्योकि आध प्रतिमा अचेतन गत में तिवात्त करते 
हैं जबकि ईइवर चेतन मन की माँग है। 

मुद्ध के धर्मेमनोविशान को देखने से यह विदित होता है कि युद्ध की घर्म सम्बन्धी 
व्याख्या मे ईइवरवाद का खण्डन हुआ हैं। पाश्चात्य विचारको का मत कि युद्ध ईश्वरवाद 
का पोण्क है, भ्रामक प्रतीत होता है। युद्ध ने 'मण्डछ की अनुभूति” को उच्चत्तम्‌ धाभिक 
अनुभूति कहा है । मण्डल प्रतीक में ईश्वर यथा देवता का स्थान नहीं दीखता है | इसके 
विपरीत भ्ण्डल के मध्य सूर्य, तारे, क्रूश आदि के प्रतीक दिखाई देते है । 'मण्डल-अनुभूति' 
की अवस्था में बात्मा पूर्णता को प्राप्त करती हैं। यह आत्म विकास की चरस अवस्था है। 
इसीलिये युज्ञ को अनीश्वरवादी कहा जाता है । युद्ध ईश्वर के अस्तित्व को ही समाप्त कर 
देते हैं। यही कारण है कि मार्टित बूबेर ने कहा है कि युद्ग ईश्वर के अतीतपन का ही 
निवेध नही करते है बल्कि ईश्वर के अस्तित्व का भी +पेध्न करते हैं। युद्ध उपनिषद 
और अदा त वेदान्त की परम्परा को प्रष्ट करते हैं जहाँ ईशवरवाद को ग्ौष स्थान दिया 
गया है। अतः युद्ध को ईश्वरवादी परम्परा का समर्थक मानना अनुचित है। 

फ़ापड और युद्ध' के धर्म सम्बन्धी विचार 
का तुलनात्मक सर्वेक्षण 

फायड भौर युड् ने अचेतन के द्वारा धर्म की व्याख्या की है। धर्म के प्रसग मे 
अवेतन की महिंमा को दोनो ने स्वीकारा है । दोनो के अनुभार धर्म का आधार अचेतन है। 
घर्में व्यक्ति का भचेतन से अभियोजन है । फायड ने धर्म की व्यास्या यहू कह कर किया है 
कि धर्म हमारी अचेतन विश्व की माँग है| उसी प्रकार युद्ध ने घ॒र्म का मूठ कारण अचेत्तन 
को कहा है । अचेतन ही धर्म का स्तोत्त है। हम घामिक इसहछिये हैं क्योकि हमारी अचेतना 
हमे घामिक होने के लिये बाध्य करती है । युद्भ के अनुसार जब व्यक्ति अचेतन से अभि- 
योजन करने का भ्रयात् करता है तब व्यप्टीकरण वी चार अवस्थाओं का जन्म होता है । 
अत: अचेतन ही धर्म का वेन्द्र बिन्दु हैं। परन्तु इस साम्य के बावजूद फायड ओर बुज़ू के 
धम सम्बन्धी विंचार मे अनेक विधमता है। अब हम उन तथ्यों का उल्लेष करेंगे जिनको 
लेकर फायड और युद्ध के धर्ं-विचार मे अन्तर दीखता है। 

फापड ते धर्म की व्याश्या करते समय व्यक्तिगत अचेतन पर जोर दिया है। उन्होने 
ध॒में का आधार व्यक्तिगत अचेतन को ठहराया है। व्यक्तिगत अचेतन में शैशवकाक की 
कष्टप्रद तथा दुःखद घटनायें निवास करती हैं। इन्हे अचेतन मन से चेतन मन में नही लाने 
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दिया जाता है। इसलिये व्यक्तिगत अचेतन को दमित अचेतन” भी कहा यथया है । युद्ध ने 
धर्म की व्यास्या के लिये जातीय अचेतन की महत्ता पर बल दिया है। जातीय अचेतन में 
आदिम मूल प्रदृत्तियाँ रहती हैं। जातीय अचेतन में माघ प्रतिमा विहित है जो धर्म का 
आधार है। गुंज्भ ने धर्म की व्यास्या के लिये भ्रद्वेकों का आश्रय लिया है जिम्का अभाव 
हम फरायड की धर्मे-व्याख्या मे पाते हैं। उपयुक्त विवेचन से यह प्रमाणित होता है छि जहाँ 
फरायड ने धर्म की व्याख्या के लिये व्यक्तिगंत्‌ अचेतन पर बन दिया है वहाँ दूधरी ओर युज़ 
ने धर्म की व्याख्या करते समय जातोय अचेतन की महिमा को स्वीकारा है । 

फायड ने धर्म को भ्रम कहा है। यह एक मानसिक परिकल्पना है। यह एक आत्म- 
निः्ठ दृष्टकोण है जिसे वास्तविकता मही दी जा सकती है। धर्म का अन्त ज्ञान के प्रसार 
के साथ अवश्यम्भावी है। युद्ध ने इसके विपरीत धर्म की वास्तविकता को स्वीकारा है। 
उन्होने धर्म की उपयोगिता पर बह दिया है। धर्म जोवन और समाज के लिये नितान्त 
आवश्यक है। यह मानसिक तथ्य होने के बावजूद यथार्थ है| धर्म को भ्रम कहना युद्ध के 
मनुप्तार अमान्य है । 

फ़ायड ते ईश्वरवाद का विरोध किया है। फशयड ने ईश्वर को पिता का घुघला 
चित्र कहा है। ईश्वर किसी सत्ता का नाम्र नही है अपितु वह संवेगो का प्रकाशन मात्र है। 
फायड मे ईश्वरवाद को मानसिक रोग कहा हैं। कोई भी धामिक व्यक्ति ईश्वरवाद को 
भानसिक रोग नहीं मान सकता व्योकि ईश्वरवाद साधारणत धर्म का रूप ग्रहण करता 
है। यूड्भ ने इसके विपरीत ईश्वरवाद की महत्ता को स्व्रीकारा है। व्यप्टीकरण की विभिन्न 
अवस्थाओं में ईश्वरवाद की म्रीमांता हुई है। छापा, एनिमा-एनिमस तथा माना व्यक्तित्व 
नामक अधृस्थाओं मे ईश्वर का प्रतौक दिखायी देतृ। है। युद्ध ने ईश्वरवाद को स्वस्थ एवं 
कल्याणकारी बतलाया है । 

युद्ध की धर्म-व्यास्या मे धामिक अनुभूति का विवेचन पाते हैं। युद्भ ते धामिक 
अनुभति के स्वरूप पर प्रकाश डाला है। व्यष्दीकरण की विभिन्न अवस्थाओ को धाभिक 
अनुभूति कहां गया है) मण्डछ--प्रतीक धार्मिक अनुभूति की चरम अव्पा 
है। फायड के धर्म सम्बस्धी व्याख्या मे धामिक अनुभूति के स्वरूप पर प्रकाश नहीं 
डाला गया है | इससे यह प्िद्ध होता है कि युग धर्म का पोषक हैं जब कि फायड धर्म का 
विरोधी है । 

युग की धर्म सम्बन्धी व्यास्या उदारवादी है क्योकि वे धर्म को वास्तविक तथा 
स्वत्थ मत का व्यापार मानते हैं । इसके विपरीत फ्रायड की धर्म सम्बन्धी व्याख्या ध्रकीर्ण 
है । फायड धर्म को गोग ग्रस्त मानव का अध्ययण मानते है । परन्तु भुग इसे स्वीकार नहीं 
करते हैं। फरयड यौन शक्ति के विक्ृत रूप को धर्म मानते हैं। परन्तु युग इसके विपरीत 
काम” को आध्यात्मिक शक्ति के रूप मे चित्रित करते है । 

उपपुंक्त विवेचन से यह प्रमाणित होता है # फरायड और यग के धर्म की मनो- 
वैज्ञानिक व्याख्या मे अत्यधिक विषमता है फरायड ने धर्म के क्षेत्र में अभावात्मक योगदान 
दिया है | युग के धर्म की देन भावरात्मक है । 
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बिलियम जेम्प के अनुसार धर्म का मानसिक आधार 
(ए?7गाल्यों ऐए00+ ०६ हि८६हाएच $0०0070798 ५० रा शउ95९5 ) 


विलियम जेम्स अमेरिका के प्रधान दार्शनिक के रूप मे प्रतिष्ठित हैं। इन्हें दार्श- 
निक के गविरिक्त मनोवैज्ञानिक के वर्ग मे भी रसा जाता है। इन्होने धर्म का मतोवैशानिक 
एवं दार्शनिक अध्ययन प्रस्तुत किया है जिसके फलस्वरूप घ॒र्म-मतोविज्ञान तथा ध्वर्मे-दर्शन 
का साहित्य सभुद्ध हुआ है। गहस्यवाद की विशेषताओं को बतला कर इन्होने धर्म की 
सराहनीय सेवा की है । इनके रहस्यवाद सम्बन्धी विचार मे अनेक याश्रधात्य एवं प्रांच्य 
विचारको को प्रेरणा मिली है। इन्होने धर्म को श्रद्धा से देखा है । इप प्रकार इसका धर्म 
सम्बन्धी विचार फ्रायड के धर्म सम्बन्धी विचार का विरोधी है! फ्लायड ने धर्म को भ्रम 
कह कर तथा इसके उन्मूलन का आदेश्ञ देकर घ॒र्म को तुच्छ स्थान प्रदान किया है ॥ जेम्स 
ने इसके विपरीत धर्म को जीवन तथा ममाज के लिए अन्यन्त उपयोगी बतलाकर धर्म की 
महत्ता को प्रस्तावित किया है । जेम्स इस स्थल पर युग से मिलता-जुलता है क्योकि युंगे 
ने धर्म को मानवीय जीवन के लिए आवश्यक माना है तथा इसकी वास्तविकता कौ ओोर 
हमारा ध्यान आक्ृष्ट किया है। जेम्त ने धर्म की अनुभव-मूछक व्याख्या की है जिसके फेल- 
स्वरूप धर्म का वैज्ञानिक स्वरूप परिलक्षित होता है । 


जेम्स का धर्म सम्बन्धी विचार जानने के पूर्व उनके दाज्नंनिक-विचार का परिचय 
अपेक्षित है क्योकि उनका धर्म सम्बन्धी विचार उनके दाशेनिक विचार की उपज है । 
दर्शन के क्षेत्र मे जेम्स ने व्यवहारवाद [ शाब2ग्ग४॥87 ) को अपनाया है। मानवीय 
जीवन व्यावहारिक उद्देश्यों से युक्त है। व्यक्ति उसी भधकार के दर्शन को अपनाठा है 
जिपमपे उसे अधिकतम छाभ प्राप्त होता है। किसी भी सिद्धान्त की सफलता व्यावहारिक 
उपयोगिता पर निर्भर है । वही सत्य है जिसमें व्यावहारिक उपयोगिता है । मनुभावातीत 
पदार्थ को जेम्त ने वास्तविकता की संज्ञा नहीं दी हैं। इसके विपरीत वास्तविकता 
मादवोय अनुभवों से निहित है। झावव के अलुभवों के माध्सम से सत्य का जत्म एवं 
विकास होता है। 

विलियम जेम्स के बनुधार धर्म मातव का वातावरण के प्रत्ति प्रतिक्रिया है। धर्म 
का उददेशम व्यावहारिक है । मानव घामिक इसलिए होता है कि जीवन में धर्म को 
अत्यधिक आवश्यकता है ।॥ धर्म कै उपयोगिता जीवन में अत्यधिक है। धर्म के द्वारा मान- 
बीय जीवन में नवीन उत्साह एवं उमंग का संचालन होता है। घर्में जीवन में मूतत्र शक्ति 
को जन्न देता हैं। धर्म के द्वारा मानव में प्रेम का भाव उदय होता हैं। धर्म मानव में 
निर्भपत्ता, शान्ति, प्रेम आदि गुणों का विकास करता है जिससे मानवीय जीवन आदर्श पूर्ण 
हो जाता है | धरम के द्वारा जीवन-संधर्य में साहुस का विकात होता है । इसके प्रभाव के 
फलस्वषप मानदीय जोवन की कठिनाईयाँ दूर होती हैं जिसके फलस्वरूप आनन्द का संचार 
होता है। घर्म प्रे विश्वाप्त मावव के छिए जितान्त उपयोगी है। जेम्स ने धर्म को मानवीय 
जीवन की अनमोल निधि कह कर प्रतिष्ठित किया है। 


श्षर धर्म-दर्शन की रूप-रेशा 


जेम्स ईग्बरवादी है। ईश्वर ही धर्म की रीढ़ है। जीवन को सुचार रूप से चलाने 
के लिये ईश्वर में विश्वास या यो कहे कि ईश्वर का विचार रखना परमावश्यक है। अब 
प्रइन उठता है कि ईश्वरीय विचार की सत्यता का क्या आधार है ? किमी विचार को 
सत्य तभी माना जा सकता है जब उसकी परीक्षा हो । ईश्वर सम्बन्धी विचार की परीक्षा 
असम्भव है । इसका मूल कारण यह है कि ईइवर का ज्ञान प्रत्यक्षीकरण से असम्भव है । 
ईश्वर की अनुभूति उन अनुभूतियों से भिन्‍त है जिमका ज्ञान इन्द्रियों के माध्यम से होता 
है । ईश्वर का ज्ञान विश्वास पर आधारित है जिनका यह अथथ कदापि नहीं हो सकता कि 
पहाँ दुद्धि का निराकरण किया गया है। बात तो यह है कि तर्क ईश्वर की सत्ता को 
प्रमाणित करने मे असफल है । इसीलिए ईश्वर को सिद्ध करने के छिये विश्वास को अप- 
ताया गया है। विश्वास ही धर्म का मानसिक आधार है। घर्म का अर्थ ईश्वर में विश्वास 
है । विश्वाय ही धामिक-अनुभूति को बल प्रदात करता है । यहाँ पर एक प्रइन उपस्थित 
होता है #ि धर्म को ईश्वर भे विश्वास कहना कहाँ तक उचित है ? जेम्स व्यवहारवादी या 
उपयोगिताबादी ( 9थ8779078 ) है। इसलिए जेम्म के अनुस्तार वही विचार उचित है 
जो राभदायक है भौर वही विचार अनुचित है जो लाभदायक नही है । इस दृष्टि कोण से 
ईश्वर का विचार लाभदायक है क्योंकि यह मानवीय इच्छा को संतुष्ट करता है। विश्व में 
कुछ ऐसे तत्व ( £धा८्या$ ) है जो मानव के पकड़ के बाहर है। मानव उन तत्वों को 
अपने अधीन रखने मे असफल है । परन्तु एक ऐसी शक्ति है जो उन तत्वों को अपने अधीन 
रख सकती है और वह शक्ति ईश्वर है। ईश्वर को सिद्ध करने के लिए किसी प्रकार का 
प्रमाण देना असम्भव है क्योकि ईश्वर का विचार विश्वास पर आधारित है और जो चीज 
विश्वाम पर आधारित है उसके लिये प्रमाण का प्रश्न ही नही उठता है। विश्वाप्त के लिए 
मुक्ति कैसी ? 

जेम्स के मतानुसार ईइवर व्यक्तित्वपूर्ण है। व्यक्तित्वपूर्ण ईश्वर ही मानवीय उपा- 
पना का केन्द्र होता है। यदि ईश्वर को व्यक्तित्वपूर्ण नही माना जायेगा तो ईश्वर को 
उपापक्षगा समाप्त हो जायेगी । जेम्स मे ईश्वर को सीमित चित्रित किया है । वह ज्ञान 
और शक्ति दोनो मे मीमित है। चूकि ईश्वर की शक्ति सीमित है इसलिये चाहने के 
बावजुद भी विश्व के अशुभ को दूर करने मे वह सक्षम नहीं सिद्ध होता है। इससे 
यह निष्कर्ष निकालना कि अशुभ का उन्मूलन असम्भव है, भ्रामक है । जेम्स का कहता है 
कि यदि मानव ईश्वर के साथ सम्बन्ध स्थापित करे तथा अशुभ के निराकरण के लिये 
प्रयत्नशील रहे तब वहु ( ईश्वर ) सम्भवत' अशुभ को दर करने में योगदान दे सकता है । 
अशुभ का कारण ईइवर नही है क्योकि वह अशुभ को दूर करने मे प्रयत्नशील रहा है। 
उपयु क्त विवरण से यह प्रमाणित होता है कि जेम्स ने सुधारबवाद ( श९]०४$४ ) के 
सिद्धान्त का समर्थव किया है जिसके अनुसार मानव अपनी स्थिति में सुधार ला सकता है । 
जीवन की कठिनाईयाँ अन्तिम तथ्य नही हैं। यद्यपि ईश्वर मानव से स्वतन्त्र है फिर भी 
वह विश्वातीत नही है। जेम्स ने ईश्वर को विश्व के अधीन माना है। ईश्वर मानवीय 
अभिलापाओं तथा मृल्यो का प्रतीक है । 


घर्में का मानसिक आधार २४३ 


विश्वास ही धर्म का मानसिक आधार है। धामिक सत्य तर्क को अपेक्षा अनुभूति 
पर निर्भर है । विश्वास सकलप मे केन्द्रित होता है यद्यपि इसमें भावना तथा तर्क का अंश 
निहित रहता है | इसोलिये जेम्स ने विश्वास को यूक्ति परक माना है । 

जेम्त के अनुसार ईश्वर-विद्वास से आज्ञाबाद की प्राप्ति होती है। “स्वर्ग मे 


ईम्तर है. इसलिये विश्व में व्यवस्था भिहित है ।” “ईश्वरीय विश्वास से मानव मत को 
शान्ति एव निश्चिन्तता का भाव उभरता है। यही कारण है कि धर्म विद्वासत- 
केन्द्रित है 


यद्यपि धर्म घिद्वास पर आधारित है फिर भी यह विज्ञान का विरोधी नहीं है । 
इमके विपरीत जेम्स ने धर्म तथा विज्ञान के बीच गहरा सम्बन्ध व्यक्त किया है । जि 
प्रकार विज्ञान अनुभव पर आधारित है उसी प्रकार धर्म भी अनुभूति पर आधारित है। 
धर्म और विज्ञान दोनो का लक्ष्य अनुमूति का विश्लेषण है। दोनो सान्यताओं की अपेक्षा 
रखते हैं । अत विज्ञान और धर्म एक दूसरे के विरोधी नही है अपितु सहयोगी हैं। जेम्स ने 
धर्म के प्रति उदारवांदी दृष्टिकोण को अपनाया है। उन्होने प्रत्येक धर्म परम्परा को श्रद्धा 
की दुष्टि से देखा है तथा एक धमरविल्‍म्बी को अन्य परम्परा की अधहेलना करते का 
आदेश नहीं दिया है! व्यक्ति को सभी धम परम्पराओं के महत्व को स्वीकार करना 
चाहिए। जेम्स ने इस बात पर बल दिया है कि सभी धामिक व्यक्तियों के बीच जहाँ तक 
भावना एवं चरित्र का सबंध है सामजस्थ दीखंता है। उनके विचार तथा भाषा भले ही 
विरोधी हो परन्तु उनकी भावना तथा चरित्र मे एकरूपता दृष्टिगोचर होठा हैं। इस तथ्य 
का उल्लेख करते हुए घिलियम जेम्स ने कहा है 'ए॥6९ा छ९ 5एए९५ धार ज्ाणट गलत 
त पश्ाएंं०, ए९ ॥0ऐ 3 हाथ्शा. शा९9 ॥ पट 07९४5 गाता ॥9ए8 फाप्एवओटत 
(676, 9वएा 0९ €2॥॥85 णा धार एा&ढ ॥3700 370 एण्ग्रतए्टा जो 6 एाीहा ध्ा6 
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फायड और युग की तरह जेम्स ने भी धर्मंका आधार अचेतन को ठहराया है। 
जब मानव अपनी कमियो तथा दुर्बछताओं से परिचित होता है तथ वह अपनी सीमाओं के 
परे एक्न क्षेत्र का जान पाता है जिसे झक्ति का भतक तथा मानव का उत्तम बच्चन कह जाता 
है । इस क्षेत्र को अचेंतन कहा गया है तथा इसी क्षेत्र के द्वारा ईश्वर की उपस्थिति का 
बोध होता है । उस व्यक्ति के साथ सम्बन्ध स्थापित करना धर्म का उद्देश्य है। अतः धर्म 
का ख्रोत अचेतन है । 

धर्म की व्याख्या करते हुए जेम्स ने कहा है कि यह मानव का उच्चतर सत्ता के 
साथ सबंध जोडने का एक प्रयात्त है। जग्र मनुष्य को जीवन की निस्सारता का अनुभव 
होने लगता है तब बहू ईइवर से सम्पर्क स्थापित करने के लिये अयत्तश्नील हो जाता है 
ताकि वह ज्ञान्ति की अनुभूति प्राप्त कर सके । इस उद्देश्य की पूर्ति रहस्यवाद को अपनाने 
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२४४ धर्म-दर्शन की रूप-रेखा 


से ही संसव है क्योकि रहस्यवाद हो वह धामिक अनुभूति है जिसके द्वारा मातव का उच्च- 
तर सत्ता के साथ संबन्ध[[हो सकता है। घिलियम जेम्स ने रहस्यवाद का विश्लेषण करते 
हुए कहा हैं कि यह चार लक्षणों से युक्त है। अब हवथ एक एक कर रहस्यवाद के चार 
लक्षणों की व्याख्या करेंगे । 

रहस्यवाद का पहला लक्षण यह है कि यह भकथनीय होता है। रहस्यात्मक अनु- 
भूति को शब्दों के माध्यम से प्रकाशित करना असभव है । अकथनीयता रहूस्यवाद का मूल 
हैं। जिस प्रकार गूगा गुड के स्वाद का जिसका आस्वादन किया है, वर्णन करने में असमर्थ 
है उसी प्रकार रहस्यात्मक अनुभूति, जिसका रहस्यवादी अबुभव करता है, को भाषा में 
ब्यक्त करना संभव नही है। जिस प्रकार पीछा रय एवं तीब्र स्वर की ब्याख्या नहीं की जा 
सकती उद्ती प्रकार रहस्यात्मक अनुभूति की व्याख्या करना सभव नहीं हैं । 

क्षणभंगुरता ( ॥787077655 ) रहस्यवाद का दूश्तरा लक्षण है। यह एक ऐसी 
अनुभूति है जो चन्द क्षणों एक मिन्‍्टो तक ही कायम रहती है। रहस्यात्मक अनुभूति के 
द्वारा उच्चतर सत्ता का साक्षात्कार क्षणभंग्रुर होता है । 

रहस्यवाद का तीसरा लक्षण बोडिकता है। रहस्यात्मक अनुभूति में नवीवता है 
जो ज्ञान से प्रकाशित होता है। इसे ज्ञान की अवस्था कही जा सकती है । रहस्यात्मक 
बनुभूतति के द्वारा उच्चतर सत्ता के प्वंध मे जानकारी प्राप्त होती है । 

निष्कियता ( 74590 ) रहस्यवाद की चौथी विशेषता है । रहस्यवादी उच्चतर 
सत्ता की प्रतीक्षा करता है। ज्योही उसे रहस्यात्मक भनुभूति होती है त्पोही वह निष्क्रिय 
हो जाता है । वह अनुभव करता है कि किसी उच्चतर सत्ता ने उसे ग्रसित कर लिया है 
जिसके फलस्वरूप वह निष्क्ियता का अनुभव करता है। रहस्यवाद के द्वारा मानव को 
उच्चतर सत्ता से संचध होता है। यह संबंध जेम्स के मतानुस्नार तभी होता है जब मानव 
उच्चतर सखा के प्रति अतिविश्वास करता है। 


आलोचना 


विछियम जेम्स ने घध्में को वास्तविक कह कर तथा धर्म का मात्रवीर 
जीवन में महत्वपूर्ण स्थान बतलाकर धर्म की पराहुतीय सेवा की है । उत्होने 
फ्रायड की तरह धर्म को मानप्तिक रोग अथवा क्रम नहीं माना है । उन्होंने घ॒र्मं को मान- 
दौय जीवन का अनुपम निधि कह कर प्रतिष्ठित किया है) प्रम॑ के इतिहास मे जेम्स का 
योगदान महत्वपूर्ण है। इस महत्ता के बावजुद भी जेम्स के धर्मसंबंधी विचार में अनेक 
शरुटियाँ हैं। जिनके फलस्वरूप यह मान्य सिद्धान्त नही प्रतीत होता है । 

विलियम जेम्म ने धर्म का मानसिक आधार विश्वाप्त को मात्रा है) उन्होंने 
विश्वास का विश्लेषण नही किया है। उन्होंने विश्वास को प्रधानत: भावना से शासित 
माना है। परन्तु भावना प्रधान विश्वास मातव को भान्‍्य नहीं हो सकता ॥ इसका कारण 
यह है कि मानव पे बुद्धि की प्रघानता है । जब तक विश्वास युक्तिपूर्ण नही होता दब तक 
पह मानव को संतुष्ट नहीं कर सकता है । अतः जेम्स का विचार दोषपूर्ण है। 
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जेम्स ने ईश्वर को ससीम माना है । वह ज्ञान और शक्ति दोनो में ससीस है । 
ईइवर सम्तीम होने के फलस्वरुप अशुभ के निराकरण के लिये संघर्ष करता है। ईश्वर को 
ससोीभ मानना ईश्वर की घारणा का ही खडन करना है। ईश्वर को असीम माना जाता 
है । ईश्वर की धारणा में अनन्तता एवं पुर्णंतरा की घारणा निहित है । ससीम ईश्वर मानव 
के मन में उपासना को भाव तहीं जगा सकता । जत. जेम्प् ने ईश्वर की सत्तीमता प्र बछ 
देकर ईश्वर की धारणा का ही बलिदान किया है। ससीम ईदवर को ईश्वर कहता ईश्वर 
शब्द का गलत प्रयोग करना है । 

जेम्स ने ईश्वर को विश्वव्यापी माना है। यदि ईश्वर विश्व में व्याप्त है तो ईश्वर 
भी विष्व की अपूर्णता का क्षिकार हो जाता है। सर्वश्वरवाद ने ईश्वर को विद्वव मे व्याप्त 
मानकर भनेक ब्ुद्यों को जन्म दिया है । जेम्स का ईश्वर सम्बन्धी विचार भी उन चुटियों 
ते युक्त हो जाता है । जेम्स ने ईश्वर को विध्व के अधीन मानकर ईइवर को तुच्छ बना 


दिया है जिसके फलस्व॑रुप ईश्वर सम्बन्धी धारणा प्रातव के लिए उत्साहवर्द्धक नही रह 
जाता हैं | 
विलियम जेम्स ने फ़ायड और युग की नरहें धर्म की व्याख्या अचेतन के माध्यम से 


किया है। उन्होने ईश्वर-विचार को अचेतन की विपयवस्तु माना है । यदि ईश्वर मानवीय 
मन के अचेतन में निवास करता है तब ईइवर और मानव के बीच सम्बन्ध का प्रश्न 
उठ्वा है। जो ईश्वर अचेतन में निद्वित है उनके साथ मानव का सम्बन्ध असंभव है क्योकि 
मनुष्य अवने अच्चेतन में व्याप्त तत्व को जानने में असमर्थ रहुवा है। यदि मानव और 
ईश्वर के बीच सम्बन्ध नहीं होता है तो धामिक सम्बन्ध की कल्पना असंभव है । घामिक 
संबंध उपास्य तौर उपासक के बीच का सम्बन्ध है। ईश्वर उपास्य त्तथा मानव उपासक 
होता है। अत: जेम्स का ईश्वर सम्बन्धी विचार धामिकता की रक्षा करने मे असमर्थे है । 

जेम्स ने धर्म की व्यास्या उपयोगितावादी दृष्टिकोण से की है । घर्म मानव के लिये 
उपयोगी है । धर्म की सत्यवा का कारण इसकी उपयोगिता जीवन तथा जगत्‌ के लिये 
मान्य है। धर्म को इसलिये सत्य मानना कि यह उपयोगी है, ताकिक प्रणाछी की उपेक्षा 
करता है। उपयोगितावादी दृष्ठि से धर्म की व्याख्या करना अमभान्य है वयोकि यह धर्म के 
स्वरूप को नप्ठ कर देती है। धर्म मानवीय जीवन में मात्र उपयोगिता परक नही है अपितु 
जीवन में आवश्यक रूप से व्याप्त है । 

जेम्स ने धर्म का आधार विश्वास को साना है तथा विश्वास को अचेतन एवं 
घंस्कृति की देन कहा है। विश्वास सन्देह जनक होता है। विश्वास की सत््यता एवं 
असात्यता सन्देहास्पद है । धर्म का आघार विदवांस को मानने से धर्म भी सन्देह जनक हो 
जाता है! अत. जेम्स का विचार अमान्‍्य प्रतीत होता है । 

जेम्स ने घामिक अनुभूति की व्याह्या रहस्मवाद के द्वारा की है) रहस्यात्मक 
अनुभूति ही धार्मिक अगुभूति है। रहृसस्‍्थात्मक अनुभूति अकथमीय वया अज्ञेय है । अत- 
धामिक अनुभूति भी अकथनीय तथा अज्ञेय हो जाता है जिसके फलस्वरूप घार्मिक अनुभूति 
मे अस्पष्टत्ा की प्रधानता हो जाती है । 


२४६ धर्म-दर्शव की रूप-रेया 


वर्गंसां के अनुसार घर्म का मानसिक आधार 
( एजडला।ट्यों रिएण ० ऐ्िशाहवाएत १ै०००००१5६ 0 5८7६४०४ ) 


वर्ग्मां में विकासवाद के सिद्धान्त के हारा अपना मूल्यवान योगदान दिया है। उनके 
मतानुसार प्राणशक्ति ( छो्ाएयंवं ) ही मूल तत्व है। यह निरन्तर परिवतेनशील एवं 
विकासशील है यह सर्जनात्मक प्रक्रिया हैं) विकास की दिलज्ञा का पूर्ण निर्धारण नही किया 
जा सदता | प्राणशक्ति सिद्धान्त के द्वारा वर्गसाँ ने जडवाद और प्रत्ययवाद के बीच समन्दय 
करने का प्रयास किया हैं। प्राणशक्ति को न जड कहा जा सकता है और न चेतना | यद्यी 
यह जइ और चेतना नही है फिर भी इसके द्वारा जड और चओतना की व्याख्या होती है। 
यह जड और चेतना के बीच कडी का काम करता है। वर्ग्सा ने प्राणशक्ति को ईश्वर की 
संत्रा दी है। यह सम्पूर्ण विद्व की जीवन प्रक्रिया है। ग्राणशक्ति के प्रभाव के कारण है! 
विकास की प्रक्विया सभव होती है । सर्वप्रथम प्राणतत्व से सहज प्रद्धतत्ति का विकास होता 
है । सहज प्रवृत्ति से सचालित कीट पतंग का जीव जगत्‌ है। सहज प्रवृत्ति के बाद बुद्धि वा 
निर्माण प्राणतत्व से होता है । बुद्धि से मानव-समाज का सचालन होता है जो बुद्धि प्रधाव 
समाज माना जाता है | वृद्धि के सारे कार्य स्वार्थ मिद्धि के लिये होते हैं । इसलिये बुद्धि का 
सहज प्रहति से सयोजन आवश्यक है ताकि समाज की संरक्षा हो सके । बुद्धि आत्मानुभूति 
से भिन्‍न है। वर्गसाँ का बुद्धि और आत्मानुभूति पर विचार जानना आवश्यक है। बुद्धि 
ज्ञान का वह रूप है जो इच्द्रियानुभूति ( 52756 «छझएश्व।८॥००८ ) से प्राप्त वह्तुओ वा 
विशेषण कर ज्ञान को प्राप्त करती है। बुद्धि भिरन-भिमन वस्तुओ के सम्बन्ध का मूल्याकन 
करती है| बुद्धि के द्वारा बस्तुओ के आकार का ज्ञान होता है। यह ज्ञाता और ज्ञेय के 
बीच भेद उपस्थित करती है | बुद्धि की पद्धति विड्लेषणात्मक है। यह व्यावहारिक जीवन 
के लिए आवश्यक है। बुद्धि के द्यरा वास्तविकता ( 7९८७॥॥9 ) का ज्ञान असम्भव है । 

वास्तविकता ( २९»॥// ) का ज्ञान आत्मानुभूति ( 7णाांणा ) से प्राप्त होता 
है। यह ज्ञान का वह रूप है जिससे ज्ञाता और ज्ञेय के बीच भेद अन्त हो जाता है। 
यह साक्षात्‌ ज्ञान है। आत्मानुभूति प्रंधा। ० बुद्धि से उच्च है। परन्तु आत्मानुभूति 
( १70770'0॥ ) बुद्धि को तिरस्कार की भावना से नही देख सकती है क्योकि आत्मानुभूति 
का आधार वुद्धि है । 


बुद्धि का विकास गौरघपूर्ण होने के बावजूद यह जीवन में दों प्रकार से खतरनाक 
सिद्ध होता है। बुद्धि से युक्त मानव स्वार्थी हो जाता है और समाज के मूल्य पर अपना 
अधिकार जमाने का प्रयास करता है । जब वह पाता है हि समाज के हित में उसका हित 
निहित नही है तव वह स्वार्थ परत हो जाता है। बुद्धि युक्त मानव अपने प्रयत्नो की सफ- 
लता के सम्बन्ध मे सगकित रहता है जिससे निराझ्ावादी प्रद्ृत्ति का उद्भव होता है| 
बुद्धि निराशावादी भ्रद्ृत्ति का जनक है। बुद्धि धुक्त मानव मृत्यु की भय से आतेडित रहता 
है जिससे समाज की कार्यवाही को अत्यधिक हानि होती हू । प्रकृति बुद्धि के इन बिनाश- 
कारी कार्यो को दूर करने के लिये काज्पनिक कथाओ के आविष्कार के लिये तत्पर होती है। 
वर्गसाँ के अनुसार मानव में एक श्रवृत्ति है जिसे शत पाउत8 प९7१०००७१ कहा जाता 
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है । इस प्रशेत्ति के प्रभाव के फलस्वरूप मानव यह मानने छगता है कि संसार का प्रत्येक 
प्राणी भरणशील है। बुद्धि काल्पनिक कथाओं के निर्माण के द्वारा मानव को बहलछाने में 
सक्षम सिद्ध होवी है। यह “४५०४४ शबांदाए पशातशाएए! एक ऐसी सत्ता का परिचय 
देती है जो सर्वशक्तिमान है | यह सत्ता सानव का निर्माण, पालन एवं विनाश करता है । 
इस प्रकार ईइ्वर की भावना का सृजन होता है जो धर्म का कृन्द्र विन्दु है। धर्म से मानव 
में आशावाद का सृजन होता है । धर्म रूढिवादी परम्पराओं को तोड़ने मे सहायक होता है 
तंथा सुन्दर समाज निर्माण में प्तक्रिय रहता है। 

अब हम वर्गेस्ताँ के नीति और धर्म सम्बन्धी विचार की चर्चा करेंगे। नैतिकता दो 
प्रकार की होती है-- (१) स्थिर नैतिकता ( 88006 67407 ) (२) गतिशोल नैतिकता 
( 09970 ए०8)9 ) । 

समाज को कायम रखने के लिए जो नैतिकता आवश्यक है उसे स्थिर नैतिकता 
( 50300 एा०72(५) कहा जाता है। यह नेतिकता आत्मरक्षा ( 5९न््ट्इशप्शरा०॥ ) 
की भावना से संचालित होता है । परम्परागत नैतिकता ( परा0॥0फ52] परा0प्था।9 ) 
का पालन करने के फलस्वरूप इस नैतिकता को स्थिर नैतिकता कहा जाता है । 

गतिशील नैतिकता (0श08॥776 ए्रण&9) बदभुत व्यक्तियों की देन कही जाती 
हैं। समाज में कभी-कभी महान्‌ आत्माओ का जन्म होता है। ये विश्व के प्रत्येक व्यक्ति के 
लिए प्रेम और अपनापन का भाव प्रदर्शित करते हैँ । यदि विश्व में अदभुत व्यक्तियों का 
जन्म नहीं होता तो सपाज की नैतिकता स्थिर ही रहतो । नैतिकता को प्रगतिशील बनाने 
का क्षय महान्‌ पुछषो को है। इस नैतिकता का आधार मानव भे निहित सृजनात्मक 


शक्ति है । 
नैतिकता की त्तरह धर्म के भी दो प्रकार हैं। वर्यर्गाँ इन्हे स्थिर धर्म ( 860 


एधाह्वॉंणा ) और गतिशील धर्म (0प्रशथ770 7९॥६४70॥ ) कहते है। स्थिर धर्म, स्थिर 
नैतिकता की देन है और गतिशील धर गतिशील नैतिकता की देन है। स्थिर धर्म और 
ह्थिर नैतिकता मे निकठता का सम्बन्ध है । एक को दूसरे से अलूप करना कढिन कार्य है । 
गतिशील धर्म और गतिशील नैतिकता मे घनिष्ठ सम्बन्ध है। 

गतिशील धर्म रहस्यवाद से प्रभावित है। रहस्ववाद की प्मस्त विशेषताओं का 
परिचय गतिशील धर्म मे मिलता है प्रश्न उठता है कि रहस्यवाद कया है ? वर्गताँके 
अनुमार प्राणतत्व के साथ सामंजस्य उपस्थित करना रहस्यवाद है। रहस्यात्मक अनुभूति 
में व्यक्ति प्राणतत्व के साथ आत्मसात्‌ हो जाता है (जितके फरूत्वरूप वह प्राणतत्व की तरह 
गतिशील हो जाता है। यद्यपि रहस्यांत्मक अनुभूति अस्थायी होता है फिर भी यह 
रहृध्यवादी के जीवन की पूर्णत प्रभावित करता है। रहस्यात्मक अनुभूति आनन्द एवं 
शान्ति का सचार करता है। यह अकथनीय अनुभूति है। शब्दों की सीमा में रहस्यात्मक 
अनुभूति की व्याख्या सभव नही है । 

वर्गर्सां के अनुसार रहरयवाद दो प्रकार का होता है--- (१) अधूर्ण रहस्यवादी धर्म 
( 7॥ण्णण्ज्रोथिल द950० ॒थाह्ा०्म ) (२) पूर्ण रहस्यवादी धर्म ( (०४7४० याए5४० 
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[श870॥ ) । अपूर्ण रहस्यवादी चरम तत्व या ईइ्वर के साथ अपने को एकात्म नहीं कर 
प्राता है । इस रहस्यवाद मे व्यक्ति ध्यान की अवस्था में ही रहता है। पूर्ण रहस्यवादी धर्म 
में आत्मा अपने को ईज्वर अर्थात्‌ प्राणतत्व के साथ आत्मसात्‌ करती है | इस रहस्यवाद मे 
आत्मा और ईश्वर का एकीकरण हो जाता है। प्राचीन भरते और ग्रीस के रहृस्यवादी 
अपूर्ण रहध्यवादी हैं। पूर्ण रहस्थवाद का उदाहरण ईसाई रहस्यवादियों के द्वारा प्रस्तुत 
किया गया है। अपूर्ण रहस्यवादी धर्म और पूर्ण रहस्यवादी धर्म मे अन्तर यह है कि अपूर्ण 
रहस्यवादी धर्म निम्त कोटि का रहस्यवाद है जबकि पूर्ण रहस्यदादी धर्म उच्चकोटि का 
रहस्यवाद है । पूर्ण रहस्यवादी धर्म उन्‍तत एवं प्रगतिशील समाज की उपज है। वर्गेर्सां के 
मतानुसार पूर्ण रहस्यवादी धर्म का विकास अभी पूर्णत' नही हुआ है । 

स्थिर धर्म को स्वाभाविक धर्म ( रिक्षण4! २०४8० ) कहा जा सकता है। 
परम्परागत धर्म को ही स्थिर धर्म कहा जाता है। इस धर्म का मूल उद्देश्य समाज को 
जीवित रखता है। इसलिए वह ब्राचरण जो सामाजिक व्यवस्था का खंडन करता है, 
निषेध समझा जाता है । 

गतिश्ञील धर्म इसके विपरीत स्थिर धर्म के विरुद्ध प्रतिक्रिया है। यह एक अनूठा 
धर्म है। यह धर्म स्लामाजिक व्यवस्था की परिधि के बाहर समरत मानव के शुभ के लिए 
प्रयत्तशील रहता है । 

स्थिर धर्म, धर्म की आदि अवस्था है। इसके विपरीत गतिशील धर्म, धर्म के 
विकास का अन्तिम चरण है। स्थिर धर्म के द्वारा ब्यक्ति के बाह्य आचरण पर प्रभाव 
पड़ता है जबकि गतिशील धर्म के द्वारा व्यक्ति के सम्पूर्ण व्यक्तित्व पर प्रभाव पड़ता है। 
एतिश्वील घर्म के प्रभाव मे सम्पूर्ण व्यक्ति ही बदल जाता है । 

चूंकि स्थिर धर्म देवकथा से प्रभावित 7हता है इसलिए इसे अवौद्धिक कहा जाता 
है । इसके विपरीत गतिशील धर्म को अतिबोौद्धिक कहा जाता है वयोकि यह रहृस्यवादी 
प्रद्ति के वशीभूत रहता है। ध्यावहारिक जीवन मे दोनो धर्मों को एक दूसरे से अकूग 
करना कठिन है। प्रत्येक देश मे स्थिर धर्म और गतिशीढ धर्म के बीच सामंजस्य 
पाया जाता है। स्थिर घ॒र्म का मानतिक आधार बुद्धि [ ाथाह्टा ) है ५ यह धर्म मान- 
वीथ बुद्धि की उपज है | गतिशीरू धर्म का मानसिक आधार बात्मानुभूति ( [77४07 ) 
है | वर्गंसाँ ने अपनी प्रसिद्ध पुस्तक “ज्न० $0प्राएढ४ छा ०0729 300 पेथाहां० 
में धर्म का मानसिक आधार बुद्धि और आत्मानुभूति को माना है। बुद्धि आत्मानुभूति की 
अपेक्षा महत्वपूर्ण नहीं है। आत्मानुभूति बुद्धि से उच्च है। इसलिये आत्यावुभूति से 
प्राप्त धर्म बुद्धि से प्राप्त धर्म की अपेक्षा उच्च है। गतिशील धर्म निस्सन्देह स्थिर धर्म से 
उच्च है । 

आलोचना 

वर्गतां ने बुद्धि का कार्य मात्र विस्लेपणात्मक माना है। परन्तु बुद्धि समन्वय का 
काम भी करती है। अरिस्टोटल एवं हीगल आदि दार्श्निको ने बुद्धि के इस पक्ष पर बल 
दिया है ॥ स्वयं वर्गंतों ने भी बुद्धि के इस योगदान को नही अस्वीकारा है । उन्होने स्वयं 
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आत्मानुभूति का बौद्धिक परिचय दिया है। अत' बुद्धि को मात्र विश्लेषणात्मक कहना 
अनुभूति के परे है तथा यह व्याख्या बुद्धि को तुच्छ बना देठी है । 

गतिज्ञील धर्म की व्याह्या करते हुए वर्गर्ता ने रहस्यवाद के ऐलिहासिक विव्ास 
का उल्हेख किया है तथा कटा है कि प्राचीन भारतीय रहुस्यवाद अपूर्ण रहस्यवादी धर्म 
का उदाहरण है तथा ईपाई धर्म भे निहित रहस्यवाद उच्चकोटि का है । बर्गराँ का उपर्युक्त 
विचार सकीणंता तथा अनुभव्र की स्यूनता का प्रतीक है। बौद्ध-दर्शन और जैन-दर्शन मे 
निहित रहस्यवाद किसी भी ईमाई संत के रहस्यवद से न्‍्यून नही है। ईमाई रहस्थवाद को 
पूर्ण रहस्यवाद की सज्ञा देता वर्गमाँ के मसकीर्ण बौद्धिकता का परिचायक है । 

बुद्धिवादियों ने वर्गंसों के धर्म भस्बन्धी व्यास्या को भ्रम मात्र कहा है। वर्गंताँ का 
मत कि विकास के क्रम मे रहस्यवादिरों का जन्म होगा तथा पूर्ण रहस्थात्मक धर्म का 
विकास होगा एक कएंपना पर आधारित है जिसे मान्यता वही दी जा सकतीं है। प्रघान 
वैज्ञानिक फायड ने वर्मसाँ के धर्म सम्बन्धी विचारों की आलोचना करते हुए कहा है कि 
वर्गसाँ में धर्म को व्याख्या रहस्यात्मक अनुभूति के द्वारा करके भारी भूल की है। 
रहस्यात्मक अनुभूति के आधार पर धर्म की व्याख्या करना फरायड के अनुसार एक पीडित 
लक्षण ( ग्राण06 $चश्ाए/णा7 ) है | युग ने रहस्थात्मक अनुभूति को अर्द्ध चेतना मस्तिष्क 
की अनुभूति कहा है | रहस्पात्मक अनुभूति पर आधारित धर्म सम्बन्धी व्याख्या बौद्धिकता 
से कोसो दूर है। 

घ॒र्मं का केन्द्र बिन्दु वर है | परन्तु वर्गर्सां के द्चन में ईश्वर क्वा विचार अंस्पष्ट 
है । उन्होने स्पप्टवः नहीं वहा कि ईश्वर है था नही है। मनेक स्थानों पर वे प्राण तत्व 
को ही ईश्वर की सज्ञा देते है। उन्होने प्राण तत्व और ईइवर को प्रेम की सज्ञा दी है । 
प्रसव उठता है कि क्‍या प्राण तत्व प्रेममय ईश्वर का रूप ग्रहण कर सकता है ? यदि प्राण- 
तत्व ईश्वर है तो ईइवर भी परिवर्तनशील हो जाता है। परिवर्तनशील तत्व को ईश्वर 


कहना अमान्य जेँंचता है । 


पोलहवाँ अध्याय 


धर्मों की एकता 
( ॥8० एंआा0 ० +०६०॥8 ) 

विषय-प्रवेश 

जब हम विश्व के ऐतिहासिक विकास का सिहावलोक्न करते हैं तब हम पाते हैं 
कि क्षाज के मानव का दृष्टिकोण अतीत के मानव की अपेक्षा व्यापक दीखता है। भाज 
का मनुष्य अपने को विशेष धर्म, विश्वास या घस्कृति तक ही अपने को सीमित नहीं रखना 
चाहता । इसके विपरीत वह अपने को विश्व-परिवार का सदस्य प्रमाणित करना चाहता 
है । वह एकता की भावना का प्रदर्शन करना चाहता है । अब प्रश्न उठता है कि वह उक्त 
उद्देश्य की पूति किस प्रकार कर सकता है ? 

मनुष्य जातीय प्रभेद, अन्याय, धामिक असहनशीलता का अनुभव करता है। 
इसका परिणाम यह होता है कि वह धर्मों के बीच एकता स्थावित करने में कठिनाई का 
अनुभव करता है। विश्व के विभिन्‍न धर्मों का योगदान इस सद्भ में उत्साहवर्द्धक नही है ! 
एक धर्म दूसरे धर्म को हेय की दृष्टि से देखता है । धर्मों के बीच निरन्तर संषर्ष होते रहते हैं। 
इसीलिए डॉ० राधाकृष्णन ने कहा है “एक धर्म का जितना विरोधी अन्य धर्म हैं उततां 
विरोधी कोई दूसरा नहीं है! । ( 'र०0त॥वह8 5 50 ॥05व6 ० इशाछां० 88 0तढ 
7०!४:०४५, ) धर्म विज्ञान से कम महत्वएर्ण नही है ! अतः घर्मे के क्षेत्र भें एकता की प्राप्ति 
परमावश्यक है । 

अब प्रशइन उठता है कि धर्मों की एकता का क्या अर्थ है? संसार मे विभिन्‍न 
प्रकार के धर्म हैं। उन धर्मों के बीच समन्वय उपस्थित करना ही धारमिक एकता हैं । सर्वे- 
धर्म-समन्वय ही घ्राभिक एकता का दूसरा माम है। धर्मों के बीच एकता विभिन्‍न धर्मों को 
एक में मिला देने से सभव नही है। धर्मों की एकता का आधार ताककिक होना चाहिए । अतः 
विभिन्‍न धमो के बीच तर्क-संगत एकता स्थापित करना ही '्रमें-समन्वय' है। धर्म-दर्शने 
विभिन्‍न धर्मों के वैज्ञानिक एवं दार्शनिक विवेचन के द्वारा विभिन्‍न धर्मों के बीच एकता 
स्थापित करने की दिशा मे प्रयत्तनशील है। समसामयिक भारतीय चिन्तकों में स्वामी 
विवेकानन्द, महात्मा गाधी, रवीन्द्रनाथ टैगोर, सर्वेपल्ली राधाकृष्णन, भगवानदास आदि 
ने धर्मों की एकता के सदर्भ मे महत्वपूर्ण योगदान दिया है। इस अध्याय में हम डॉ० 
दाथपक्षकगप् तबर डॉ अषजस्नदा्स के बार्गों करो रफका की धपरगए कर डिद्रेक्षक करेंगे 

* धर्मों की एकता के सम्बन्ध में डॉ० राधाकृष्णन की धारणा 

डॉ० राघाकृष्णनु ने अपनी प्रसिद्ध पुस्तक “फब्च॥नद्ा॥ हलाए00$ 29 फ़श्श॑शा 

पग०प्रष्टा।” में यह दिखछाने का प्रयास किया है कि सभी धर्म मूलतः एक हैं। उनका यह 


. 5. 880#ब्षात्ाह्या87 ; 5फ९९टा३5 200 जतत85 (ए०एणा7०्त 20707 
]952-59) ?. 305, 
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विचार “धर्मों का सम्मिलन “छाल्टापा85 ० एथा३ह/०75"” नामक अध्याय में पूर्णछ्प से 
निरूपित है । उनके धर्मों की एकता भ्म्बन्धी विधार उनके अन्य पुस्तकों मे छिटपुट रूप 
से मिलते है । उन्होने विभिन्‍न धर्मों के बीच एकता की खोज कर उनके बीच समन्वय 
करने का प्रयात् किया है, जो स्तुत्य है । उनका यह योगदान धर्म के इतिहास में स्वरणिम 
अक्षरों में अंकित रहेगा ! 

राधाकृष्णनु अद्द तवादी है । अद्द तवाद वेदान्त दर्शन के अनुसार ब्रह्म ही एकमात्र 
परम सत्ता है| ब्रह्म निर्मेण, निरकार, नि््य॑क्तिक सत्ता है। ब्रह्म के अतिरिक्त कोई भी 
तत्व पारमाथिक दृष्टि से प्त्य नही है। ईइवर, धर्म, जगतु, आदि व्यावहारिक दृष्टिकोण 
से सत्य हैं। ईबवर और जगन्‌ व्यावहारिक जीवन को मफल बताने के लिये नितानन्‍्त 


आवश्यक है । 
जब तक मानव को ब्रह्म ज्ञान नही हो जाता है तब तक वहू ईश्वर को सत्य मादता 


है । ईश्वर ही विश्व का ल्रप्टा, रक्षक तथा सहारक है ) जहाँ तक व्यावहारिक जीवन का 
सम्बन्ध हैं ईश्वर की सत्ता परिलक्षित होती है तथा ईश्वर आराधना का विषय बना रहुता 
है । बरढ्ा ज्ञान हो जाने से ईइवर की असत्यता प्रमाणित होती है, परन्तु इससे यह निष्कर्य 
नहीं निकलता कि ईइवर महत्वहीन है। ब्रड्मा की प्राप्ति भ॑ ईइवर सोपान की काम करता 
है । ईइवर की उपासना के द्वारा मानव की बुद्धि परिष्कृत होती है तथा वह शक्ति ग्रहण 
करता है जिपके द्वारा वह ब्रह्म शप्ति में सक्षम पिद्ध होता है। 

राधाकृष्णन्‌ के मतानुप्तार सभी धर्म किसी न किमी रूप में परम तत्व ब्रह्म की 
ओर अग्रसर होने का बप्रयास करते है। सभी धर्मों से इसी परम तत्व की उपासना विभिन्‍न 
रूणे में होती है । राधाक्ृप्णन्‌ परम तत्व को 'सर्वाच्च आत्मा' की संज्ञा देते हैं। यह 
सर्वोच्च आत्मा ही विभिन्‍न धर्मों का केन्द्र बिन्दु हे। गाधाकृष्णतनु के अनुप्तार सभी धर्म 
सापेक्ष तया सत्य हैं तथा एक ही धर्म जिममे ब्रह्म प्राप्ति या सर्वाच्चि आत्मा की प्राप्ति पर 
बल दिपा गया है अन्तिम रूप से सत्य है। राधाकृष्णन्‌ एक धमंतत्व सिद्धात्त के समर्थक 
हैं । चूंकि सभी धर्मों की जड में सर्वोच्च आत्मा क। विचार निहित है इसलिये सभी धर्म 
मूठत, स्मात है। इस प्रकार राधाइष्णन्‌ धर्मों की एकता को प्रमाणित करते हैं। 

राधाकृष्णन्‌ 'ऐिधताष्टा07' शब्द की व्याख्या के आधार पर यह दिखहाने का भप्रयात 
करते हैं कि 7?८)४7०7 (प्र्म ) शब्द में एकठां की भावना निद्ठित्र है) जब हम 
'ए०शहा००१ शब्द का विध्लेषण करते हैं तब हमपाते हैँ कि यह शब्द दो शब्दों का सयोजन 
है। वे दो शब्द हैं (९८! और 7,८८४ । 

वु.४४५४४७८' का भर्थ बाँधना होता है और "२८! शब्द का अर्थ 'पुन ” है। इस प्रकार 
'एथ८॥ह807' शब्द का अर्थ हुआ 'पुम॒ बाँधवा”। संस्कृत में इस शब्द का पर्याय धर्म है। 
मे! झज्द संस्दुतत की ध्‌ घाठु मे बता है जिसका अर्थ होता है धारण करता । इस प्रकार 
धर्म की भावना में हो एकता की भावनां निहित है । 

विश्व के विभिन्‍न धर्मों का मिहावलोकत करने से विदित होता है कि सभी घर 
मूलत- एक है । धर्म की जड़ मे एकता निवास करती है । एक धर्म का दूसरे धर्म से भेद 
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धर्म के अमावश्यक तथ्यों को लेकर दीखता है | डॉ० राधाकृष्णन ने कहा है कि धर्मों के 
बीच भेद महत्वपूर्ण इसलिये मालूम होते हैं कि हम बएने धर्मी के मूल सत्य के सम्बन्ध मे 
जानकारी नही रखते है । सभी धर्मों मे सामान्य तत्त्व निहित हैं ।' राधाकृष्णन ने दूध रे 
रंधथल पर कहा है विभिन्‍न धर्म सहयोगी की तरह सामान्य उद्देश्य की प्राप्ति में 
निमग्न है। 

सभी धर्म एक ही सत्य का स्पष्टीकरण करते हैं। ईश्वर धर्म का केन्द्र बिन्दु है । 
ईइवर एक है । एक ही ईइवर विभिन्‍न धर्मों का आधार है। मैक्समूलर ने कहा हैं “॥86 
5 जाल $एफ़ञाधार 000" राधाकृष्णन ने भी 2488 0. ए€छ ॥ स्लाहांणा! में कहा 
है. 7.६४ फ 705 शिक्]ए 2ण० छा 200070078 0० (070 2060790 |78078 75 
076 000, ०॥6 ४, ..। राधाकृष्णन्‌ ने प्रहदी शताब्दी के संत कबीर के विचार का 
उल्लेख किया है जो ईश्वर की एकता को प्रमाणित करता है कबीर ने कहा है कि हिन्दू 
का ईश्वर बनारस में निवास करता मात्रा जाता है। मुसलमान का ईश्वर भवका में 
निवास करता माना जाता है। परन्तु जिस ईश्वर ने विश्व की रचना की है वह शहरों में 
नहीं निवास कर सकता । हिन्दू और मुसलमान के पिता एक हैं, ईश्वर एक है । इस प्रकार 
कबीर ने ईश्वर की एकता पर बल दिया है । 

धर्मे मे ईश्वर को उपास्य तथा मनुष्य को उपासक माना जाता है। ईदवर को 
एकता पर ही विचारको ने प्लिफे जोर नही दिया है बल्कि आत्मा की एकता पर भी बल 
दिया है । कुमारी अन्डरहील ने कहा है कि यदुयपरि रहस्यात्मक अनुभूति भारतीय एवं 
पाइचात्य दृष्टिकोणों से भिन्‍्न-भिन्‍न है फिर भी संत के रहस्यात्मक अनुभवों मे विरोध का 
निराकरण हो जाता है। अन्डरहील मे कहा है कि ब्राह्मण सूफी और ईसाई भे मूलतः कोई 
अन्तर नहीं है | उपयुक्त विवेचना से यह प्रमाणित होता है कि मूलत सभी धर्म एक 
एवं समान है । यदि ऐसी बात है तो फिर प्र्मों मे भेद क्यो कर होता है ? 

उपर्युक्त प्रथन का उत्तर सरल है। सभी धर्मों से धार्मिक अनुभूतियाँ होती हैं। 
यद्यपि धामिक अनुभूतियाँ तत्त्वत' समात है फिर भी बाह्य रूप मे उनमे भेद दृष्टिगोचर 
होता है । प्रत्येक व्यक्ति अपनी सुविधा के अनुकूछ विभिन्‍न प्रकार की प्रुजा की पद्धतियो 
एवं उपासना को अपनाता है । प्रत्येक व्यक्ति कीं घामिक अनुभूति अनूठी होती है। इसके 
फलस्वरूप धर्मों के बाह्य एवं क्रियात्मक पहल में विषमता दिखाई देती है । यद्यपि ईजर 
एक है फिर भी धामिक अनुभूति ईइवर को भिन्‍न-भिन्‍त चित्रित करती हैं । 
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धर्मों की एकता २५३ 


यदि धर्मों के बीच सामंजस्य एवं एकता की स्थापना करनी है तो धर्म के बाह्य 
पहल में सामजस्य का भाव ढुढ़ना होगा । इस सामजस्य की श्राप्ति आध्यात्मिक हप में ही 
सभव है । डॉ० राधाक्ृष्णन्‌ के अनुसार हिन्द्‌ धर्म विश्वव्यापी धर्म की सभी मांगो की पूर्ति 
करता है । हिन्दू धर्म विश्वव्यापी धर्म का उदाहरण है। डॉ० राषधाक्ृृष्णन्‌ हिन्दू धर्म को 
सर्वे धर्म समनन्‍्दय का सुन्दर उदाहरण मानते हैं। यदि धर्भावछम्बी अपने धर्म के प्रति 
संत्यनिष्ठ है ठब॒ हिन्दुधर्म के अनुसार सभी धर्म सत्य है। विश्व के मातव समुदाय को 
हिन्दू धर्म ऐे प्रेरणा ग्रहण करनी चाहिये क्योकि हिन्दू धर्म सभी धर्मों को समान निगाह से 
देखता है | डॉ० राधाकृष्णन्‌ ने कहा है “'हिन्दूधर्म किसी एक घर्म-विश्वास या एक घम्मग्रन्थ 
या एक पैगम्बर या एक सस्थापक के साथ जुड़ा हुआ नही है अपितु यह तो एक पिरन्तर 
नवीन होते हुए अनुभव के आधार पर सत्य की निरन्तर और आग्रहपूर्ण खोज है । 

हिन्दू धर्म परमात्मा के विषय में निरन्तर विकासमान मानवीय विचार है। प्रकाश 
चाहे किप्ती भी दीप से क्यो न निकल रहा हो अच्छा है | जैसे पुछाब मुन्दर ही होता है 
चाहे किसी भी उद्यान मे क्यो न खिला हुआ हो ।/* 

हिन्दू-धर्म मे अन्य धर्मों के प्रति सहनशीलता की भावना निहित है। हिन्दू-धर्म॑ 
अन्य धर्मों को थ्रद्धां की दृष्टि से देखता है। हिन्दू-धर्म का आध्यात्मिक दृष्टिकोण उसे 
सहतशील एवं विश्वव्यापी होने मे परक्षम सिद्ध करता है। हिन्दू-धर्ं का विकास यद्यपि 
सचर्प एवं विरोध के फलस्वरूप हुआ है फिर भी इसके दृष्टिकोण में व्यापकता एवं सहन- 
शीलता का उद्धव हुआ है। यह हिन्दू-धर्म की निजी विशेषता है। हिन्दू-धर्म ने अपने” 
अन्दर विभिन्‍न प्रकार के विचारो को स्थान दिया है जिप्तके फलस्वरूप इसका विश्वव्यापी 
दृष्टिकोण अभिव्यक्त होता है। डॉ० राघाकृष्णन्‌ ने कहा है “म्रवातफ्रध्या ब050585 
€एहएए गांतह (8 शा।हा5. ग्राए0 व, गरा389 ण धाशाइग, 20 "5९३ ॥ [0 8 
शाह 0४८]./: ६ 

हिन्दू-धर्म विश्व के विभिन्‍न धर्मों को स्वीकारता है तथा उन्हें आन्तरिक महत्ता के 
आधार पर क्रमवद्ध करता है। ब्रह्म के पुजारी को सबसे उच्च स्थान प्रदान किया जाता 
है । व्यक्तित्वपूर्ण ईश्वर की आराधवा करने वाले को द्वितीय स्थाव दिया गया है। राम, 
कृष्ण आदि अ्षवृतार की आराघता करने बालो को ठृतीय स्थान दिया गया है। इससे 
तिम्नकोटि के उषपामक वें है जो समभ्त और मुनियों की आराधना करते है | इसके अतिरिक्त 
कुछ के ईशबर जल में निवास करते है कुछ के ईईवर अग्नि में निवास करते है और कुछ 
के ईश्वर स्वर्ग मे तिवास करते हैं। कर्मठ व्यक्ति ईइवर को अग्नि में पाता है, भावना 
प्रधान व्यक्ति ईइवर को हृदय में पाता है दूसरे व्यक्ति ईशइबर को शूर्ति एव प्रतिमा मे पाते 
है । उपर्युक्त विदेचन से यह प्रमाणित हो जाता है क्वि हिन्दू-धर्म के अनुसार सभी धर्म 
मूलतः समान है । 

. 5. 8४800४&ं८58087--रेशाह्वात्यम 300 5०:८५ ?, 53. 
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हिन्दु-धर्म एकेश्व रवाद का समथेन करता है । यदि ईश्वर एक है फिर भी उसका 
ब्रकाशत विभिन्‍न रूपो में होता है । इन्द्र, वदण, अग्नि, वायु, धोम आदि एक ही ईश्वर के 
विभिन्‍त नाम हैं 'एक पद विप्रा बहुघा वदन्ति! | यद्यपि ईश्वर एक है फिर भी मुनियों 
ने इन्हे अनेक बतलावा है। ईश्वर की अनेकृता वाल्तविक नहीं है। एक ही ईश्वर का 
प्रकाशव विभिन्‍न रूप में हुआ है। डॉ० राधराकइृष्णन्‌ ने कहा है “6 ठ#क्षिष्ण 0७६8 
बाद शुगराएणंड रण 6 (40077655 ” दीक्षित ने कहा है 4 09 700 6006 8०७ ए7 ०७ 
0९8 ॥8 ९5४६७९6६ एटॉफ्रहटा 5४6 6 ॥.00 66 86 9०708 870 ाश्राण, 00 
597( 0 (6 ए5४275४, ४९६ ताए 42६000॥ 35 हाएशा (० दंड 8४8, 


हिल्दू-धर्म में ईइवर को आत्मानुभूति के बछ पर अपनाया जाता है। भाषा, प्रतिहृप 
धार्मिक कर्म ईश्वर प्राप्ति क॑ निमित्त कारण हैं! ईश्वर भाकारहीन है। इसलिए ईश्वर को 
वाणी से अंभिव्यक्त नही किया जा सकता | 

सहनशीलता हिन्दू-धर्म की आत्मा है। डॉ० राधाकुष्णन्‌ भे कहा है “सच्चे हिन्दू 
के लिये कदाचित्‌ ही ऐसा कोई स्थान होगा जहाँ वह चुपडाप ईश्वर की पूजा न कर सके, 
शायद ही कोई ऐगी प्रार्थना होगी जिसमे श्रद्धा पूर्चषक वह संम्मल्ठित न हो सके । इस 
सहनशझ्ील दृष्टिकोग के कारण स्वय हिन्दू धर्म सभी प्रकारों और सभी स्तरों की धामिक 
उच्चाकाक्षाओं और प्रथत्नो की एक वक्‍द्ीकारी बने गया है ।/" हिन्दून्धर्म की मुझ 
विशेषता सहुनशीलता को प्रश्नय देना है। विश्व के किसी भी धर्म मे हिन्दु-धर्म की तरह 
सहनशझीलता को नहीं अपनाया गया है । ईसाई घर्म में भी असहनशीलता दीखती है । 

बुद्ध ने सहनशीरूता को धर्म का मृल तत्व कहा है। जो व्यक्ति दूसरो के धर्मो के 
प्रति सहनशील नही है वह अपने धर्म की भी रक्षा नहीं कर सकता। उनके थे शब्द इस 
कथन के प्रमाण हैं “जो मनुष्य अपने धाधिक सम्प्रदाय के प्रति अधिक म्रोह के कारण 
अपने संम्प्रदाय के गौरव को बढाने की नीयत से दूसरों के सम्प्रदायों की निन्‍द्मा करता है 
और अपने सम्प्रदाय का सम्मान करता हैं वह मनुष्य वाह्तव में इस जाचरण से अपने हूं 
सम्प्रदाय को भारी क्षति पहुचाता है ।* 

जो व्यक्ति यह समझता है कि पेरा धर्म श्रेष्ठ है वह उस अन्ध व्यक्ति की तरह है 
जो हाथी के विशेष अग्र का स्पर्श कर सम्पूर्ण हाथी को उसका पर्याय मान लेता है। मंनु« 
स्पृति मे भी कहा गया है कि विरोधी एवं विपरीत घ॒र्मं गलत घ॒र्म है। 

शहाल्णा ण्झी ऐे भी शर्त की एकला एश बल दिया है । जन्होने कहा है “मैं जैसे 
गीता में विश्वाप्त करता हूं, बेसे ही वाइबिल मे भी । मैं संतार के सारे महात धर्मों को 
अपने धर्म की तरह सच्चा मानता हूँ । जब इनमें से किसी धर्म की मखौल उड़ाई जाती है, 
जैसा कि आजकल उन धर्मों के अनुयायियों के द्वारा ही होता है, तो मुझे इम्तन्न चोट 
पहुँचती है (” रामकृष्ण ने विभिन्‍न धर्मों के सम्बन्ध की विवेचना की । उनका मूरंयाकत 
किया। उन्होंने कुराव पर भी विचार किया ) उन्होने बुठझ, ईसा, और कृष्ण को परमेश्वर- 
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का रूप बतलाया । रवीद्धनाथ टेगोर ने भी धर्म की एकता पर बल दिया है। शान्ति निकेत्तन 
में यह लिखा हुआ है कि ॥द फरऊ छॉबल्ड प0. ग्राइढव6 75 (0 #8 8007टत. 800 ॥#0 
पिश्रव5 00 7$ [0 06 0659520 |! विवेकानन्द ने भो धर्म की एकता पर बल दिया 
है। उन्होने मभी धर्मो को मूलतः: एक माना है। उन्होंने कहा है कि मैं मुसलमानों के 
मस्जिद परे, ईप्ताईपों के गिरजाधर में तथा बौद्धों के मन्दिर में जाता पसन्द करूगा। 

डां० राषाक्ृष्णन्‌ के अनुप्तार प्रत्येक घर्म उपासना पर जोर देते है। यद्यपि उपा- 
सना की पद्धतियों में भेद है फिर भी वे मूलतः समान हैं क्‍योंकि सभी उपासना के हारा 
ईश्वर को पुजने का प्रयास किया जाता है | सभी उपासना की पद्धतियों में उभ्यनिष्ठ तत्व 
निहित है । इसका कारण यह है कि सभी उपासना की पद्धति भी एक ही तत्व की अनुभूति 
को व्यक्त करती है। एक ही सत्य की विभिन्‍न अनुमूतियाँ पुजा की पद्धति मे मुखरित 
होती है । उपासरता के द्वारा मातच ईश्वरतत्व की प्राप्ति का प्रयास्त करता है। चूंकि 
सभी उपासना के द्वारा ईश्वर को प्रसन्‍न करने का प्रयात्त किया जाता हैं, इसलिए उपा- 
सवा की पद्धतियाँ मूठत समान हैं। राधाकइंप्णन्‌ यह मानते है कि सभी घामिक उपायतना 
ईश्वर की आराधना है जो मानव की ग्रायंनाओ को सुनते हैं। इसीलिए उन्होने कहा है 
76]] 3॥8006 7९॥९॥०७5 ज्0:5॥9 35 8 त०५5॥9 04 08 $ए००॥९7)९ फ्र0 785]00705 
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विश्व के जितने धर्म है उनको देखने से पता लगता है कि वे साथ-साथ जीवित 
हैं। धर्म (४० और 7.66 ॥४४' की भावना पर आधारित है । 


प्रत्येक धर्म मूल्य पर आधारित है। सत्य, अहिसा, अस्तेय, आत्मत्यम, दशा, 
परोपकार आदि मूल्यो को प्रत्येक धर्म मे माना गया है धर्मे की महत्ता इस बात पर 
निर्भर करती है कि उसमें मूल्यो का प्रकाशन किस हृद तक हुआ, है। .. ......,.. (06 
टरीडाड02ए 0 8 7शाहा05 78 १0 86 उण्र82७ 089 778 66ए९१०काए&॥6 06 72720 प5 
चृण्शाधर$ इ0णा 85 प्रषो४, ए००ए०गक्‍008, राधा ९87, 8०77 ६॥६६६ छत ॥॥6 छा, 
[0ए५6 ० 2७8४४४०४, 70009 [020 शक््ध्ाएप्र.....? प्रत्येक धर्म में इन मूल्यों की 
महत्ता को स्वीकारा गया है। इससे धर्मों की महत्ता विदित होती है । 


प्रत्येक धर्म किसी-न-किसी रूप में सत्य की खोज करते है । सभी घमें सत्य की 
प्राप्ति मे सलग्न है। हिन्दू धर्म सत्य का घ॒र्म है। हिन्दू धर्म की तरह ईसीई, इस्लाम, 
बोद्ध, पारसी आदि धर्म विभिन्‍्द ढंग से सत्य की; प्राएमि में निमरन है १ “79९ ७६९७६ 
छा&८(5 76 पीर शाडणाएशें.. [00च्ञाव705$ 0 पाह णियाट5$  वैयती [ 
इससे भी धर्म की एकता विदित होती है। प्रत्येक धर्म को दूसरे धर्म का आदर करना 
चाहिए । किसी धर्म को न्यून बतलाने से व्यक्ति के मिज्ञी धर्म की महत्ता नही प्रमाणित 
होती है । 

प्रत्येक घ्॒े प्रगतिभीर है । धर्म मे कोई भो ऐसे तथ्य पर नहीं पहुँचा गया है जो 
अग्रिम सत्य हो । किसी भी ऐतिहासिक धर्म को सत्य, अपरिवर्तनशीलछ एवं निरपेक्ष नही 
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माना जा सकता है। राधाहइप्णन्‌ की ये पंक्तियाँ इस कथन को पुष्ट करती है “#$ 
वरटाए शाए।0ा ॥8 3 एशाए्र 70ए606ए, 70 006 एछ8$६ 0 णा7 ०) ढएक्षा 87 
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भ्ाज के युग मे विभिन्‍त धर्मों के बीच गठबन्धन पाते हैं। दूपरे धर्मों के भ्रद्ि 
भांदर और एकहा की भावना देखने में छाती है | धर्म को राधाक्ृष्णन्‌ के अनुसार विश्व के 
विभिन्‍न व्यक्तियों के बीच एकता और अपनापन का भाव जागृत करने में अग्रसर होना 
चाहिए । यही कारण है कि विदव के विभिन्‍न धर्म एक दूसरें के निकठ आ रहे हैं। सभी 
धर्म एक ही सत्य का प्रकाशन विभिन्‍न रूप मे करते है । अतः उनमे विरोध और दैमनस्य 
के बजाय एकता की आंवना का विकास होना चाहिए। डॉ० राधाकृष्णन की निम्नलिखित 
पक्तियाँ इस प्रधग में उल्लेखनीय हैं। “संसार मे जो विभिन्‍न प्रकार के धर्म अब समीप 
था गये हैं । पारस्परिक संघर्ष एवं प्रतियोगिता को मिटाने के लिए आवश्यक है कि उनमें 
वैचारिक सहिष्णुता का विकास हो | इससे उनका पुवर्ग्रिह मिटेगा, आपस की गलतफहमी 
दूर होगी और वे एक दूसरे से घनिष्ठ रूप से संबद्ध हो जायेगा ।”'* अतः धर्मों की एकता 
मानवता के विकास के लिए अवश्यम्भावी है । 

आलोचना 

राधाकृष्णन्‌ ने धर्मों की एकता के सम्बन्ध में एक धर्म तंत्व म्रिद्धान्त की स्थापना 
की है। उतके मतानुमभार सभी धर्मो की जड़ में एक ही तत्व ब्रह्म या सर्वोच्च आंत्मा 
विद्यमान है । प्रश्त उठता है कि क्‍या एक ही ब्रह्मतत्व को सभी धर्मो में स्वीकारा गया 
है ? शंकर का ब्रह्म निर्युण, निरंकार तथा निविश्वेष है जिसके फलस्वरूप शंकर का ब्रह्म 
उपास्य नही है | यदि ब्रह्म उपात्य नहीं है तो वह धर्मों का आधार कैसे हो सकता है ठया 
उस ब्रह्म के द्वारा धामिक एकता की प्रस्थायना कीसे सम्भव है ? 

राधाकुण्णन्‌ ने हिन्दू धर्म को विश्वव्यावी धर्म के रूप मे स्वीकारा है । इसके विरुद्ध में 
कहा जा सकता है कि इसी धर्म को विश्वव्यापी धर्म के रूप मे वयो प्रतिष्ठित किया ययां 
है ? कया ईसाई धर्म या इस्लाम धर्म या अन्य धर्म को विद्वव्यापी धर्म के रूप मे नहीं 
माना जा सकता है ? क्‍या अन्य धर्म इस यौरव का दावा नहीं कर सकते हैं ? 

राधाकृष्णन ने इस बात पर बल दिया है कि वही घ॒र्म सत्य है जिसमें परमतत्व 
पा सर्वोच्च आत्मा को माना गया है । यदि यह सत्य है तो उन धर्मों को कैसे स्वीकारा जा 
प्तकता है जिनमें परमतत्व या सर्वोच्च आत्मा का विचार निहित नही है । 

राधाकृष्णन्‌ धर्मों की एकत्ता की व्याप्या करते समय सर्वोच्च आत्मा पर अत्यधिक 
ब्रल देते हैँ । यह धर्म नहीं अपितु दर्शन है । सर्वोच्च आत्मा पर बल देने के कारण वेदान्त 
दर्शन ( अद्वँ व वेदान्त ) को अति घ॒र्म ( 5शएआ 7शी९/०४ ) कहा गया है। राधाऊंष्णन्‌ 
का धर्म-दर्शन सर्वोच्च आत्मा पर अधिक बल देने के कारण "अति धर्म” कहा जा सकता 
है । अत, राधाकृष्णन्‌ का एक धर्म तत्व सिद्धान्त म्रामक तथा अनुपयुक्त है। 
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घर्मा की एकता के सम्बन्ध में डॉ० भगवानदास को धारणा 

डॉ० भगवानदास ने अपनी प्रसिद्ध पुस्तक 'रफ़ट छछश्याबरों एक्रीए ७ ह&ा 
एशाएष्टां0०७ के द्वारा विश्व के विभिन्‍न धर्मो के बीच एकता का भाव प्रस्तुत करने का 
प्रयाप्त किया है । उनका योगदान घ॒र्म के क्षेत्र में अद्वितीय माना जाता है) अभी हक 
हम लोगो ने डॉ० राधाकृष्णन के अदुसार धर्म की एकता को प्रस्तावित करने का प्रयास 
82४ है। अब हम डॉ० भगवानदात को दृष्दि से धर्म की एकता के सम्बन्ध में विचार 
करेंगे । 

साधारणत व्यक्ति ऐसा समझता है कि पास्चात्य विज्ञान में एकता की स्थापना 
सम्भव है। धर्म मे इसके विपरीत एकता असम्भव है | धर्मों के बीच एकत्व स्थापित करना 
काल्पनिक है । एक धर्म दसरे के पति विरोध की भावना का प्रकाशन करता है | एक धर्म 
दूसरे धर्म के जीवन को ही चुनौती देवा है। अत उन लोगो के अनुप्तार धर्म के द्वारा 
मनुष्यो को एक सूत्र मे बाँधता असम्भव है। जो लोग ऐसा सोचते हैं वे भ्रामक विचारो 
को प्रश्चय देते है 

यदि दो धर्मों के बीच कुछ बातो की लेकर विभिन्‍नता पाते हैं तो इससे यह नहीं 
प्रषाशित होता कि उनमें एकता का अभाजत है। चिकित्सा बिशात के अन्दर भी दों 
चिकित्सक के मतो के बीच भेद पते हैं। दो चिकित्सक अनेक विषयो को लेकर एक दूसरे 
से विपरीत एवं विरोधात्मक विचार प्रस्तुत करते हैं। प्रत्येक विज्ञान में प्रतिदिन नये-नये 
ओऔजार एवं प्रयोगो के द्वारा पुराने औजारो तथा प्रयोगो का निष्कासन होता है। गणित 
विज्ञान मे उनकी मान्यताओं को चुनौती दी जा रही है । विज्ञात जौर धर्म मे तीव विरोध 
यह कह कर दिखाया जाता है कि विज्ञान अधार्मिक है और धम अवैज्ञानिक है । इस प्रकार 
के विचार का कारण न सत्प-विज्ञान को दिया जा सकता हैं और न सम्य धर्म को दिया 
जा सकता है। उपयुक्त विवेचित विरोध का कारण मानवीय स्वभाव में अज्युभ का रहना 
है| जो व्यक्ति विज्ञान अथवा धर्म मे एकता देखना चाहते है उन्हें एकता दिखाई देती है 
जो विरोध देखना चाहते हैं उन्हे विरोध दिखाई देता है । 

धर्म मौर विज्ञान मे आशिक विभिन्‍नताओं के बावजूद एकता निवात्त करती है । 
धर्म और विज्ञान के क्षेत्र मे एकता की स्थापना दर्शन के सहयोग से ही सम्भव है । दर्शन 
की इस उपयोगिता को वैज्ञानिकों एवं धामिक व्यक्तियों ने स्वीकारा है । 

जिस प्रकार दो आकृतियाँ, दो शरीर, दो रहन-सहन प्तमान नहीं है उस्ती प्रकार 
दो भन में भी सामंजस्य नहीं होता है। प्रकृति पे अनेकता का पिद्धान्त व्याप्त दीखता है । 
इन विभिन्‍नताओ के बावजूद दो व्यक्तियों मे ममता पाते हैं। दो व्यक्तियों के बीच ही नहीं 
अपितु सभी व्यक्तियों के बीच सामान्यता पाते हैं। उनकी भाषा, भावनाओं, विचार 
क्रियाओ आदि के दीब सामान्‍्यता की लहर है । 

कुछ इसी तरह की बात घर्म के क्षेत्र मे भी छागू होतो है यद्यपि धर्मो मे प्राह्मसूप 
को लेकर विभेद है किर भी उनमे आस्तारिंक एकता है । सभी धर्मों के बीच आवश्यक 
एकता को स्वीकारना सभ्यता के विकास का कारण माना जा सकता है| 


२५८ धर्म-दर्शन की रूप-रेखा 


आनुनिक युग मे मानव के बीच संपर्ष एवं वैमनस्थ का भाव अन्‍्तर्भूत है। एक 
राष्ट्र दूसरे राष्ट्र पर आधिपत्य जमाना चाहता है जिसके फलस्वरूप विश्व में निरन्तर युद्ध 
होते हैं ॥ डॉ० भगवान दास के अनुसार विभिन्‍न देशो के बीच एकता, सामंजस्य का 
विकास तभी हो सकता है जब धर्म, धर्म के बीच एकता हो तथा धर्म और विज्ञान के 
योच एकता हो । 

कुछ व्यक्ति धर्मों के बीच विरोध एवं मतभेद को पाकर धर्म के उन्मूलन का आदेश 
देते हैं। उनका ऐसा सोचना कुछ इसी तरह का मालूम होता हे मानो कोई शरीर के 
रोग से बचने के लिए अपनी हत्या के सम्बन्ध मे सोचता हो । 

धर्म मानव को उसकी कम्रियो एवं न्रुदियो को दूर करने का आश्वासन प्रस्तुत 
करता है। जब तक मनुष्य दुःख और मृत्यु के भव का अनुभव करता रहेगा तव तक उसे 
धर्म से सान्त्वना मिलती रहेगी । जब तक मनुष्य इस विचार कि सभी धर्म मूलतः एक 
ओर समान हैं ( &)] 78387075 476 078 870 ॥॥5 58776) को नहीं अपनायेगा तब तक 
उनमे मानवता के प्रति भ्रम ध्रातृत्व की भावना का विकास नही हो सकेगा । 


जिस प्रकार विज्ञानों के बीच कृत्रिम भेद का अन्त हो रहा है उसी प्रकार निकट 
भविष्य में धर्मों के बीच भी भेद का निराकरण होगा । जिस प्रकार आज यह समझा जा 
रहा है कि विज्ञान अनेक नही है बल्कि एक है उसी प्रकार यह समझा जांयगा कि घ॒र्म 
अनेक नहीं है बल्कि एक है। ऐसी आशा डॉ० भगवान दास धर्मों के सम्बन्ध में रखते है । 
विज्ञान और धर्म दोनों विभिन्‍न पद्धतियों से सत्य की प्राप्ति में लगे रहते हैं। विज्ञान के 
सम्बन्ध मे जो बात आज सत्य हुई है वही बात धर्म के सम्बन्ध मे भी भविष्य में 
सत्य होगी । 

फरथाहा०। घब्द हा निर्माण 7० और 7०४४७! के सयोजन से हुआ है| जिसका 
अथ होता है बाँधना (0 ७70 ४७९४ ) इसलिए घर्में का अर्थ हुआ वह जो विभिन्‍न 
मनुष्यो को एक दूसरे से प्रेम, सहानुभति के द्वारा बाँधता हो । जो मनुष्य-मनुष्प के बीच 
अपनापन का सम्बन्ध कायम रखता है वह मनुष्य ईश्वर के बीच बन्धन का काम कर 
सकेगा । यदि मनुष्य अपनी पाश्विक प्रदृत्तियों का नियन्त्रण करता हो तो उसे ईश्वर के 
साथ अपतापन का सम्बन्ध कायम करने मे कठिनाई तही होगी । 

धर्म के मूलत. तीन अंग हैं | इन अंगो अथवा पहलछूओ को दैदिक धर्म मे ज्ञान मार्ग, 
करें कार्य अरेर धरक्ति मार रहा स्या है ? जाल मार्ग (एपपफ्एफआ/ 007 और (02 पटडएए 
का प्रतीक है! भक्ति मार्ग '/9४'४:७77” का प्रतीक है । कर्म मार्ग धर्म के क्रिया पद्धति 
एवं व्यवहारों का प्रतिनिधित्व करता है। बोद्ध धर्म में उक्त तीम मार्गों की तरह सम्यक्‌ 
ज्ञान, सम्यक्‌ संकल्प एवं सम्यक्‌ वश्याम को माना गया है। जैन धर्म मे इन तीन मार्गों 
को माना गया है। प्रत्येक प॒र्ण में ईशइव ४ को अपनाने के लिये विभिन्‍न मार्गों का निर्देश 
किया गया है । जिस प्रकार नदियाँ विभिन्‍न मार्गों से गुजर कर अन्त में समुद्र मे विलीस 
हो जाती है उसी प्रकार विभिन्‍न मायीं के ३/रा व्यक्ति ईश्वर को अपनाने में सक्षम सिद्ध 


धर्मों की एकता २५९ 


होता है । इस प्रकार धर्म में साधन को लेकर भछे ही भेद हो धर्म का उद्देश्य एक है । 
डॉ० भगवानदास की निम्नछिलवित पक्तियों से उक्त कथन को पुष्टि होती है 
+१ए०/७॥८॥ €६ए३॥ (7380४ छ& ॥9, ए& ४ण8ए६४ 0078 70770 ॥0 [6 ०॥7८ 8॥0 (॥6 
०फोए अ3ए ण॑ णधहढ़ाए पढ़ डी इढा ता 6 साहापव!] उ5छचान 6 3९ए ताठफ़ शा 
(6 589)! 

भगवानदास ने इस बात पर बल दिया है कि जहाँ तक लदक्ष्य स्थान का सम्बन्ध 
है सभी धर्मों मे एकता है परन्तु जहा तक साधन पक्ष का संबंध है हम धमम में अनेक मार्गों 
का उल्लेख पाते है। ज्ञान, कम, भक्ति इत्यादि के द्वारा धर्में के लक्ष्य स्थान को अपनाया 
जा सकता है । 

भगवानदास ने विभिन्‍न धमो के स्वरूप की व्याख्या करते हुए कहा है कि धर्म से 
दो प्रकार के गुणो का समावेश दीखता है | पहले प्रकार के गुण की आवश्यक गुण तथा 
दूसरे प्रकार के गुण की क्राकस्मिक गुण की संज्ञा दी जाती हैं। जहाँ तक आकस्मिक गुणो 
का सम्बन्ध है धर्मों के बीच हम विषमता पाते हैं परन्तु जहां तक आवश्यक गुणों का 
सम्बन्ध है हम धर्मों के बीच एकता पाते हैं। आवश्यक गृणो को धर्म का सार या मूल तत्व 
कहां गया है । मानव का पुनीत कर्त्तव्य होना चाहिए कि वह धर्मों के आकस्मिक गुणों को 
हटाकर उनमें निहित सार तत्व की खोज करे । 


भगवान दास ने सभी धर्मों के साम्रान्य तत्वों का विश्लेषण दारते हुए कहा है कि 
सभी धर्मों का मूल तत्व 'ईश्वर' है। एक ही ईश्वर सभी धर्मों का आधार है। एक ही 
ईश्वर की उपासता विभिन्‍न धो में होती है । हिन्दू का (ईश्वर! इस्लाम का 'अह्काह 
तथा ईप्ताई का गाँड' से एक ही भथे का बोध होता है । भगवान दास जी ने इस तथ्य का 
उल्लेख करते हुए कह्मा है “यह बात सभी मजहब वाले मानते हैं कि धुदा एक है! सबसे 
बडा खुदा, अल्लाट-अकबर, महादेव, परम ईश्वर, परम आत्मा, पर ब्रह्म--इन सबका अर्थे 
एक हो हैं। कोई नमाज के नाम से, कोई सध्या के नाम से, कोई प्रेय” के नाम से उसी 
एक परमात्मा, अल्छाह, था गांड की याद करते है ।! 

भगवान दास मे उपयुक्त निष्कर्ष को दुसरे ढंग से भी पुष्ट किया है। उन्होंने 
विभिन्‍न धर्म ग्रल्यो--वाइबिल, कुरात, उपनिषद्‌, भगवदगीता को व्याख्या करते हुए वहा 
है कि वे एक हो लक्ष्यस्धान तथा एक ही धर्म की प्राप्ति पर बल देने हैं। उन्होंने लिखा है 
4बेद, धास्य, योग, शव तथा वैष्णव आदि अनेक सत हैं जिन्हें धर अपनी हचि के 
अनुसार विभिन्‍त रीति से अपनाते है। इन सभी मार्गों का एक ही लक्ष्य स्थान है। कुछ 
मार्ग सरल हैं जबकि बु;छ मार्ग कठिन हैं। परन्तु ये मब अनेक नदियों कै समान हें जो 
एक हो समुद्र मे गिरती हैं।'* 





4. 88388 9ठ॥ 70855--770 75$ए0009] छात्र ० 8 ए९६ह्ञाणा$ 7, +* 
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२६० धर्में-दर्शन की रूप-रेखा 


आलोचना 


डॉ० भगवान दास का सर्व धर्म समन्वय का प्रयास ताकिक नहीं प्रतौत होता है! 
उन्होने इस बात पर बल दिया है कि सभी धर्मों के मूल मे एक ही ईदवर का तत्व निहित 
हैं। इसके विरुद्ध मे यह कहा जा सकता है कि सभी धर्मों में एक ही ईश्वर को प्राथमिकता 
नही दी गई है । ईसाई धर्म मे ईश्वर को 'प्रेममय” माना गया है जबकि इस्लाप्त में ईश्वर 
की भपायशीलता” पर अत्यधिक वल दिया गया है। ईसाई घर्मं का ईश्वर “क्षमांशील' है 
परन्तु इस्लाम का ईइवर न्यायस्वरूप है। फिर जैन धर्म और बौद्ध धर्म मे ईश्वर का स्थान 
नही है | अतः यह कैसे माना जा सकता है कि ईइवर ही धर्म का मूल तत्व है । 

भगवान दास ने शैव, वैष्णव, ईसाई, सूफी आदि मतो का अध्ययन कर इनके बीच 
समन्वय करने का प्रयास किया है। प्रश्न उठता है कि क्या इन धर्मों के बीच समत्वप 
वस्तुत , संभव है ? इन धर्मो मे कोई उपासना प्रधान धर्म है तो कोई रहस्यवादी धर्म है! 
किर, इन धर्मो का लक्ष्य भी अलग-अलग है। भत्त इन धर्मों को एकता के सूत्र में बाँधता 
सम्भव नही है । 

डॉ० भगवान दास ने सभी धर्मो का लक्ष्य स्थान एक माना है परन्तु साधन-पक्ष को 
भनेक माना है | जिस प्रकार अनेक नदियाँ एक समुद्र मे आकर गिरती है उसी प्रकार 
सभी घ॒र्म विभिन्‍न मार्गों को अपनाकर एक ही लक्ष्य स्थान पर पहुँचते हैं। भगवान दास 
का उपयुक्त विचार दृष्टि दोष से ग्रस्त है क्योकि उन्होने लक्ष्यों का सामान्यीकरण किया 
है तथा मार्गों का विशेषीकृम्ण किया है। सन्नी धर्मो का एक लक्ष्य मानना भ्रामक है 
क्योकि धार्मिक व्यक्ति की विभिन्‍नता के अनुरूप धर्म के लक्ष्य मे भी विभिन्‍्नता हो सकती 
है । ईसाई धर्म में स्वगे की प्राप्ति प्र बल दिया गया है, जैन धर्म मे सर्वज्ञता की प्राप्ति पर 
बल दिया गया है । 

बोद्ध धर्म का रूदय निर्वाण की प्राप्ति है। मत: भगवान दास द्वारा प्रस्तुत सर्व धर्म 
समन्वय का सिद्धान्त दार्शनिक दुष्टि से छिछला प्रतीत होता है । 


तत्रहवों अध्याय 


घाभिक ज्ञान 
( ६९॥6[00$ &त०जॉ८2०४९ ) 

धाभिक ज्ञान का स्वरूप 

मानव जिज्ञासु प्राणी हैं। मानव की जिज्ञाप्ता प्रदृत्ति उसे ज्ञान के विभिन्‍न क्षेत्रों में 
निरन्तर अन्वेषण के छिये प्रेरित करती है ) ज्ञान की कोई स्लीमा नहीं है। देशकाल में 
परिवर्तन के साथ ही ज्ञान अपने परिमाजित रूप में हमारे समक्ष उपस्यित होता है। इस 
अध्याय मे धामिक ज्ञान ओर उसके स्वष्ठय पर विचार क्रिया जायेगा। धार्मिक ज्ञान की 
चर्चा धर्म-दर्शन मे पहले भी हो चुती है । पर इस अध्याय में हम धामिक ज्ञान को सम- 
कालीन धर्म-दर्शंत के परिप्रेक्ष्य मे देखने का प्रयत्त करेगे । समकालीन धर्म-दशेन में धारमिक 
ज्ञान को चर्चा जिस रूप भरे की गई है, वह परम्परागत धर्म-दर्शन भे चचित धामिक ज्ञान से 
भिन्‍न प्रतीत होता हैं । 

आधुनिक युग विज्ञान का है। भाज प्रत्येक मानवीय क्रिया का मिर्घारण विज्ञान की 
कसौटी पर ही किया जाता है। विज्ञान के प्रभाव मे जाकर समकालीन घ॒र्म-दर्शन मे ज्ञान 
को संइलेस्य-विहलेस्प ( $५श70 0-॥॥०५॥० ) अभिकथनों द्वारा नि्ित ज्ञान कहा गया 
है। इतत प्रकार ईइबररयाद मे चचित ईश्वरीय कथन को हो धामिक ज्ञान माता गया है । 
अत, घामभिक ज्ञान का अर्थ ईश्वरीय तथ्य सम्बन्धी वैज्ञानिक ज्ञान है । 

वैज्ञानिक ज्ञान को सजन्नानात्मक्ता का आदर्श रूप माना जाता है। इमलिये ईइवर 
सम्बन्धी अभिकथनों की सन्नानांत्मकता की चर्चा का सीधा मतलब होगा कि हम ईश्वर के 
सम्बन्ध में वैज्ञानिक ज्ञान की सम्भावना को स्वीकार कर रहे है । 

धाभिक ज्ञान को सनज्ञानात्मकत्ता को हिंक और कहौम्बी जैसे समकालोन धर्म-दा्निकों 
ने स्वीकार किया है। परन्तु हिक आदि के विचारों को जानने के पुर्व, इस सन्दर्भ मे दो 
प्रशनो पर विचार करना वाछनीय प्रतीत होता है । 

जिन दों प्रश्तो की चर्चा की गई है वे निम्नहिखित है-- 

(क) क्या घामिक ज्ञान को ईइवरीय कथन में सीमित किया जा सकता है ? 

(ख) वया धार्मिक ज्ञान सन/नात्मक या त्तथ्यपरक है ? 

यदि विभिन्‍न धर्मों में चचित धामिक ज्ञान की ओर घ्यान दें तो यह स्पष्ठ परि- 
जाक्षिण' होएए है. कि उपहटीपर आएिलला आर जरकता स्कलए, आएफा ही आला और उसका 
स्वरूप, विश्व की उत्पत्ति विकास और स्वरूप, मानवीय प्रकृति तथा आचरण उपासना, 
प्रार्थना, भक्ति इत्यादि से सम्बन्धित ज्ञान को ही घापिक ज्ञान की संज्ञा दी गई है । विश्व 
के प्रमुख्न ध्मं-दर्शन में इन विषयो पर पर्याप्त चर्चा हुई है और इन्हे घामिक ज्ञान के अन्तगंत 
ही माना गया है । ऐसपती स्थिति में धामिक ज्ञान को ईश्वरीय कथन की मात्र अभिव्यक्ति भावना 
स्वायसंगत नहीं दीवता है | यदि घामिक ज्ञान का विषय ईश्वरवादियों का ईशवरीव कथन 
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ही मात्र है तो अवीश्वरवादियो के धाभिक ज्ञान को अस्वीकार करना वाछनीय होगा। 
परन्तु ऐसा करना मान्य नही होगा | उपर्युक्त विवेचन से यह प्रमाणित होता है कि धार्मिक 
ज्ञान को मात्र “ईश्वरीय ज्ञात” कहना इसक्े क्षेत्र को सकुचित करना है। धामिक ज्ञान वा 
प्रयोग व्यापक अर्थ भें हुआ है | ईश्वरीय ज्ञान धामिक ज्ञान का मात्र एक अंश हैं। 


ख़) अब दूसरा प्रइन--क्या धामिक ज्ञान सन्ञानात्मक या तथ्यपरक है ? पर 
विचार करना अपेक्षित होगा । इस प्रश्न के उत्तर में धामिक ज्ञान के स्वरूप का स्पष्टीकरण 
निह्ठित है! धामिक ज्ञान को तथ्यपरक ज्ञान के वर्ग मे रखा जाय या नहीं-यह विचारणीय 
प्रशन है। इस प्रश्त का उत्तर देने के पूर्व यह जानता आवश्यक है कि धामिक ज्ञान आकारिक 
ज्ञान है या नहीं । आकारिक ज्ञान वह ज्ञान है जो कुछ शब्दों अथवा परिभाषाओं के पू्वे 
निर्धारित अर्थ पर आधित होता है । इस प्रकार के ज्ञान में तथ्यात्मकता का पूर्ण अभाव पाया 
जादा है। आक्ारिक ज्ञान में विधेय उद्देश्य की मात्र पुनरावृत्ति करता है जिसे आक्रारिक 
ज्ञान से सम्बन्धित कथन के दारा देखा जा सकता है। 'लाल कलम लाल है! अविवाहिता 
नारी नारी होती है आदि कथन विश्लेस्थ प्रतिन्नत्तियाँ हैं। इन कथनों से विधेय अपने उद्देश्य 
की पुनराद्ात सात्र कर रहा है। इस प्रकार के ज्ञान में नवीनता का अभाव है। यही 
कारण है कि विदरेस्य ( विश्लेषणात्मक ) प्रतिज्ञप्ियों को आकारिक ज्ञान की भी संज्ञा दी 
गई है। आकारिक ज्ञान के द्वारा विश्व के विधयों की कोई जानकारी नही हो पाती है। 
इस प्रकार यह बिलकुल स्पष्ट है कि आकारिक ज्ञान तथ्यबोधक नही अपितु विश्लेषणात्मक 
या पुनरझुक्तियाँ है । 

धामिक व्यक्ति के लिये घामिक ज्ञान सज्ञानात्मक या तथ्यपरक है। धार्मिक व्यक्तियों 
का यहू दृढ़ विचार है कि धार्भिक कथन से ईइबरीय अस्तित्व तथा गुणों का ज्ञान होता है । 
इन कथनों के सन्दर्भ में सत्यता या असत्यता सम्बन्धी प्रश्न उठाये जा सकते है। सत्यता या 
असत्यता का प्रश्न संज्ञानात्मक कथनों के सम्दर्भ में ही सार्थक होते हैं। जहाँ तक धाभिक 
व्यक्ति का सम्बन्ध है बह धाभिक कथनो की सन्नातात्मकता को मान्यता देता है। दूसरे 
शब्दों में धर्म-परायण व्यक्ति धामिक कथतों की श्षज्ञानात्मकता या तथ्यबोधकत्ा पर बल 
देता है । 

धार्मिक व्यक्ति धामिक कथनो की अनिवार्यता की बात करता है। इससे यह भी 
अनुगमित होता है कि ज्व धामिक व्यक्ति अनिवार्यता की वात करता है तो यद्द अतिवार्यतां 
विश्लेषी कथनो को अनिवार्यता से भिन्‍्न होती है । विश्लेपी कथनों की अनिवार्यता को तथ्य 
से कोई मम्बन्ध नही रहता हैं। इमके विपरीत धामिक कथनों की अनिबायंता तथ्यपरक 
भानी जाती है। धामिक व्यक्ति यह मानता है कि धार्मिक ज्ञान कुछ ऐसे तथ्यों की जात- 
कारी देते हैं जिनका खडन हमारे लिये अप्तम्भव है । 


संज्ञानात्मक सिद्धान्त 


धामिक ज्ञान सम्बन्धी सिद्धान्तों को तीन वर्गों मे विभाजित किया गया है । थे हैं 
संज्ञावात्मक सिद्धान्त, असज्नञानागमक सिद्धान्त तथा अद्धं-सनज्ञानात्मक सिद्धान्त । सच प्रथम 
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संज्ञानात्मक सिद्धान्त की व्याख्या की जायेगी । तदुपरान्त अप्ज्ञावात्मक एवं अर्द्ध-संज्ानात्मक 
सिद्धास्तों की व्याख्या होगी । 


धार्मिक कथनों के सम्बन्ध में हिक असन्ञावात्मक सिद्धान्त के विपरीत संज्ञानात्मक 
सिद्धान्त को स्वीकारते हैं। धामिक कथन तथ्यबोधक होते हैं। इनके द्वारा हमे ईश्वर 
विषयक विशेष प्रकार का तथ्यात्मक ज्ञान प्राप्त होता हैं। हिक ने अपनी श्रसिद्ध पुस्तक 
गए 09]65868 ०! क्या! से धामिक कथनो के सन्दर्भ मे अपने विशेष विचार को 
प्रस्यापित किया है ) जान हिक ईश्वरीय ज्ञान को आत्या परद् मातते है। आस्था को 
उन्होंने संज्ञानात्मक माना है। हिक के मतानुस्तार आस्था जन्य ज्ञान की व्याख्या भी उसी 
प्रकार की जा सकती है जिम्र प्रकार प्रत्यक्ष तथा नैतिक ज्ञान की चर्षा की जाती है। भत्त्यक्ष 
की प्रत्येक क्रिया मे मनुष्य विभिन्न घटकों में से कुछ का चयन कर उन्हे सम्बद्ध तथा 
व्यवस्पित करता है। यही बात पैतिक ज्ञान के बारे मे भी कही जा सकती है। किसी भी 
अवस्था के भ्रतति हमारी अनुक्रिया उम्के प्रत्यक्ष बोध पर बआाघारित होती है। जिन अव- 
स्थाओ का हमे प्रत्यक्ष बोध नहीं होता है, उमके प्रति अनुक्रिया व्यक्त करना तम्भव नहीं 
होता है। हमे अपने तैतिक कर्तव्य का बोध भी वास्तविक परिस्थिति के प्रत्यक्ष बोध के 
अभाव में नहीं हो पाता है । अत कर्शव्य बीध की उत्पत्ति प्रत्यक्ष सापेक्ष है । 


ईदवर एक ऐसी सत्ता नहीं जिसकी वास्तविकता प्रयोग या निरीक्षण से स्रिद्ध किया 
जा सके । ईश्वरीय अस्तित्व या अनस्तित्व को सत्यापत-मिथ्यापन की परिधि में सीमित 
नहीं किया जा सकता । हिंक ने विश्व को ईश्वरवादी या अनीश्वरवादी ध्याख्या करने की 
संभानात्मक स्वतन्त्रता दी है। अपने इस स्वतन्त्रता का प्रयोग हम बाह्य वस्तुओं के ज्ञान 
प्राप्ति मे शायद ही कर पाते है । परन्तु ईश्वर या कर्तव्य शान के सम्बन्ध में यह बात नहीं 
लागू होती है। ईश्वरीय ज्ञान में सज्ञानात्मक स्वतन्त्रता अपने चरम सीमा पर रहता है | 
मानव की यह स्वतन्त्रता ईश्वर प्रदत्त है । हिक के मतानुसार वास्तविक ईइवरीय ज्ञान वहीं 
है जहाँ मानव अपनी स्वत॒म्व इच्छा से ईइवर की उपस्थिति का बोध करे और उसके प्रति 
आत्म समर्पण करे । ईश्वर एक स्वतन्त्र और अतीत सत्ता है जिसका बोध मानव को होता 
है भौर इस ईश्वरीय अनुभूति को सायुज्य की सज्ञा दी जा सकती है। जिस व्यक्ति को 
ईश्वरीय बोध हो जाता है, उसकी जीवन दिशा बदल जाती है और उसकी सजन्ञानात्मक 
तथा नैतिक क्रियाओं में भी परिवर्तन दीखता है। ऐसे व्यक्ति ईश्वर की स्वृति मे अपने को 
व्यस्त रखता हुआ अतीत होता हू । इस प्रकार ईश्वरीय कथच को तथ्वात्मकता स्पष्टतया 
बिदित हो नावी है । 

ज्योंहिं हम कहते है कि ईश्वर का अस्तित्व है, ईश्वर सर्वशक्तिमान्‌ दयाहू एवं 
सर्वज्ञ है, त्योहिं हम गपने इस कथन के द्वारा ईश्वर एवं उसके ग्रुणो का तथ्यात्मक विवरण 
करते हैं । यह वर्णन भावना पर केन्द्रित न होकर तथ्यबोधक है। हिक के अनुसार ईश्वरीय 
कथन के द्वारा हम एक यथार्थ सत्ता का वर्णन करते हैं जो मानव से परे एवं पृथक है। 
अपने इस दिचार की पुष्टि के लिये हिक 'मरणोचतर सत्यापन के सिद्धान्त को प्रस्तुत करते 
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परे है। परस्तु यह कहना कि कोई वस्तु मानवीय ज्ञान के परे है, यह कहने के तुल्य है कि 
वह अबोधगम्य है और जो अवोधगम्प है, उसका सफलतापूर्वक वर्णन नहीं किया जा सकता। 
पुन. हमे कहा जाता है कि ईश्वर तक का विषय नही है अपितु आस्था का विषप है | यह 
वस्तुतः यह रवीका रने के तुल्य है कि ईश्वरीय अस्तित्व को आस्था के आधार पर प्रतिध्ठित 
करना चाहिये क्योकि ईश्वर के अस्तित्व को तक के द्वारा नही प्रमाणित कियाजा 
सकता । इससे यह भी अनुगमित होता है कि ईदइवर शुद्धत. रहुस्यात्मक अनुभूति का विपय 
है और इसे इस ग्रकार परिभाषित करना कि बुद्धि को बोधगम्य हो, संभव तही है। यदि 
कोई रहस्पवादी यह स्वीकारता है कि उसकी अनुभूति का विपय ऐसा है जिसका वर्णन 
नहीं किया जा सकता, तब उसे यह भी मानना पड़ेगा कि जब वह, उस अनुभूति का चर्णन 
करता है तब वह निरथंक बात करता है।" 

उपर्युक्त विवेचन से यह प्रमाणित होता है कि रहस्यवादी के ईश्वर विधयक कथनों 
को तथ्यात्मक मानना संभव नही है। एयर के मतानुसार उन्हें संज्ञानात्मक कहना इसडिये 
संभव नही है क्योकि उन्हे सत्य या मिथ्या प्रमाणित करने का कोई साधन प्राप्य नही है । 
इस प्रकार रहुस्यवादी के ईश्दर विधवक कथन को एयर ज्ञान के वर्ग मे नहीं रख पाते हैं । 
उन्‍हें ज्ञान की संज्ञा देता भी संभव नही है--ऐसा एयर का मत है! 

एयर का यह दृढ मत है कि भाववादियो द्वारा चचित घामिक अभिकथनो की आर्थ- 
हीनता अनीश्वरवाद ( &४700्ष४ण ) या अज्ञेयवाद ( &870४0087 ) नही मान सकता 
हैं। उन्होने इस तथ्य का संकेत करते हुए कहा हैं “धामिक कथतो से सम्बन्धित सिद्धान्त का 
तिरीश्व रधादियो अथवा बज्ञेयवादियों द्वारा मान्य श्विद्धान्त से पृथक रखना आवश्यक है।* 
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अज्ञे यवाद यह मानता है कि ईघ्वरीय अस्तित्व को एक सभावना के रूप में स्वीकार 
किया जा सकता है जहाँ इसमें विश्वास या अविद्वास करने के लिये उचित आधार नही 
है । इसी प्रकार अनीद्वरबाद यह माता है कि ईश्वरीय अनस्तित्व ( २०॥-६६४४८४८८ ) 
की कम से कम सभावना अवश्य है। स्पध्टत छाभिक् कथत सम्बन्धी ताकिक झावबादियों 
की विचारधारा से अजन्ने यवरादी या अनोश्वरवादी व्रिचारधारा मेल नहीं खाता है। भाव- 
बादी छामिक कथन की अर्थहीनता को स्वीकार करते भे हिचकते नहीं हैं जब कि अनीयज्व र- 
वादी कम से कम इसकी आनुभविक अर्थ पर्णता को मान लेते है और अज्ञ यवादी इसकी 
मत्यता या असन्यता का निर्धारण नहीं कर पाते है | भाववादियों द्वारा प्रस्तावित घामिक 
कथन का खण्डन अनीद्वरवादियां या जज्ञे यवादियों से अधिक प्रभावशाली प्रत्तीत होता है। 
यहाँ पर यह कहना प्रासगिक होगा कि ईइ्वर विषयक घाधिक कथनों की तरह आत्या और 
पुनर्जन्म तम्बन्धी धाविक क्‍्थनों को भी एयर ( 6ै)० ) तथ्यात्मक दृध्टि से अर्थहीन 
भानते हैं । 
असन्ञानात्मक सिद्धान्त-२ 
आर० एम० हैयर का क्लिक तिद्धान्त 
( श0-0607ए ० है | प्त/७6 ) 
अमतज्ञानात्मक भिद्धान्त के साथ आर० एम० हेयर का नाम जुदा हुआ है। ऊहोने 
भी धामिक ज्ञान को तथ्य बाधक नहीं माता हे। घाभिक ज्ञान सन्नानात्मक नही है। 
उन्होंने अपने विलेक सिद्धान्त ( 8 ॥-॥6079 ) के द्वारा धाभिक ज्ञान को अमन्ञानात्मकता 
को सिद्ध करने का प्रयास किखाे है | धामिक कथन तथ्यात्मक कथन की तरह सत्य अथवा 
थिथ्या नही प्रमाणित क्षिये जा सकते है। ये कधन तथ्यात्मक वाक्‍्यों से भिन्‍न कोटि के 
कथन हैं, मिलते सम्वन्ध से सत्य! अथवा 'फिव्या सम्बन्धी अब्न उठाता समीचीन नहीं 
है। घामिक क्थन जीदन और जगत्‌ के सम्बन्ध में धर्म परायण व्यक्ति के अभिद्ृति को ही 
व्यक्त करते है जिन्हे हेघर ने ब्लिक [ 8|॥ ) की सजव से अभिद्वित किया है । ॥॥60॥029 
बहत ्वप्रागवए ०! नासके निवन्‍्ध मे हयर ने धामिक क्थनों के सन्दर्भ मे उपर्युक्त 
विचार व्यक्त किये है | धामिक कथन सज्ञानात्मक नहीं होते है। वे किन्‍्ही तथ्यों के वर्णन 
के स्थान पर जीवन और जगन्‌ के प्रति, जैसा ऊपर कहा गया है, धर्म परायण बध्वक्ति की 
विशेष अभिद्ृति को ही प्रतक्राशित करते है । इस घिवेचन से यह प्रमाणित होता है कि 
धामिक कथन उप्त कथन का नाम है, जिमके द्वारा धर्म परायण व्यक्ति अपने ब्लिक को प्रकाशित 
करता है। हेयर अपने लेख 'रि०॥80०॥ थापे 04५ में इस तथ्य का उन्लेख करते हुए 
लिखते है “कोई व्यक्ति यधा्थत ईव्वर में विश्वास करता है या नहीं यह इस बात पर 
निर्भर है कि वह ईईवर नामक वस्तु के प्रति क्सि प्रकार का दृष्टिकोण रखता है अर्थात्‌ 
इस बात का निर्णय उस व्यक्ति के व्यवहारों द्वारा ही किया जा सकता है।”" हेयर के 
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उपर्युक्त कथन से यह अनुगमित होता है कि ईश्वर की वस्तुगत मत्ता में विश्वास के बजाय 
जीवन और जगत्‌ के प्रति एक विद्येष दृष्टिकोण का रखना ही ईश्वर से विश्वास करना 
है । ईश्वरीय विश्वास जीवन और जगत्‌ के प्रति एक विशेष भभिदृत्ति है ज्योहि ईश्वरवादी यह 
कहता है--मै ईश्वर मे विश्वास करता हूँ--त्योहि वह इस कथन के द्वारा अपने विशेष 
दृष्टिकोण को ही अभिव्यक्त कर पाता है। इसी प्रकार जब निरीब्वरवादी इस बात पर 
बल देता है कि ईव्वर का अस्तित्व नही है तब ध्रह भी जीवन ओर जय॑त्‌ के प्रति अपने 
विद्वेप दृष्टिकोण को दी प्रकाशित करता हे । इस प्रकार, ईइवरवादी और निरीश्वरवादी 
दोनो ब्लिक का प्रयोग अपने ढग से करते हें । 

हेयर धामिक केथनों को ब्लिक कथन के रूप में स्वीक्वारते है। अपने ब्लिक 
प्रिद्धान्त को स्पप्ट करने के लिये हेयर एक सटीक उदाहरण पेश करते है । माच लीजिये 
एक पागल विद्यार्थी को इस वात का पूरा विश्वास है कि सभी अध्यापक उपस्तके अहित के 
लिये निरन्तर प्रयत्नगील है । उसके मन मे यह बात ज्म गई है कि विश्वविद्यालय के सभी 
अध्यापक उमकी हत्या करना चाहते है । सभी अध्यापकों के स्नेह, करुणा तथा मैत्री पूर्ण 
व्यवहारों के असस्य दृष्टान्तों के प्रस्तुतीकरण के बावजूद उसके इस विश्वास में कि सभी 
उसकी हत्या करना चाहते है कोई परिवर्तन नहीं होता । वह उन अध्यापकों के विभिन्‍न 
सहायता के प्रदर्शन को भी हत्या की योजता का अग मानने के छिये तत्पर रहता है । इस 
प्रकार पागल विद्यार्थी किसी प्रकार भी अपने गहन विश्वास को त्यागने के लिये इच्छुक 
नही हो पाता तथा अध्यापकों के किसी भी कार्य को अपमे विश्वास के विरुद्ध मानने के 
लिये तैयार नहीं हो पाता है। हेयर के मतानुतार ईगवर विषयक कथन भी इसी प्रकार 
के ब्लिक कथन हैं । 

धार्मिक वरिव्वास व्लिक पर केन्द्रित है। ईड्बरबादियों को इस विश्व के प्रति भी 
एक प्रकार का ब्लिक होता है। ईश्वरवादी यह मानते है कि यह विश्व कशणामय ईश्वर 
द्वारा सृजित है । अब ईइबरवादियों के समक्ष विश्व में उपस्थित्त अशुभ के चाहे जितने भी 
उदाहरण प्रस्तुत किये जायें, वहू ईइव्रर की करुणाशीछता में अपने दुढ विश्वास को छोड 
नही पाता है । ईशवरवादियो पर बहुत जोर दिया जाता है तब अपने मत के समर्थन में वह 
यह प्रस्तावित करने मे नही हिचकते है कि बाढ़, भूकम्प, मृत्यु, रोग आदि अशुभ के माध्यम 
से भी हो सकता है कि ईब्वर मानवीय कल्याण की बात सोच रहा हो । इससे यह प्रमाणित 
होता है कि मानव को ईइवर की करुणामयता झे इतना दृढ़ और स्थायी विश्वाप्त होता है 
कि वे किसी भी परिस्थिति मे इसे छोड नहीं पाते हैं। धामिक विद्वास की इस गहुन आब्ते- 


रिक अभिवृति को ब्छिक की मज्ञा हेयर ने दी है । 
हैयर के मतानुधार धर्म परायण व्यक्ति का ब्लिक उचित है जबकि पायल व्यक्ति 


का ब्लिक अनुचित है जो यहू मानता है कि सभी अध्यापक उसकी हत्या करने का षडयंत्र 
कर रहे है जबकि अध्यापकों के सम्बन्ध में सभी च्यक्तियों का ब्लिक उचित है जो यह 
मानते है कि वे उस पागल छात्र की हत्या करना नही चाहते । इससे यह अनुमित होता है 
कि ब्लिक उचित्त-अनुचित होते है। ब्लिक सत्य अथवा मिथ्या नहीं हो पाते है। वे 
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तथ्यात्यक या तथ्यबोधक नही है । इस्त प्रकार हेयर अपने ब्छिक सिद्धान्त [प-॥६०7५ ) 
के हारा धार्मिक ज्ञान के क्षेत्र गे असंक्रतात्मक सिद्धात्त का ही समर्थन करते हैं । यहाँ पर 
पह कहना अप्रासगिक नही होगा कि हेयर के ठिविक सिद्धान्त की जड हयूम ( सद्ताग6 ) 
के दर्शन मे मिलता है ) हेग्वर ने विविक सिद्धान्त पर ह्यम के प्रभाव को स्वीकार है। 
हेयर ने जिस विशेष अभिवृति को ब्छिक कहा है, उसे ह्ा,म [ 7078 ) ने प्राकृतिक 
विश्वास, कह कर सम्बोधित छिया है । 
असंत्रानात्मक सिद्धान्त (३) 

देघवेट ( फ्ाद्ाधाफ्आा ) ने भी धधाभिक ज्ञान के असंज्ञावात्मक सिद्धान्त को 
मानवता प्रदान की है। उनके अनुसार धामिक कथन यथार्थ और तथ्यपरक नही है। उन्हे 
मात्र असंज्रानात्मक कहा जा सकता है । इस प्रकार ब्रेथवेट एयर, हेयर, फ़ल्यू, आदि की 
तरह धामिक जान को सन्नानामक नहीं मानते है । 

च्रेववेट ( छाक्षाप80 ) अनुभववादी परम्परा का समयंत्र करते है। बश्रेंथवेट ने 
प्रसिद्ध लेख. "67 ध्याप्ाता०इ8४१६ १7९एछ शी हाल िन्या8 ती रेताह्०0ए०४ 20८, में 
अपनी अनुभववादी मान्यता को पुष्ट करने का प्रयाप्त क्या है! अपने पूरे लेख में ग्रे घवेट 
धर्म और नैतिकता के बीच निकट सम्बन्धों की चर्चा के आधार पर इस निष्कर्ष पर आते 
है क्लि धामिक प्रकथतों द्वारा नैतिक क्रिया नोति स्थिर की जाती है। अनेक ईश्वरवादी घ॒र्म 
और नैतिकता के बीच निक्रट सम्बन्ध स्थापित करने के प्रयास को युक्ति सगत नही मानते 
हैं। परन्तु इईब्वरवादियों का बह दृष्टिकोण पक्षपातपूर्ण प्रतीत होता है । नैतिकता कि्ती-न- 
किसो छूप में धर्म के साय निक्टता का सम्बन्ध रखतो है, जिसकी उपेक्षा करना न्‍्यायसगत 
नही जेंचता है । कुछ विद्वानों ने इस समस्या की गहतता और उपयुक्तता को समझने की 
दिशा में कदम उठाया है। ऐसे विद्वानों मे ब्र थवेट वी गणना की जा सकती है, जिन्‍होने 
अपनी बनुभववादी विचार धारा के आधार पर धर्म और नैतिकता के बीच एकात्मकता 


पघिद्ध करने का प्रयास किया है। उनका यह योगदान प्रशसनीय है। 
ब्रयवेट नें अपने चचित लेते "6 €॥9फाएड४६ ए|टए 0 6 चिद्वांपा ता 


र॒शाह005 ऐश”, में धामिक कथनों के स्वरूप एवं अर्थ को स्पष्ट क्या है । उनके 
मतानुसार धार्मिक कथन संज्ञानात्मक' नही है । ([ ररिलाहाएप5 इस्वॉटपशाएं६ स्वा6 प्रगा- 
००६४7ा0५४९ ) वे भी एयर के सत्यापनीयता के सिद्धान्त को स्व्रीक्पर करते है। उनके 
मतानूतार किसी भी कपन का अर्थ सत्यापत विधि द्वारा ही निर्धारित होता है । किसी 
वाक्य को संज्ञानात्मक अथवा तथ्यवोधरू तभी माना जा सकता है जब वह परोक्षा के 
उपरान्त सत्य या मिथ्या प्रमाणित किया जा सकता हो । धामिक कथन सत्यप्रतीय अथवा 
मिथ्यापनीय नही है उनके सन्दर्भ मे सत्य अथवा मिथ्या सम्बन्धी प्रइतत राम करना युक्ति 
संगत नही है । अतः ईइवर विषयक घाभिक कथनो का संज्ञानात्मरु अर्थ की खोज करता 


मान्य नही है । 
उपयुक्त विवेचन से यह प्रमाणित होता है कि ब्रेथवेट धामिक क्थनों की मंज्ञा- 


२७० धर्ष-दर्शन की रूप-रेखा 


नात्मकता स्वीकार नही करते हैं। यहां पर ब्रथवेट तीन ही प्रकार के कथनों को 
मानते हैं । ये हैं--(१) वैसे कथत जो विभेष अनुभवात्मक तथ्यों से सम्बन्धिद्र है। (२) 
देसे कथन जो वैज्ञानिक तथ्यों तथा वैज्ञानिक प्रावक़्ल्पनाओं से सम्बन्धित है । (३) तर्कश्ञास्त्र 
और गणित सम्बन्धी कथन ([ #/0शग60($ ० एिश्ट० 7 गराधवीलाा॥70$ ) प्रथम दो 
वर्गों के कथन को द्वेथवेट संज्ञानात्मक गथवा तंथ्वात्मक कथन छी गन्ना देते है। यहाँ पर 
वे एयर मे सहमति व्यक्त करते है। तुतीय प्रकार के कथन को ब्र॑थवेट विश्लेषणात्मक 
कथन की संज्ञा देते हैं जो पुनरक्तिशँ मात्र है। इन कथनो के द्वारा विश्व से सम्बन्धित किसी 
प्रकार का ज्ञान नही प्राप्त होता है। इस कथनों को अनुभूति के मराध्मम से सण्डन करता 
सम्भव नहीं हैं । 

अब प्रशत उठता है कि क्‍या घामिक कथने को उग्युक्त चचित विभिन्‍न वर्गों के 
कथन में समाविष्ट किया जा सकता है ? इम्र प्रइन का व यवेट नकारात्मक उत्तर देते है । 
उनके मतानुप्तार धमिक कथनो को विशेष अनुभवात्मक तथ्यों से सम्बन्धित कथनों के वर्गों 
में नही रखा जा सकता है क्योकि धामिक कथनो का सम्बन्ध किसी विशेष वस्तु से नही है 
जिसका ज्ञान अनुभति के द्वारा सम्भव हो सके। ईश्वर के गुणो का ज्ञान अनुमति से सम्भव 
नहीं है | ब्र थवेट के अनुपार धामिक कथनो को वैज्ञानिक प्रावकल्पनाओं से सम्बन्धित कथनों 
के वर्ग मे नहीं रखा जा सकता क्योकि वैज्ञानिक प्रावकल्मनाय निश्चित न होकर सभाव्य ही 
होते है । इन्हे अनुभव के द्वारा भिथ्या प्रमाणित किया जा सकता है। यदि धारमिक कथनो 
को वैज्ञानिक प्रावकल्पनाओ के तुल्य माना जाय, तो उन्हें भी अनुभूति द्वारा मिथ्या प्रमा- 
णगित्त किया जा सकता है। एक घ॒र्म-परायणब्यक्ति ईश्वर विपयक ज्ञान को मिथ्यां मानने के 
लिये कभी तैयार नही हो सकता है । 

घामिक कथन को तकंज्ञास्त्र एव गणित सम्बन्धी कथन के वर्गे मरे रखता भी समी- 
चीम नही है। तकंशास्त्र एव गणित के कथन विश्लेपणात्मक माने जाते हैं जिसके फलस्वरूप 
दे पुनरक्तियाँ मात्र है । इनके द्वारा तथ्यात्मक बन की प्राप्त सभव नही है । ईश्वरवादी 
ईश्वर विषयक कंथनों को तथ्यवोधंक मानता है | ईश्वरवादी अपने कथनों कि ईइवर विश्व 
का रचियता है, ईश्वर दयाल है, ईश्वर मानव से प्रेम करता है आदि को तथ्यवोंधक 
मानता है । अतः धामिक क्थनो को विश्लेपणात्मक कथनों की कोटि में रखना उपयुक्त नही 
जँचता है । 

घार्िक कथन विश्लेषणात्मक तथा तथ्यात्मक, जैसा ऊपर कहा गया है, मही है। 
इसलिये ईइ्वरीय कथन की सत्यता-मिथ्यत्रा की चर्चा नहीं की जा मकती है । ऐसी स्थिति 
में इन्हें संज्ञानात्मक भी नहीं कहा जा सकता है। 

परन्तु बया ईश्वरीय कथन में सन्नावात्मकता की अनुपस्थिति के कारण इसे अर्थ 
हीन शब्द जाल मानना ठीक होगा ? ब्रेथवेट इस कथन का नकारात्मक उत्तर देते है ' 
क्षेयवेद के अनुसार सज्ञानात्मकता को ही अर्थ पूर्णता की मान्य कसोटी मानना अ्रामक 
होगा । किसी भी क्यन का अर्थ निरुषण उसके प्रयोग के आधार पर क्या जाना चाहिये । 


धामिक ज्ञान २७१ 


यदि धामिक कथनो के प्रयोग पर ध्यान दिया जाता है तो यहू स्पष्ट हो जाता है कि 
धाभिक कथनों के स्वरूप को नैतिक कथन मानना उपयुक्त होगा। ब्रेथवेट, मंध्यु आर्नाहड 
( ४४0८७ &7700 ) के इस कंथन से बहुत प्रभावित छूगते है कि धर्म स्वेग मिश्रित 
नैतिकता है। ( सिशाइाला 5 वआा०औ।ए 00लाथत 0ाफि श्तामाणा ) ब्रेधवेट वा 
विचार हैं कि धांमिक कथन मूल रूप में नैतिक कथन है । 


नैतिक कथन में दो अश दीखते है| ये हैं (१) आगता तथा भाव (२) कार्य करने 
का संकल्प | धामिक कथनो मे नैतिक कथनों की तरह दो अंज्ञ पाये जाते है । गे है (१) 
निर्भरता का भाव । [२) कार्य नीति के प्रति आत्म सप्रपंण | यद्यपि ब्रे टवेट भाव भदश्य की 
चर्चा करते हैं परन्तु इसे विशेष महत्व नहीं दे पाते है। इसके विपरीत वे जीवन सम्बन्धी 
कार्य नीति को हो धामिक प्रकपनो का सार मानते है । ब्र थवेट के अनुसार धामिक कथन 
हमे विशेष प्रकार के आचरण करने के ल्पि प्रोत्साहित करते है ॥ धामिक कंथत मानव के 
क्षाचरण नीति का प्रदर्शन करते हैं | ज्योहि धाभिक व्यक्ति यह कहता है कि ईध्वर सानव 
पे प्रेम करता है त्योहि बह इव कथन के द्वारा अपनी आचार तीति की घोषणा करता है 
कि उसे भी सभी मनुष्यों के साथ प्रेम करना चाहिपे । 

ब्रेथवेट ने धामिक कथन तथा मैतिक कथन के बीच अनेक बिन्दुओ पर अन्तर 
करने का भी प्रयास किया है । 

धघाप्तिक कथन बाह्य आचरण के अतिरिक्त धर्ंपंशायण व्यक्ति के आत्तरिक जीवन 
को भी प्रेरित करते है। धाभिक प्रकथन आन्‍्तरिक अनुभूति के विकास में योगदान देते 
है! इसे उदाहरण के द्वारा समझा जा सकता है। जब कोई मनुष्य यह घोषणा करता है 
कि सभी मनुष्य एक ही ईश्वर के सन्‍्तान है तब वह इस कथन के द्वारा सभी मनुष्यों के 
प्रति सदव्यवहार करने के लिये भी अनुप्रेरित करता है | परन्तु इसके विपरीत नैतिक कथन 
मानव के सिफे बाह्य आवरण तक हो सीमित है। इसका सम्बन्ध मनुप्य के आतन्तरिक 
जीवन से नही है । 

धार्मिक कथन सूर्त रूप में उदाहरणो के द्वारा अभिव्यक्त हो पाता है जबकि नैतिक 
प्रकथद की अधे (र्णता अमूर्ते रूप से कार्य नीति द्वारा व्यक्त हो पाती है। इसका फंड भह 
होता है कि धारमिक कथन हमारे व्यावहारिक जीदन से सबद्ध हो पाते है जवक्ति नैतिक 
कथन व्यावहारिक जीवन से असबद्ध रह पाते है। ब्रंथवेद न इस विचार को रेखांकित 
किया है । 

धामपिक कथंन और वैतिक कथन में तीसरा अल्तर यह है कि धॉमिक कथन कहा- 
मियो से जुडे हुए हैं जबकि नैतिक कथन घार्मिक कहानियों से सवद्ध नही है । श्रेथवेट के 
मठानुसार प्रत्येक घर्म का विश्वास एवं आचार नीति धामिक कहानियो से जुडी रहती है । 
ब्रेथवेट के अनुधार कहानियाँ काल्पनिक हो सकती है, देवकथा मूलक ( 79000- 
हार्व्श ) तथा अन्य प्रकार की भी हो सकती हैं । ब्वंथवेट वे धामिक कहानियों कौ 
उपन्यास से तुलना वी है। उपग्यास के पात्रो को तरह धामिक कहानियाँ भी काल्पनिक 
होठी है । 


२७२ धर्म-दशंन की क्षप-रेखा 


धामिक कहानियाँ धर्म परायण व्यक्ति के घामिक विश्वास तथा आचार नीति को 
बल प्रदान करती है। ये कहानियाँ धर्म परायण व्यक्ति को मनोव॑ज्ञानिक रूप से प्रभावित 
करती है। यद्यपि धर्मो के मृठ विचार एवं आचार नीति मे समानता है फिर भी धर्मों के 
धघामिक कथनों में हम अन्तर पाते है। ब्रंथवेट के मतानुसार कहानियाँ ही एक धर्म के 
कथन को दूसरे घ॒र्मं के कथनों से प्रथकु करती है। उदाहरणस्वष्प, नि स्वार्थ प्रेम एवं 
करुणा की चर्चा बौद्ध धर्म एवं ईसाई धर्म में हुई है। ईसाई धर्म नि.स्वार्थ प्रेम एवं 
करुणा की पुष्टि वाइविल की कहानियों के द्वारा करता है जबकि बौद्धधर्म इनकी पुष्टि 
त्रिपिटक एवं जातक की लिखित कहानियों के आधार पर सम्पादित करता है | चूकि इन 
दोनो धर्मों की कहानियो मे हम अन्तर पाते है, इसलिये इन दोनो धर्मों के धामिक कथनों 
के बोच भी अन्तर परिलक्षित होता है । 

हम लोगो ने तीन अप्तंज्ञानात्मक पिद्धान्तो की चर्चा की है जो क्रमश. ऐयर, हेयर 
और ब्रेधवेट के नाम से सम्बन्धित है। असंज्ञातात्मक सिद्धान्त के विवरण के पश्चात्‌ 
अर्द्द-सज्ञानात्मक ( 56700 पां(ए6 ) सिद्धान्त का विवेचन करना प्रासगिक प्रतीत 
होता है। 


अड्डे -संज्ञानात्मक सिद्धागत (१) 
एक्वीनस ( 8५०85 ) का नाम अर्द्ध-संज्ञानात्मक सिद्धान्त के साथ जुड़ा हुआ 


है | धारक ज्ञान को एव्वीनस ने अस्पष्ट ज्ञान कहा है। यह ज्ञान वैज्ञानिक ज्ञान सै भिन्‍न 
है। उनके मतानुमार धामिक ज्ञान में अस्पष्टता का बोध होता है। उन्होंने ( एक्वीनस ) 
ने कहा है “ईश्वर के अस्तित्व ओर स्वरूप से मम्बन्धित ज्ञान अत्यन्त अस्पष्ट है ।* 
इसे उन्होने एक उदाहरथ के हारा समझाने का प्रयास किया है। जित प्रकार हमारा यह 
ज्ञान कि कोई व्यक्ति हमारी ओर आ रहा है, परन्तु यह विदित नही है कि वह व्यक्ति 
कौन है अस्पष्ट ह्लान है, उसी प्रकार ईश्वर के अस्तित्व सम्बन्धी ज्ञान भी हमारे लिये 
अस्पष्ट है। चूकि हम ईइवर की सत्ता एवं स्वरूप के सम्बन्ध में निश्चित रूप से नहीं 
कह पाते है, इसलिये यह अस्पष्ठ ज्ञान है। यही बात आत्मा के सम्बन्ध में भी लागू 
होती है। चूकि धार्मिक ज्ञान आस्था पर केन्द्रित हैं, इसलिये यह अनिश्चित एव अस्पष्ट है । 

ईश्वरीय अस्तित्व एवं गुण सम्बन्धी ज्ञान मानव अनुभूति से परे है। चूकति ईश्वर 
सम्बन्धी ज्ञान मानव अनुभूति के परे है, इसलिये उनके विषय में निहचयात्मक रूप से कुछ 
कह पाना संभव नही है। साव्ररणत अनेक धर्मों में ईश्वर के गुणों पर प्रकाश डालते हुए 
ईश्वर में सर्वशक्तिमता, सर्वव्यापकता, पूर्ण घुभत्व, अम्नीस फ्रेम, सर्वेश्ञानत्मकता आदि 
उच्चतम्‌ गुणी का आरोपन किया जाता है। परन्तु ईश्बरीय गुण, जिनकी चर्चा ऊपर 
है, मानव के अनुप्व से परे है। सनुष्य ससीम होने के कारण केवल सीमित गुणों का ही 
अनुभव कर सकता है। यही कारण है कि असीम तथा शाहवत ईश्वर के स्वरूर का 
निश्चित एवं स्पष्ट ज्ञान मानव के लिये अप्राप्य है। चूंकि एक्वीनम ने धामिक ज्ञान को 
अत्पष्ट ज्ञान कहा है, इसलिये धामिक ज्ञान को अद्धें-सज्ञानात्मक [ $८0॥00९779५८ ) 
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के वर्ग में रखा जा सकता है । पहाँ पर एज्व्रीनम तीलिख में साम्य रछते प्रतीत होते हैं 
जिन्होंने धामिक जान को अद्धेसशानाटमक माना है । 
झ्रद्धँ-संशामात्मक भिद्धान्त (२) 

पौल तिलक (एब्एघा प्रशापया) ने धामिक ज्ञान को अद्धनन्नानात्यक (इक 
6०8४८) माना है। घामिक कथन अनुभव पर आधित तश्यात्मक कथनों से सिन्‍न 
होते हैं। यही कारण है कि अनुभवाश्रित तथ्यात्मक कथनों को सज्ञानात्मक कहा जाता है 
जबक्षि धारमिक कथन अर्दध-मन्नानात्मक कहे जाते हैं। तिलिक ने धामिक फथनों के स्वरूप 
का विवेचन अयती प्रसिद्ध पुस्तक 72ख़ाह्ाईएड एी खबंधा! तथा १8५9डटयाटांए प४टणणट्ठ०? 
में विस्तारपुर्वक क्रिया है। उनके घामिक कथन सम्बन्धी विचार ३८ाह्य०घ5 59008? 
नामक उनके लेख मे भी चित्रित मिलते हैं । 

तिलिक ने प्रतीकात्मक सिद्धान्त के द्वारा धामिक ज्ञान के स्वरा पर प्रकादा 
डालने का प्रधाम क्रिया है। उन्होते घामिक ज्ञान को अस्पष्ट ज्ञान कहा है। इस सन्दर्भ 
में विलिक ने घामिक भाषा के रवहूप पर प्रकाश डालते हुए धागिक भाषा को प्रतीकात्मवा 
कहा है । 

यहाँ प्रश्न उठता है कि प्रतीक का स्वरूप क्‍या है ? प्रतीक प्रत्तीक्य की ओर प्कैत 
करा है। प्रवोक् निरन्तर अपने से परे की सत्ता की ओर सकेन करता है। व्यक्ति का 
चित्र उसका प्रतीक होता है तथा उपड्री ओर सकेत करता है । किसी देश का झड़ा 
उसके गौरव एवं स्याग का प्रत्तीक होता हैं। यही कारण है कि प्रतीक को प्रतिनिधात्मक 
माना जाता है । 

अवीक की दूसरी विशेषता यह है कि प्रतीक चिह्न से मिलते है। निल्विक ने प्रतीक 
एवं चिह्न (587) मै बीच अन्तर करते हुए प्रतीक (5/ए90] के स्वषप पर प्रकाश 
डाला है । यद्यपि प्रतीक एूक प्रकार का चिह्न है जो अपने से परे की सत्ता की ओर 
संकेत करता है फिर भी यह चिह्न से भिन्न है। प्रतीक मे एक विशेष शक्ति सस्तनिहित है 
जिसके फलस्वरूप प्रतीक चिह्न से मिसद हो पाता है। इस तथ्य का उल्लेय करने हुए 
तिलिक लिखते हैं /हुप्र अपनी इच्छा के अनुसार एक चिह्न के स्थान पर दूसरे चिछ्ध का 
प्रयोग कर सकते है “परन्तु प्रतीक मे एक अनिवायें गुण होता है जो यहु हे कि इपके 
स्थान पर किसी अन्य प्रतीक का प्रयोग करना संभव नही है ।”' इमे उदाहरण के द्वारा 
सरलदावूर्बक समझा जा सकता है। ज्योति सडक पर छाछ बत्ती का प्रयोग क्रिया जाता 
है त्योहि यह इम बाद का निर्देशक है कि गाडी चालक झुक जाय । परन्तु इसके विपरीत 
सफेश झडा एक प्रतीक (8700०) है, जो शक्ति का प्रतिविधि है। मेंकग्रीगर लिखने ह 
“गचिह् मात्र निर्देश करता है जबकि प्रतीक प्तिनिधित्न करता हैं ।”? इसके अतिरिक्त 
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विह्न और प्रतीक में दूसरा अन्तर यह है कि चिह्न का प्रयोग किसी वस्तु के लिए कृत्रिम 
ढगे से किया जाता है जिसके फलस्वरूप आवश्यकतानुसार चिह्नमें परिवर्तन भी संभव 
है परन्तु प्रतीक परिवर्तनशील चिंह्न के तुल्य नही है। प्रतीक प्रतीवय में भावग्रही होता 
है। एम विवेचन से यह प्रमाणित होताहै कि चिह्न करा वस्तु के साथ सम्बन्ध बाह्य 
होता है जवकि प्रवीक का वस्तु से सम्बन्धआन्तरिक होता है । 

प्रतीक की तोमरी विशेषता यह है कि प्रतीक जिन विपयो का प्रतिनिधित्व 
करते है, उनमे वे सहभागी होते है। इसे उदाहरण के द्वारा समझा जा सकता है। एक 
राष्ट्र का राष्ट्रध्वज उम राष्ट्र वे शक्ति, गरिमा और मर्यादा में सहभागी होता है। 
इसलिये राष्ट्रीयध्वज पर आक्रमण को उप प्रतिनिधि याष्ट्र पर ही आक्रमण भाना जाता 
है। किसी व्यक्ति या सम्था का प्रतिनिधि उसके सम्मान का सहभागी होता है, जिसका 
वह प्रतिनिधित्थ करता है। परन्तु यह सम्मान उस व्यक्ति के बजाय उनका होता है, 
जिनवा वह प्रतिनिधित्व करता है । 

प्रतीक की चौथी विशेषता यह है कि उनकी साथंकता एवं उपयोगिता समाज के 
द्वारा स्वीकृति पर ही अपेक्षित है। समाज के द्वारा मान्यता देने के फलस्वरूप ही कोई 
प्रतीक वस्तुत* प्रतोक के रूप मे विकमित होता है। अब प्रश्न उठता है---क्या कोई वस्तु 
सामाजिक स्वीकृति पाते के लिए पहले प्रतीक बन जाती है ? इस प्रश्न का निषेधात्मक 
उत्तर देते हुए तिलिक ने कहा है कि प्रतीक बनने तथा सामाजिक स्वीक्षति प्राप्त करवे 
की क्रिया साथ-साथ होती है। परन्तु प्रतीक की महत्ता सामाजिक स्वीकृति के फलश्वरूप 
गरिलक्षित होती है । 

प्रतीको की विशपताओं को जान लेन के बाद धामिक प्रतीको के सम्बन्ध में विवेचन 

करना प्रमाण रामत प्रतीत होता है। यहाँ पर यह कहना प्रासग्रिक होगा कि प्रतीकों 
की यभी सामान्य विशेषतायें धार्मिक प्रतीको पर लागू होती हैं। परन्तु इससे यहू निष्कर्ष 
तिकालना कि धाभिक्र प्रतीक, सामान्य प्रतीक के तुल्य है श्रामक होगा । धामिक प्रतीक 
जिस सत्ता की ओर सकेत करते हैं, उन्हें उन प्रतीको के अभाव में नहीं जाना जा सकता 
है जबदि सामान्य प्रतीक जिन वस्तुओं का सकेत करते है, उनकी जानकारी उन प्रतीको 
के अभाव में भी सब है। धार्थिक अरनीक् इस प्रक्रार विशिष्ट प्रकार का प्रतीक है। 
तिलिक के मतानुसार परम मत्ता इन्द्रियात्तीत एव अनुभवातीत है । 

तिलिक के शब्दों मे “परम सत्ता निरूपाधिक इन्द्रियातीत सत्ता” हैं। चूंकि 
परम सत्ता हमारे अनुभव तथा ज्ञान से परे है, इसलिये उन्हें मात्र धाभिक प्रतीक के द्वारा 
ही जाना जा राकता है। विछिक का 'निशपाधिक इन्द्रियातीत सत्ता” सम्बन्धी विचार का 
शकर के निर्गण ब्रह्म से साम्य दीखता है। “निरुपाधिक इन्द्रियातीत सत्ता” की अवधारपा 
स्पिनोजा दे; ईश्वर विचार से भी मिलता जुरूता है । 

तिछिक ने धामिक प्रतीके की व्यापकृता पर बल दिया है। ईइवर, धर्म गुर, धर्म 
ग्रन्थ इत्यादि धामिक प्रतीक है । कुछेक पवित्र चस्तुओ को घामिक प्रतीक के वर्ग मे रखा 


प्राधिक ज्ञान रणश 


जाता है। ईमाई धर्म का ईगा मन्तीड़ धामिक प्रहीक के अन्तर्गत आते हैं। तिलिक के 
मतानुस्ार धर्म मुठ ऐलिहाविक महापुष्ध व) इत्नछिये प्रतीक मानता जाता है कि ये 
इच्दियातीय सत्ता दी ओर सक्षत करने दे । इप्ती प्रकार झकर के दर्सत में निर्गण ब्रह्म एव 
ईश्वर के बीच भेद पाते €। शाकर का ईश्वर धामिक प्रतीफ़ की सजा से अभिहित किया 
गया है क्योंकि वहू विगंण ब्रह्म जो चरम सत्ता है की और संकत करता है। लिछिक के 
मतानुसार सग्रुण ईड्बर ही धामिक प्रतीक है क्योकि वह शरेप्ठतम गुणों का संग्रह है, अपीम 
है और भक्‍तो की उपासना का ऊेर्द्र है। 

अब प्रइन उठता है कि ईश्वर क्यो घाधिक प्रतीक है ? इस प्रश्व का उत्तर देते 
हुए तिछिक ने कहा है कि ईइबर को धामिक प्रतीक इसलिये कहा जाता है कि वह 
निरुपाधिक इन्द्रियातीत सत्ता का प्रतितिधिल करता है। यहाँ पर यह कहना प्रासंगिक 
होगा कि धामिक प्रतीक जिस इन्द्रिवातीत सत्ता की जोर सकेत करते हूँ, वहे अज्ञेय, 
अवर्णनीय है। धार्मिक प्रतीक के द्वारा अनु मवावीत परम सत्ता को कैसे जाना जा सकता 
है तथा वे उतका सकेत किस प्रकार करते हे ?--यह परग्ने जनुत्तरित रह जाता है । प्रतीक 
पिद्धान्त के बल पर ईश्वर के सम्बन्ध में कोई निश्चित अवद्वारणा नहीं बना सझते हे । 
दूमरे शब्दों मे ईश्वर का अध्तित्व एवं गुण सम्वन्धी विचार अम्पप्ट रह जाते हैं। ऐपे 
ईइवर के सम्बन्ध में जो अन्ञेय एवं अनु बबातीत है, धामिक कबत सज्ञावात्मक एवं तथ्य 
बोधक नही हो सकते । इम प्रकार निलिऊ प्रतीक पिद्धान्त के द्वारा धाधिक कयनो की 
सज्ञानात्मरुता का तिषेश् करने हुए प्ररोव होते है। धामिक कथनों का सायच्ध तथ्य से 
नही रहने के कारण उन्हें स्ञातात्मक् नही ऋद्धा जा सकता । हम जधिक से अधिक उन्हें 
मात्र अद्ध सन्नाचात्मक कह सकते हू क्योकि उनके द्वारा ईश्वर के अत्तित्व एवं गुण 
सम्बन्धी विचार अत्पष्ट ही रह जाते है । 


धाभिक-ज्ञान-एक सर्वेक्षण 

घामिक ज्ञान विधयक उपयुक्त विवेचन मे विम्नलिबित जिखुरो एर प्रकाश इाछा 
गया है-- 

(१) धामिक ज्ञान का अर्थ मात्र ईश्वरीय अस्तित्व सम्बन्धी जान नहीं है। 
ईश्यरीप अस्तित्व सम्बन्धी ज्ञान के अतिरिक्त धार्मिक ज्ञान मे विश्व की उत्पत्ति एव 
स्व्प आत्मा की अमरता, मोक्ष, आराधना, प्रार्थना तथा पूजा की विधियों को धाभिक 
ज्ञान के अत्तर्गत सम्मिलित शिया जाता है। इम प्रकार धामिक्त जान का प्रयोग व्यापक 
अथ में हुआ है । 

(२) शाधिक शान सत्ानात्मक (ए/४०४ए०) है। हि ने घामिक ज्ञान की 
संज्ञानात्नकता को सिद्ध करने का प्रयास किया है। क्लौम्दी ने भी धारपिक ज्ञान को 


संज्ञानात्मक माना है! 
(३) धामिक ज्ञात अनन्ञानात्मक ([फऐणा-(0क्ञागाएडो है । एयर, फन्य्र, देयर, 
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ब्रेयवेंट मादि विचारकों ने धामिक ज्ञान की अससंज्ञानात्मझता को सिद्ध करने का प्रयास 
किया है। धामिक ज्ञात तथ्य बोधक नही है । 

(४) धामिक ज्ञान अध्पष्ट ज्ञान है। इसी कारण इसे अद्धं-सत्नानात्मक (या « 
(०ट्ठा07८) माना गया है। एक्वीनक्न, तिछिक आदि ने धार्मिक ज्ञान को अरद्ध-संज्ञातात्मक 
ज्ञान के व में रखा है । न्‍ 

(४) घामिक ज्ञान नैतिक ज्ञान से पृषक्‌ हैं। धामिक ज्ञान और नैतिक ज्ञान मे 
हम यह अन्तर पाते हैं कि जहाँ धाभिक ज्ञान का सम्बन्ध तथ्यों का वर्णन करना है वहाँ 
दूसरी ओर नेतिक जान का सम्बन्ध मुख्वत उचित, अनुवित, शुभ, अजुभ आदिसे है! 
नेतिक ज्ञान का उद्देश्य मानवीय आचरण के मम्बन्ध में नियमों का प्रतियादन करवा है। 
इससे स्पष्ट हो जाता है कि नैतिक ज्ञान तथ्य परक ज्ञान से भिन्‍न कोटि का ज्ञान है जबकि 
धामिक ज्ञान तथ्य परक होता है। वैतिक ज्ञान और धामिक ज्ञान में दूमरा अन्तर यह 
है कि नैतिक ज्ञान मुख्यत' तियामक होता है परन्तु धामिक ज्ञान को मिर्फ नियामक ज्ञान 
नही कहा जा सकता है। 

धामिक ज्ञान सम्बन्धी विभिन्‍न भिद्धान्तो को निम्नलिखित तालिका मे प्रकाशित 
किया जा सकता है--- 





धामिक ज्ञान 
ि, | | 
संज्ञानात्मक थद्ध-सन्नानात्मक अमन्नानात्यक 
हिक, क्रौम्वी एक्वीनस, एं० जे० एयर, 
तिलिक फल्यू, (6७) 


जार० एम० हेयर (९, 3४, 27०) 
ब्रेय वेट, (9807 फ्ण्यो) 


अठारह॒वाँ अध्याय 


सत्तामलक निरोश्वरवाद 
( 9गा0780॥ १00 ) 


फिण्डले का यततामृलक निरीश्चरबाद 
अनुभववादियो की मान्यता है कि ईईवर के मसम्तन्ध में किसी भी प्रकार के 
सज्नानात्मक प्रकयन सभव नहीं है। फिण्डले (राता0ए) न जपने चित लेय "क्या 
ईश्वरीय अस्तित्व को अप्रमाणित किया जा सकता है ?” ( «एंण एण्प'ड रफाटाएट 
0८ 2क्रः०9८० 7? ) में अनुभवप्ादी प्रवृत्ति का अनुप्तरग करते हुए ईश्वरीय अनस्तिस्व 
की चर्चा की है । उनका मत है कि ईइ्वरीय प्रत्यय स ईश्वर की सचा नही प्रमाणित हो 
पाती हैं बल्कि ईश्वर वा अनस्तिस्व प्रमाणित होता है। इश प्रकार जे» एन० फिण्डले 
[3]. रे. ए.0799 ). सत्तामुछफ निरीक्षरबाद [ एशाणुण्कुष्यो पत्ता ) की 
मीमाया करने मे सक्षम विद्ध हाते हैँ। फिप्डल ( ४४०]99 ) सत्तामूलक निरीदव रवाद 
के प्रवर्तक वे; रूप में प्रतिष्ठित है। किए्दने के वाद पद (८७ ) ने भी उत्तामूलक 
निगेश्वरवाद को पुष्पित पिया हैं। यहाँ हम फ़िण्डव द्वारा प्रस्तावित सनामूलक 
निरीझ्व स्वाद की व्यास्था एवं समीक्षा करने का प्रयास करेगे। चूकि फिण्डले अपने पूरे 
मत को ईश्वरीय अस्तित्व सस्बन्धी सत्तामूल॒क तक पर आशित कर देते है, इसटिये उनके 
उपयुक्त मत को सन्तामूलक निरीश्चरवाद कहा जाता हे । 
फिण्डदले ने ईश्वर को धामिक अभिवुत्ति का यपार्थ विषय माना है ( 000 75 
था विपंल्वृप्रशां८ ०5०० ० हलाएु[0प४ 47003 )। प्रश्न उठता है कि घागिक 
अभिनृत्ति क्या है? फिण्डले ने धामिक अभिवृत्ति की व्याख्या करते हुए कहा है कि घामिक 
अभिषत्ति मे भक्त को अपनी हीनता का बोध होता है। वह अपने को तुच्छ एवं होते 
समझता है तथा ईश्वर के सम्मुख अपने की वकिद्दान करने मे तत्पर रहता है। फिण्डले 
का दृढ़ मत है कि “धार्मिक अभिवृत्ति मे उपास्य ईइवर के समक्ष प्रश्व रहित उत्साह के 
साथ अपने को तुच्छ समझने और घुटने टेकने की प्रक्षिया शाब्दिक या छाक्षणिक्त रूप में 
सम्मिल्ति है! 
धामिक अभिवुत्ति का परिचय प्राप्त करने के पश्चात यह जानना अपेक्षित है कि 
धामिक अभिवृत्ति के ययाथ विषय का स्व्ररूर क्या है ? धर्म में ईश्वर उपाध्य होता है । 
॥ क्राछ फ्ढ् णाहए. 89 कि पएन्रब००७) व 3 7९8005 क्षप्राप्ठत॑३ ऋड5 008 गा 
'जाणा जब शापंट3 00 0482 00752 ५65 0४076 5098 60]६०६, ॥0 ता (0 
॥ ज्याण9, ६0० 28४06 6प्राएट।ए४९५ ३० ॥ जग एत१०६७७४०॥॥७ ६१(॥054%75 ६० 
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प्रइन उठता है कि उपास्य से फ्रित-क्रिन विशेषताओं का रहना अनिवारय है । फिण्डले के 
मतामुह्वार ईश्वर में उपास्य होने के छिए तीन विशेषता रो का रहना भतनिवाय है) ये हैं 
(१) स्व समावेशिता [ शी ए0एफ्रालणाट्कअंफ्ध्य८१ ) (२) अनिवाय अस्नित्वपुर्णता 
( 2१९९८55५ (दांडाला८० ). (३) अनिवार्य अन्तनिहितना [ हैयो औफापकिधांरड या & 
7€८९5३४५ गाधाओटा ) । अब एक एक कर इस विशेषताओं की व्याख्या करना 
परमावश्यक है । 
उपादय ईइबर की सर्व समावेशिता 

उपास्य ईश्वर को स्व समावेशी ( | (४०४फःएक्ी८्ाअआपए० ) होना चाहिए । 
उपात्य ईव्वर की उच्चतम होना चाहिए, जिसके समक्ष भवत आत्म सबपंण करने मे 
सक्षम हो । ईश्वर, जो धामिक विपय है को अपरिमित होगा चाहिए, जिमकी तुलना में 
सभी प्रकार की उच्च वस्तुएँ तुच्छ प्रतीत हो । इससे अनुगधित होता है कि ईदवर को 
श्रेष्शतमु होना चाहिए | फिप्डले ने इस तथ्य पर प्रकाश डालने हुए कहा है-/४४७प ॥6४०८ 
९ बच [ट्ते 67 763५9 ६0 तेटगाशाव रंठा 07४ 7लाहुस्‍005 ठछ]|ण शीण्पांव 
गब्वएट व.. एाडप्राफु३५१व)।८ 5प्पएणलावएए शौणाड्ु थो) ॥एलाफ्टड, एबी व. आ०पोते 
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उपारय ईइबर का अनिवार्य अस्तित्व 
ईइवर को उपास्य होने के छिए अनित्रार्य रूप से अस्तित्ववान होना चांदिए। 
अनिवायं सत्ता मे युयत ईइबर ही उपासना का केन्द्र हो रोकता है। दूसरे शब्दों मे ईश्वर 
के अनस्तित्व को किसी भी स्थिति में कल्पित नहीं होना चाहिए । ईवश्वर से उस प्रत्यव 
का बोध होता है जिममे अस्तित्व और तत्व [ ८इडथा८ढ ) अवियोज्य रूप से भम्वन्धित 
है। इससे यह भी निष्कर्ष निकलता है कि आपानिक ( 0०गापग्र्ठ ) सत्ता हमारी 
उपासना का उपयुक्त विषय कभी नही हो सकती है । 


उपास्य ईश्वर के सभी गुणों की श्रनिवार्य प्रन्तनिहितता 

उपास्य ईइवर वाह्तविक ही नहीं है अपितु उच्च एवं अपरिमित ग्रुणो का संग्रह 
भी है। ऐसे गुणों मे सर्वशक्तिमता, सर्वनञानात्मकृता, प्रेम, करुणा, ज्ञान, शुद्धत्व शुभ, 
व्यक्तित्वपूर्णना मुख्य हैं। ये गुण ऐसे हैं जो अनिवार्य हूप से ईश्वर से सम्बन्धित है । यदि 
ईश्वर के गुणो में से सर्व श्क्तिमता, कानक्रम में युप्त हो जाय, तो ईदवर की अनन्तता 
यडिव हो जायेगी । ऐसी स्थिति मे ईश््र उशत्य नही रह आयेगा, क्योकि भक्त केवल 
अपरिमित ईश्वर को ही उपास्य का दर्जा देने मे तत्पर रहता है । 

फिण्डले का सत्तामूलक निरीश्व॒रवाद ईइवरीय विशेषताओं के रूप में चचित 
अन्तिम दो विशेषताओं पर ही आधारित है। फिण्डले के मतानुसार यदि ईश्वर को 
अनिवार्य कहा जायेगा, तो उसे ताकिक अनिवार्यता के रूप मे ही स्वीकार किया जायेगा | 
यदि ईश्वर वास्तविक है तो उसे तथ्य के तुल्य समझा जायेगा । परन्तु समध्या यह है कि 
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ईइबर को विर्फ अनिवार्य ही नहीं कहा गया है, वरन्‌ वास्तविक भी माना गया है। 
फिण्डले यह दिखलाते का प्रयातत करते हैं कि अनिवार्य अध्तित्व' आत्म-विरोधी है| इसे 
उदाहरण के द्वारा अधिक स्पष्ट किया जा सऊृता है। ईइवर को अनिवार्य कह। से यह 
अनुगमित होता है कि वह प्रत्यय मात्र है, जिनके बल पर अनेक विपयों [प्रमेष) को 
तिद्ध करने में सक्षम होते हैं । इसी प्रकार ज्यामिति में विभूज' समकोण जादि प्रत्ययों 
के द्वारा हम अनेक प्रमेय को मिद्ध कर पाते है। क्रिंसी भी पत्रिभुज के तीन कोण का योग 
दो समकोण के बराबर होता है जिपते प्रमाणित करने के दिए निरीक्षण की आवश्यकता 
नहीं होती है क्योकि यह ताकरिक अनिवायंता से युक्त है। परन्तु यद्दि ईश्वर अनिवार्य है 
तो यह त्रिभुज की तरह प्रत्यय मात्र ही कहा जा सकता है, जिसकी वास्तविकता की ब्रात 
करना अनुचित है । 

ईइवरवादी ईश्वर को वास्तविक मागवा है, जिसके फलश्वरूप ईइवर गेग, कुप], 
की तरह तथ्य हो जाता है। ऐसी स्थिति में यदि ईदबर को वात्लविक माना जाय तो 
वह मेन, कुर्मी कौ तरह आकरिमक हो जारेगा | ईश्वरवादी ईश्वर को एक और अनिवार्य 
माता है। परन्तु दुसरी ओर ईईवर को वास्तविक म,नकः है। एक प्रमय म ईइवर को 
अनिवाप तथा दुसरे प्रसण मे ईश्वर को वास्तविक मानना भ्रामक है । इससे सिद्ध होता 
है कि अनिवायं वास्तविकता! एक आत्म-विरोधी वाक्याश है । 

फिण्डले के तके से यह अनुगमित होता है कि धावमिर उपासना की वस्तु ( ईरैवर ) 
या तो आत्म व्याघातक है या असंगत है। इसलिये फिण्डल के छिए धामिक अभिवुत्ति 
को अप्रमाण्य ( एप्ुण्शरीव्त ) मानना उपयुक्त ही लगता है, जो कि ताकशिक रूप से 
असभव है। 

झ्रालोचना 


फिण्डलू का सत्तामूलक निरीश्वरबाद दोव मुबत नहीं हैं। इस सिद्धान्त की 
क्षालोचता अनेक बिन्दुओं पर की गई है । अब एक-एक कर उनकी व्याय्पा अपेक्षित है । 
जैप्ता ऊपर कहा गया है, फिण्डले 'अनिवायेंतरा' पद का प्रयोग तकंद्ास्त्र के सीमेत क्षे 
में ही करना चाहते है! फ़िण्डले ने यह माता है कि ज्यामिति तथा तकंद्वास्त्र मे प्रबुक्त 
प्रकृषन होते हैं । उन्होंने यह भी माना है कि जो प्रकथन जनिवार्य नह होग तो ब 
आकस्मिक मानें जायेंगे । प्रकथनों का यह वर्गीकरण ज्यामिति तथा तकंश्ञास्‍्त्रीय सवावयों 
को ध्यान में रख कर प्रस्तुत क्रिया गया है । जो बात इन सकीर्ण क्षेत्रों के प्रसय में उपयुक्त 
होगे, उन्हें अन्य प्रसगो मे भी उपयुवत्र नही माना जा सकता । इसलिये तर्कशास्त्र के अर्थ 
में “अनिवायेता पद को ईइवरीय प्रसंग मे नहीं प्रयुक्त क्रिया जा सकता । हयूज और 
मेंबफर्सत जैसे धर्मे दार्शनिको ने यह मात्रा है कि ईइवर सम्बन्धी अस्तित्वपरक प्रकृथनो 
के क्षेत्र में अभिवायंता” और “आकस्मिकता! ज॑से परम्परागत पदों को प्रयुक्त नहीं किया 
जा सकता । 

रेनर ने फिण्डले के सत्तामूलक निरीश्चस्वाद का खडन किया है। रेवर 
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( रिब्यंगदण ) का कहना है कि ईश्वरीय अस्तित्व और ईइवर सम्बन्धी अस्तित्व परक 
संबावयों के बीच अन्तनिहित अन्तर को ध्यान में रखना नितान्त आवश्यक है। ईश्वरीप 
अस्तित्व और ईश्वर मम्बन्धी अस्तित्वप॒रक प्रकेथनों में प्रयुक्त अनिवायंत्रा' को समान 
नहीं माता जा सवाता । प्रकयनों में प्रयुक्त अनिवायंत्रा' में परिभाषात्मकता साफ दृष्टगतु 
होता है। परन्तु ईश्वरीय अस्वित्य में प्रयुवत 'अनिवायंता' का अर्थ होता है. “ईश्वर को 
पूर्ण वास्तविकता । चूंकि ईश्वर पूर्ण रूप से वास्तविक है, इसलिये इसमे सभावता का अंश 
नही पाया जाता है। फिण्डले मे ईइवरीय अध्तित्त और ईश्वर सम्बन्धी अस्तित्वपरक 
सवाक्यों के बीच निहित अन्तर को नहीं ध्यान में रखा है, जिसके फलस्वरूप सत्तामूलक 
निरीइवरवाद अताकिक प्रतीत द्वाता है । 

रेनर के मतानुसार ईश्वर के सभी गुण अनिवार्य खप से ईश्वर में अन्त्तिहित है, 
जिनकी पुरी जानकारा ईश्वर को कवछ अनिवार्यतः हां सकती है। सानव ईश्वरीय 
अस्तित्व की साक्षात रीति से जातने में जमम्थ है। वह केवल रहस्यवादी अनुभूति के 
बल पर ईश्वरीय 'अनिवायं वास्तविकता” को समझने में सम्भवत, सक्षम हो सकता है। 

फिण्डले के सत्तामूलक्ल निराश्वर्वाद में जो तब्रुटियाँ है, उन्हें पछू ( ८७ ) ने 
अपने सत्ता मूठक तिरोश्वरवाद मे दूर करव का प्रयास किया है। फिण्डले ने सत्तामूवक 
निरीश्वरवाद मे ईश्वरीय अस्लीमता और अनिवाय वास्तविकता को अपने तर्क का आधार 
स्तम्म मानते हुए, उपास्य इश्वर प्रत्यय की आत्म विराधिता पिद्ध की है । परन्तु फिण्डले 
इश्वर कौ सर्व ग्राहिता ( (०गरणा०॥००5,ए४८४५५७ ) पर प्रकाश नही डाछ पाये हैं। फ्यू 
( (6४ ) न सवप्राहता का इश्वर का सूछ लक्षण माता है। यदि इंश्वर की सर्वग्राहिता 
स्वीकाय द्वा ता कियों भो घटना को ऐसा नहीं सावा जा सकता जो ईइब रीय अत्तित्व के 
बाहर हा । अत हम किसी भो घटना के आधार पर ईइवरोय अध्तित्व सम्बन्धी 
मिथ्यापन ( #० ०८०४ ) की चर्चा को प्रमाणिकता प्रदात करने में अपने को अप्तमर्ये 
पाते है। परन्तु ऐस कथन जिनके सत्यापन और मिथ्यापन की चर्चा सभव नहीं है उन्हें 
अर्थयूर्ण भी नही माना जा सकता है। ऐसी स्थिति मे ईश्वर की अस्तित्वन्चर्चा को 
खोखला या शून्य मानने को वाध्य हो जाते है। पलू के पूरे तर्क का निष्कर्ष यही है कि 
ईश्वर के सम्बन्ध में किये गये कथन खोखले या शून्य है । 


उभ्नीसवाँ अध्याय 


धामिक विश्वास 
( छेशाएणा5 छशाए ) 


घामिक विश्वास का स्वरूप ( रिश्लाणा8 ० एेशाए्रा0घ्5 ऐलांर ) 

धामिक विश्वास ही धामिकत अनुभुति एवं धामिक ब्यवहारों को संचालित करने 
में सहायक सिद्ध होता है। मनुष्य के धाभिक व्यवहारों का निर्धारण धाभिक विश्वास दही 
करता है। मनुष्य का घामिक विश्वास, उसे धामिक आचरण के लिए प्रेरित करता है। 
इसके अतिरिक्त धामिक विश्वास घामिक भावनाओं का भी सृजन करता है। अत* धाभिक 
विश्वास का अथ्थें सृपष्टोकरण हुमारे लिए अनिवार्य हो जाता है । 


घमम सम्बन्धी विश्वास घामिक विश्वास है। घामिक विश्वास के अन्तर्गत ईश्वर 
सम्बन्धी विश्वास, आत्मा की अमरता सम्बन्धी विश्वास, मृत्यु के पश्चात्‌ जीवन सम्बन्धी 
विश्वास, स्वर्ग एवं नरक सम्बन्धी विश्वास आदि सम्मिलित है। यहाँ पर यह कहना 
अप्रासगिक नही होगा कि ईइवर सम्बन्धी विर्वांस घामिक विद्वास में महत्वपूर्ण स्थास 
ग्रहण करते हैं । 

घामभिक विश्वास सामान्यत दृढ़ तथा स्थायी होता है। घोमिक विद्वास का 
परित्याग करना तथा इसमें कोई परिवर्तन लाना मनुष्य के लिए अत्यन्त ही कठिन है । 
ब्लैकस्टोन ( 89८:४४0१४ ) ने धाथिक विश्वास को परिभाषित करते हुए कहा है “किसी 
निष्ठा के विधय के प्रति सम्पूर्ण प्रतिबद्धता ही धामित्र विश्वास है।”" जिस विषय के प्रति 
मनुष्य की निष्ठा होती है उसके प्रति बहू जीवन को न्‍्यौछावर करने के छिए भी भमंकोच 
नही कर पाता है। मनुष्य अपने विष्ठा के विषय के श्रति भावनात्मक रूप से सम्बन्धित 
हो जाता है। उच्तका सम्पूर्ण व्यक्तित्व निष्ठा के व्रिषय के प्रति आबंद्ध रहता है। अतः 
धाविक विश्वास मनुष्य के सम्पूर्ण व्यक्तित्व को अनुप्राणित करता है तथा जीवन की 
यतिशील़ता को निर्धारित करता है | 

धामभिक विश्वास से धामिक मनुष्य का ही सम्बन्ध रहता है। एक अधामिक या 
धर्म विरोधी व्यकित का घाभिक विश्वास से कोई सम्बन्ध नही होता है । धाभिक विश्वास 
एक ऐसा विश्वास है जो धारमिक व्यक्ति के जीवन को पुर्ण रूप से प्रभावित करता है । 
साधारणतः धार्मिक व्यवित्र ईश्वर के अस्तित्व में विश्वास प्रकट करता है। ईश्वर की 
सर्वंशक्तिमता ही उसे ईश्वर मे विश्वास करने के लिए प्रेरित करती है। सामास्यत- 
घामिक विश्वांसक ईश्वर में इसलिये भी विश्वात करता है क्योंकि बह यहू मानता हैं कि 
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२८२ धर्म-दर्शन की रूप+रेखां 


ईइवर भे आस्था रखने बाला ही इस बिद्रत् मे प्रगति करते हैं। धार्मिक विध्वासक अपने 

मियति-निर्धा रण के लिए ईश्वर की अपेक्षा रखता है। परन्तु इससे यह निष्कर्ष निकालना 

कि घामिक विश्वासक सिर्फ ईश्वरवादी होता है, भ्रामक होगा । 

धामिक विश्वास को मरलतापूर्वक कुछ उदाहरणों के माध्यम से स्पष्ट किया जा 
सकता है | 

ईसाईपो का यह विश्वास कि ईसामसीह कब्र में जी उठे है, धाभिक विश्वास का 
प्रतिनिधित्व करता है। ईसाई धर्मावल्‍ूम्बी का यह विश्वात कि ईसामसीह कुमारी 
मरियम के द्वारा जन्म ग्रहण कर सके हैं धोमिक विश्वाम का उदाहरण है। इस्लाम 
धर्मावलम्बी का यह विश्वास कि हणरत मुहम्मद साहब अच्तिम देवदूत है, घोमिक 
विश्वास का उदाहरण है। ईसाई और इस्कछाम धर्मों का यह विश्वास कि ईश्वर ने विश्व 
की सृष्टि शून्य ते की है, धामिक विश्वास का प्रमाण है। इस्लाप घ॒र्मावलम्वी का 
फरिशतों के अस्तित्व में विध्वास करना धामिक विश्वास का परिचायक है। हिन्दू धर्म मे 
आत्मा के अवतार अर्थात्‌ पुनर्जैन्‍्म में विश्वात्त किया गया हैं--हिन्दू ध्रमें के इस विश्वास 
को घामिक विश्वास की सज्ञा दी जाती है। हिन्दुओ का यह विश्वास्त कि मनुष्य अपने 
कर्मों के अनुरूप स्वर्ग तथा नरक में प्रविष्ट करता है, उसके धामिक विश्वास का उदाहरण 
है । धर्मों मे चमत्कार के विश्वास को मद्दत्त्वपूर्ण माना गया है। धर्मों के चमत्कार सम्बन्धी 
विश्वाय को घामिक विश्वास के वर्ग में सम्मिलित किया जाता है। ये धाभिक विश्वात्त 
के कुछ उदाहरण हैं ) 

'एारएट०94०१73 ०९ एथांहांएत गाते ऋधधयांट३! में घामिक विश्वास की परिभाषा 
इस रूप में दी गई है 'धामिक विश्वास विशिष्टता का दावा करता है । विश्वास के इस 
रूप में निदिष्ट और समपित वास्तविकता ( ॥२८७४६७ ) का स्वछप विस्मयकारी एवं 
दूरगामी है। इसमे व्यवितित्व परिवर्द्धि और प्रतिष्ठित होता है। इस बाव पर सुस्पष्द 
बल दिया जाता हैं कि धामिक विश्वास का आरोपन और विकास तकेंगा के प्रति साक्षात 
अपील के द्वारा नही अपितु इच्छा जोर संवेग की क्रिया द्वारा होता है । यह मनुष्य की 
भवौद्धिकता से नहीं बल्कि बौद्धिकता से सगति रखता है ।/”* 

घामिक विश्वास की उपर्युक्‍तत परिभाषा का विश्लेषण करने से घामिक विश्वात्त 
की निम्नलिखित विशेषतायें परिलक्षित होती हैं जो ध्यातव्य हैँ-- 

], एषाह॥005 ०था् 85 8 0॥० ६0 एच्रंहएशाएटइड, ॥॥ एंड 0िए 6 0शार्2 6 
गरसदए सकेश्िशटथे 0व:29 सयवेकाइशड ४ अर भऋएउ87 200 सएजआछ ०0एम2गेः8ए7४५४ 
एगक्रए्वएटा5, 7॥6 &556$ दएएएट्तु 26 0ए। पश्यढ पक्षाा।ाँ०ए5,.. 07 7680778 
पिछव, प॥6 एाइणाओ्री५ए४ 5 दयालाब्त 306 प्राहतागिव्त,.._ प्रफक्ष० 5$ 8 ॥4766 
प्रिडंडा९708 50 68 (86 छुब्दा धोव[ (३ ता 09 39ए2क्ंए8 0 72६50॥ 076029 
छपा॥ 3०708 एफणा पर एशा 50 ढाठाणा तब ॥8क2075 एशॉर्श 4$ प्रा- 


ए4760 8700 िश्लनंशिट0, ॥4 0०६5 30 ॥0॥0ज7 9 ॥035 ग्राध्य75$ 33 20088) (0 
प्रह हाबराणानं बीश पद 40 ६88 इधा004] 40 80: 


--तााए)्00०94९९8 ण॑ रश्ांह्रोणा गापे ध0 ४०, ॥ ए, 467, 


धामिक विश्वास श्द्रे 


(१) धापिक विश्वास का स्वरूप विश्विष्टता से आच्छादित है! धार्मिक 
विज्ञाम का गठव उस छप पें नहीं हुआ है. जिस झूप में विश्वास के अन्यछृप गठित हुए 
हैं । यही कारण है कि जन माधारण विज्ञात (00ग॥्र07$क्5८ +८ाश) ओर वंज्ञानिक 
विश्वान ( 5० 9।् ) मे धार्मिक विश्वास पुयक है । 

(२) धामिक विश्वास को विषय वस्तु वास्तविकता ( २८७॥॥७ ) है। ईइवर 
और आत्पा ही धर्षिक विश्वाय के मठ विषय वस्तु हैँ । इसमे यह अनुगमित होता है कि 
पार्मिक विश्वास को रहस्य [ 77,5८५ ) समन्नता भ्रामक होगा । 

(३) धामिक विश्वाम इच्छा और गवेग के माध्यम से क्रियाशील होता है । 
पह साक्षात्‌ हप से तके से सम्बन्धित नहीं हैं णह परोक्ष रूप में तर्क से सम्बन्धित है। 

( ४ ) घरामिक विश्वास विश्दासक के व्यवितित्व को नूतन आयाम प्रदान करता है। 

(५) धार्मिक विश्वात तकंणा से सगति रखता है। यहू अबौद्धिक या बुद्धि 
विरोधी नही है । 


धामिक विश्वास के भ्राधार 
(7णएफ्वांणा5ऊ ए पशाए्ऑ०ए७ फशीस ) 


धार्मिक विज्वाम के स्वरूप की व्याख्या करने के परचाठ धार्मिक विज्वास के 
आधार पर प्रकाश डालना अप्रेल्ित होगा । यहां पर यह कहना »प्रायगिक नहों होगा 
कि धार्मिक विश्वास की समस्परा पर ईसाई ईइचरप्लास्त्रीयों ने पर्याप्त बर दिया है। 
धार्मिक विश्वाप्त को आधुनिक ईसाई दार्शनिकों ने विशेष रूप से पुष्पित एय पहलावित 
किया है। धार्मिक विश्वास का उल्तेब हूर्मे ,प्लेदो एवं एरिस्टाउल के दर्शन में नहीं 
मिलता है। धार्मिक विधाम को समस्या पर ईपाई दाशेनिकों ने हमारा ध्यान विशेष 
ऋप से आक्ृष्ट किया है ! 

घार्मिक विश्वास के सन्दर्भ में महत्त्वपूर्ण प्ररव धार्मिक विश्वास के आधार पर 
केन्द्रित है। धामिक विश्वास किये आधारो पर अव॑लम्बित हैं ? मेक्सफसत ने घाम्िक 
विद्वाम के आधार को स्वीकार करते हुए कहा है कि धामिक विश्वास के आधार होते हैं । 
[ 'गफ़लर ॥ा€ हा0प्णवं ण॑ :टाडह्ा०७ 0००” ) अब प्रश्न उठता है वे कौन पते 
आधार हैं शिन पर घामिक विश्वास केन्द्रित हैं ? धामिक विश्वास के चार आधार माने गये 
हैं। ये हैँ--(१) तबी-बुद्धि ( हि८३४०ए० )(२) दैव-प्रकाशता [ हि०४८।०४०४ ) (३) आस्था 
( ७४0 ) (४) रहत्यानुभुति ( 24/५४० ०८छथ।धा८४ ) अब एक-एक कर इत आधारों- 
की व्याब्या की जायेगी । 

तकें-बुद्धि ( १०४५०० )--मनुष्य को धाप्रिक पशु कहा गया है। मनृष्य कौर 
पशु में मूल अन्तर यह है कि मनुष्य धा्िक होता है जबकि पशु अधामिक है। मनुष्य मे 
धामिकता का बोध तकं-बुद्धि के बद्ध पर होता है। धमं में त्क-जुद्धि का योगदान विभिन्न 
विन्दुओ पर होता है । 

धर्म का जआाधाद धर्मशासत्र होता है। प्रत्येक धर्म किपी-न-क्रिध्ी ध्रद्म ग्रस्प या 
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प्रक्रिा से लिया गया है जिसके द्वारा ईश्वर मनुष्य को सत्य की जानकारी देता है। 
हस परिमाषा में यह भी सकेत किया गया है कि ईश्वर सत्य की जानकारी मानव को 
साधारण ढग से नही देता है। ईश्वर मानव वो चमत्कारिक ढग् से सत्य का ज्ञान प्रदान 
करता है। 


उपर्युक्त परिभाषाओं से यह प्रमाणित होता है कि दैंव-प्रकाशना सक्रिय ईदवर के 
अस्तित्व को पर्व मान्यता के रूप मे स्वीकार करता है। ईश्वर मे संत्यों को प्रदान करने 
की क्षमता निहित है। इसके अतिरिक्त दंव-प्रकाशना बौद्धिक प्राणियो की सत्ता को 
स्वीकार करता है जो सत्य को ग्रहण करता है तथा इसे प्रयुक करता है । इस प्रकार 
दँव-प्रकाशना विश्द को ईश्वर की देन है। इसका बोध ईश्वरवादियों को हो मात्र हो 
सकता है। 


दव-प्रकाशना के साथ कुछ प्रश्न जुड़ें हुए हैं जिनका विवेचन अपेक्षित हैं। ऐसे 
प्रश्न मूलत" तीत हैं--- 

(क) मानव देव-प्रकाशना की आवश्यकता किस परिस्थिति में महसूस करता है ? 

(ख) बया दैव-प्रकाशना परीक्षनीय है ? 

(ग) देव-प्रकाशना किस प्रकार सभव होता है ? 


जहाँ तक दँव-प्रकाशना की आवश्यकता का प्रश्त है यह कहा जा सकता है कि 
मनुष्य देव-प्रकाशना की आवश्यकता जीवन में उपस्थित व्यावहारिक समस्याओं के आलोक 
में ही मह॒पूस करता है। मनुष्य मौलिक रूप मे एक धामिक प्राणी है। वह ईश्वर से 
साक्षात्कार की कामना रखता है। मानव में ईश्वरीय मिलन के लिए तड़प रहती है। दैव- 
प्रकाशना मानव की व्यग्रता का द्वी प्रतिफल है । 

दूसरा प्रइत दैव-प्रकाशना को परीक्षा से सम्बन्धित है। क्‍या दैवनअ्रकाशना 
परीक्ष नीय है ?>-- नामक प्रश्त का उत्तर निषेधात्मक ढंग से ही दिया जा सकता है । अपने 
चक्षु से हम मात्र उन्ही वस्तुओ का ज्ञान प्राप्त कर सकते हैं जो हमारी दृष्टि सीमा में 
हो। चूंकि दैव-प्रकाशना अपरीक्षनीय है, इसलिये इसे अस्वीकार करना भ्रामक होगा । 
यह ईश्वर की आत्म प्रकाशना शक्ति को अस्वीकार करना होगा । कोई भी व्यक्ति ईश्वर 
को पूर्ण रूप से नही जान सकता क्योकि वह्‌ अगाघ है । वह हमारी श्रद्धा का आधार है । 
तीमरा प्रइन देव-प्रकाशना की विधि से सम्बन्धित है। दूसरे शब्दों मे इस प्रश्त को 
सरलतापूर्वक इस प्रकार रखा जा सकता है--ईश्वर अपने को किस प्रकार प्रकाश्चित करते 
हैं? ईश्वर विभिन्न साधनो के द्वारा अपने को प्रकाशित करते है ताकि मानव का मार्ग- 
दर्शन हो ॥ ऐसे साधनों में निम्नलिखित मुख्य हैं--- 
* (क) ईइवरीय प्रकाशन अवतार के द्वारा सभव होता है। ईश्वर स्वयं किसी-न- 
किसी रूप में मानव का निर्देशन करने के लिए जगत्‌ मे अवतरित होते हैं। गीता में कहा 
गया हैं-- 
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पदां यदा प्रप्॑त्य ग्लानिर्भवति भारत । 
अध्युत्यानाम धर्मस्य तदात्मान सृजास्यहम ॥ 

अर्थात्‌ जब-जब थर्मे की रलानि होती है और अधर्म की प्रबलता फैल' जाती है तव' 
[तब) में स्वयं ही जन्म लिया करता हूँ! राम, कृष्ण, ईसा, मुहम्मद बादि ईश्वर के 
अवतार के रूप में प्रतिष्ठित हैं। इन सभी महापुए्पों मे ईश्वरत्व निहित था। इन्होंने 
अपने आचरण एवं उपदेश के द्वारा मानव-समुदाय का पथ प्रदर्शन किया । 

(प्र) ईश्वर सृष्टि के द्वारा भी अपने को प्रकाशित करते हैं। सम्पूर्ण सृष्टि ईशबर 
का कार्प है। भानव इतिहाम तथा प्रकृति की सचना के द्वारा भी ईश्वर का प्रकाशन 
संभव हुआ है । 

(ग) ईश्वर धर्मंशास्त्रो के द्वारा भी अपने को प्रकाशित करते हैं। वेद, उपनिषद 
गीता, बाइबिल, कुराम आदि कुछ घरमंशास्त्र है. जिनके दारा ईश्वर का प्रकाशन सभव 
हुआ है। धामिक शास्त्रों मे ईइवर के क्षादेशों का सकहून है । 

(घ) ईश्वर कभी-कभी आकादावाणी, दिव्य स्वप्म, दिव्य दर्शन, सत एवं साधुओं 
के द्वारा भी अपने को प्रकाशित कंद पादवे हैं । 

चूकि ईश्वर श्रुति अथवा धम्मेशास्त्रों के द्वारा अपने को प्रकाशित करते हैं, इसलिये 
श्रुति के सम्बन्ध में विवेचन आवश्यक हो जाता है । 

श्रुति ( घर्मशास्त्र ) 

परम्परागत धर्मों में श्रुति के आधार पर ईश्वर की सत्ता स्वीकार की जाती है। 
चूँकि मानव ईश्वर कौ सत्ता नहीं सिद्ध कर पाता, इगलिये ईश्वर अपनी सत्ता का ध्रकाशन 
करते हैं। श्रुति ही वह माध्यम है जिंधके आधार पर ईश्वर अपनी सत्ता को प्रकान्षित 
करते है। 

हिन्दू धर्म दाशंतिक मैयायिको ने वेद को पीरुषेय माना हैं तथा वेद को ईश्वर की 
रचना कहकर प्रतिष्ठित किया है। इसके अतिरिक्त हिल्दू धर्म दार्शनिक पूर्व मीमासक ने 
देद को झपोरुषेय तथा तित्व माना है । 

इस्लाम धर्म दार्शनिको ने कुरात ( ९एशछ) ) को ईश्वर का बचन कहकर 
प्रतिष्ठित किया है। कुरान ईश्वरीय आदेशों से जीत प्रोव है। ऐसा कहा जाता है कि 
ईश्वर ने कुरान में वगित ज्ञान को मुहम्मद के हृदय में ए्काशित किया। कुंरात में 
ईश्वर वचन सग्रहीत है जिन्हे मुहम्मद ने विभिन्‍न स्तमयो में देवदूत के आदैशो के द्वारा 
प्राप्त किया | ऐसा कहा जाता है कि ईश्वरीय बचत मुहम्मद को अद्भुत ढंग में मिलते 
थे । कभी-कभी ईश्वरीय वचन मुहम्मद को अद्भुत रूप से मिलते थे । कभी-कभी ईश्वरीय 
वचन सुहम्भद को एुक देवदूत के द्वारा अदभुत ध्वनि के साथ प्राप्त होते थे। कभी-कभो 
देवी वचन मुहम्मद के हृदय मे धीरे-धीरे प्रवेश करते पाये जाते थे । कभी-कभी ईश्वर 
ध्वर्य स्ाक्षात रूप थे उपस्थित होकर अपनी दिव्य वाणी से श्रेरित किया करते थे । यही 
कारण है कि कुरान दैवी-प्रकाशना का प्रतिनिधित्व करता है । 
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ईसाई घमविछम्बी सम्पूर्ण बाइबिल को ईश्वरीय प्रकाशन का साधन मानते हैं 
( '॥राद $ पाल ग्राव्येणा ० ताणतट #€एण०पंणाँ ) इसके विपरीत कुछ ईताई 
धमविलम्बी बाइबिल के कुछ हो मंशों को ईश्वर से अनुप्रेदित स्वीकारते हैं । कुछ ईसाई 
धर्म दाशनिको का भन्तप्य है कि उनकी धर्म पुस्कक बाइविक मात्र प्रतिलिपि है, जिसका! 
मूल स्वर्ग में निहित है। 

कुछ दाशनिको ने श्ुति द्वारा प्राप्त ज्ञान कौ सत्यवा में भन्देह प्रकट किया है १ 
उनका तक है कि अधिकांश धर्म प्रव्तक श्रूति की पूर्णतः सत्य होने का दावा करते हैं 
परन्तु उनके दावे की परीक्षा करता संभव नहीं है॥ दीशेनिकों का श्रुति के विरुद्ध 
उपयुक्त आक्षेप मान्य नही है । चूँकि श्रुति की परीक्षा नहीं की जा सकतो, इसलिये इसकी 
मत्यता मे सन्देह करना भ्रामक है । श्रुति ईश्वरीय वचन है, इसलिये उसको सत्यता 
स्वचः सिद्ध है | श्रुति ( घमंशास्त्र ) में बतलाये हुए आदेशीं एवं विधि-वाक्यों का पालन 
करने से मानव ईइवर से साक्षारकार पाने में सक्षम हो सकता है। उपयुक विवेचन से यह 
प्रमाणित होता है कि श्रुत्ति धामिक विश्वास का स्त्रोत है ! 

दैव-प्रकाशना की व्याष्या करने के उपरान्त घामिक विश्वास के तीसरे आधार की 
व्याझ््या की जायेगी । धार्मिक विश्वास के आधार के रूप में आस्था की चर्चा वांछतीय हैं । 


“प्रात्या ( ांत ) 

श्रास्या की प्रासंगिकृता-फेय ( 7४ ) शब्द एकार्थन नहों है। 'फेथ' का 
प्रयोग विभिन्‍न अ्थों में होता है। आस्था, विश्वास, भरोसा, धर्म, निष्ठा कुछ ऐसे शब्द हैं 
जिन्हे प्रकाशित करने के लिए 'फेय” शब्द प्रयुक्त किये जाते हैं । 

आस्था! घामिक विश्वास का प्रमुख स्तम्भ है। आस्था की प्रासग्रिकता धामिक 
विश्वाम के सन्दर्भ मे दो कारणों से परिलछक्षित होती है। धर्म का केन्द्र बिन्दु ईश्वर है । 
धर्मे-दर्शन में ईश्वरीय अध्तिख को प्रमाणित करने के लिए विभिन्‍न युक्तियो का प्रयोग 
हुआ है | ऐसी युक्तियों को दो वर्गों में रखा जाता है--(१) प्रागनुभविक युक्ति (२) अवुभव 
मूलक युक्ति । परन्तु इन युक्तियों की मुख्य त्रुटि यह है कि इन युक्तियों के बल पर ईश्वर 
के अस्तित्व को नहीं प्रमाणित किया जा सकता है । कान्‍्ट ने इसीलिये कहा है कि ईरवर 
आस्था का विषय है. ( 560 5६ 2७ 85७८८ ०६ एफ ) चूंकि हक ईदवर के अस्तित्व 
को नही प्रयाणित कर पाते हैं, इसलिये ईश्वरीय अस्तित्व का स्त्रोत आस्था को ठहराया 
जाता हैं । 

आस्था की महत्ता को घार्थिक विश्वास मे इसलिये भी स्वीकारा जाता है कि 
दैव-प्रकाशदा को स्वरीकारने के छिए भी आस्पा की आवश्यकता महरस होती है | ईईवरीय 
प्रकाशना के द्वारा अनेक सत्यो को उद्घाडित किया जाता है, परन्तु उन सत्यो में मानव 
की सहमति व्यक्त करने के लिए आस्था की आवध्यह्रता होती है। दूसरे छब्दो मे कास्था 
दँव-प्रकाशना को बौद्धिक सहमति प्रदान करता है । 

झ्ास्थ का प्रथे--प्रो० ब्रइटमन ( हपंड्वासंपछए ) ने आस्था” पद को तीन 
अर्थों मे प्रयुक्त किया है, जो निम्नछिखित है -- 
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(१) श्रुति को स्वीकृति के रूप मे आस्था का प्रयोग होता है। “श्रुति की स्वीकृति 
हो आस्या है' [ रिक्त [$ 30०८७।क06 ० 7८ए८[४४४०) ) बाइबिल मे कहां गया है 
!इंताभसीहू मे विश्वास करों और वह तुम्हारी रक्षा करेगा ।” सन्त आगस्टाइन ने आस्था 
को अनुमति जन्य ज्ञान ( #ित०७]८१8९ छाए ८००षशत ) कहा है। पह आस्था के घत्ति 
बौद्धिक दृष्टिकोण है । 

(२) आस्था का प्रयोग दूमरे अर्थ मे ईश्वरीय देने के रूप में किया गया है। 
आस्था ईश्वरीय व रदाव है ( 78७॥ 5 (४८ 806 ०४ 8०0 ) सन्त पौठ ने कहा है आत्था', 
प्रेम और आशा ईश्वर के महतस्‌ देन है । 

(३) आस्था सम्बन्धी तीसरो अवधारणा में आस्था को विश्वास के तुल्य माना 
गया है। आत्था विश्वास या आज्ञाकार्रिता है ( मध्य 5 एध5! 07 ००४४४८१०६ )* 

साधारणवः आस्था का प्रयोग हम अप्ज्ञानात्मक अर्थ तथा सब्यानात्मक अर्थ में 
करते हैं। इसे पदाहरणों के द्वारा समझा जा सकता है! पदि कोई व्यक्ति कहता है कि 
मुझे ईबवर में पूर्ण आस्था है या सुझे अम्ुक मित्र मे आस्था हैं या मुझे अमुक्त सिद्वान्त में 
आस्था है तब वह 'आस्था' शब्द का प्रयोग अर्सशानोत्मक अर्थ मे कर रहा है। यहाँ पर 
आहथा के द्वारा किसी प्रकार के ज्ञान की प्राप्ति की बात नहीं की गई है। आस्था के! 
यह रूप श्रद्धा से प्रेरित है। आस्था के इस अर्थ को हम “श्रद्धा सम्बन्धी आस्था मधवा 
श्रद्धा मूलक आत्या! कह सकते हैं । 

परन्तु दूसरे परिवेश में आह्या को संशानात्मक कहां गया है। यदि कोई धामिक 
व्यक्ति यह कहता है कि मुझे ईश्वरीय अस्तित्व मे पुर्णे आस्था है, ईश्वर विश्व का स्रप्टा 
है, ईदवर जगत्‌ का नियामक है, ईश्वर हमारे प्रति प्रेम का श्रदशेन करता है, देश्बर 
हमारी राह्ययता के लिए तत्वर रहता है, ईइवर हमारी प्रार्थना को सुनता है, आदि तब 
बह संज्ञानात्मक आस्था का प्रयोग कर रहा है। यहाँ घारथिक व्यवित ईश्वर के ग्णो एव 
हारयों का ज्ञान प्राप्त करने का प्रवास कर रहा है । यहाँ आहथा का योग थाने की आ्रध्ति 
के लिए क्रिया गया है ! इस प्रकार एक धर्म परायण व्यवित जब सी ईश्वर के गुणों एवं 
कार्यों के सम्मस्ध से कोई कथत प्रस्तुत करता है तो वह आस्था को प्रयोग सज्नावीत्मक 
श्रये मे करता है । 

उपयुक्त विवेचन से यह प्रमाणित हो जाता है कि आस्था का प्रयोग अधज्ञानात्मक 
एवं संज्ञानात्मक अर्थाद्‌ दोनों अर्थों मे होगा है! जाग हिंक ( .णाम साथ: । ने इमीकिये 
वाह है, जो ध्यावत्प्र है “आस्था शठइ का भर पोग सज्ञानात्मक एुवं असज्ञानात्मक दोनो 
अर्थों में किया जाता है ।* 

आस्था को विशेषतायें 
आहया की प्रमुख विशेषता यह है कि आस्था निदरौद्धिक होती है । चूँकि आस्था तके 


7, परतह्राहाबा--मै शव05०एढ9 णी रिववांडाणया ९. 095, 
2, ॥099 ला०:--एश्ाफ 2700 दिार०ज़ोधत0ह९ [दाइ०तएलाएा ए, ], 
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एवं प्रमाणों पर आधारित नहीं रहती है, इसलिये आस्या की निर्वोद्धिक कहा गया है। 
आस्था के पीछे प्रमाण की खोज करना अमान्य है। आध्या की यह विशेषता इसे ज्ञात 
से पृथक्‌ कर देतो है क्योंकि ज्ञान प्रमाण पर आधारित होता हैं। 


आस्था की दूमरी विशेषता यह है कि आस्था भावना पर केच्दित है। मनुष्य ाम्धा 
के विपप्र के प्रति भावनात्यक रूप से सम्बन्धित रहता है। यही कारण है कि आस्था दुइ 
एवं बलवतो होती है । मनुष्य किसी कीमत पर आस्था को परित्याग करने के लिये तैयार 
नही रहता है। इसके विपरीत आस्था की रक्षा के लिये व्यक्ति अपने जीवन का उत्म् 
करने के लिये तत्पर रहता है। बाम्था मानव के सम्पूर्ण व्यक्तित्व का भंग बन जाता है । 


मनुष्य किसी ऐसी वस्तु में आस्था रखने की बात नहीं करदा, जिसका श्ञान वह 
प्रत्यक्ष तथा प्रमाणों द्वारा असदिग्ध रुप से प्राप्य करता है। रसेल ( पेएडडथे] ) ने इम 
तथ्य का उल्लेख करते हुए कहा है 'फेथ! ऐसी वस्तु में दृढ़ विश्वास है जिसके लिये कोई 
सादय नही हो। जहाँ साक्ष्य हो वहाँ फिय/ की बात कोई नहीं करता । दो और दो 
चार होते हैं! तथा "पृथ्वी योछ है”, ये 'फेय! के विषय नहीं हो सकते । हम 'फेच! की बात 
बही करते हैं जहां साक्ष्य के स्थान पर भावना को प्रस्तुत किया जाता है।”' चूंकि वास्‍्था 
अप्रमाणित है, इमछिये आस्था में अनिश्चितता विद्यमान रहती है। अनिश्चितता को 
प्रवलतता के फदस्वरूप आस्था परीक्ष्रीय नही है। यही कारण है कि टैलेन्ट ने आस्था को 
बपरीक्षनीय वतलाया है । 


आत्या का आधार थद्धा है। एक धर्म परायण व्यक्ति निष्ठा के फलस्व्त्प धर्म-प्रन्य 
में निहित आदेझों एवं मिद्धान्तों को सत्य मान लेता है तथा उनके अनुरेष जीवन निर्वाह 
का प्रयास करता है। एक धर्माचारी साधु-सन्‍्तो के आप्त बचनों को पूर्णतः सत्य मानता 
है भऔर उनके कथनों के अनुसार कार्यान्वित हीता है । 


आस्था की उपयुक्त विशेषता से आस्था की अन्तिम विशेषता का विकापत होता है। 
आस्था थे मनुष्य की प्रतिबद्धता विद्यमात रहती है। यदि कोई धामिक व्यक्ति इइवर के 
अस्तित्व में आस्था रखता है तथा यह भी मानता है कि ईश्वर मानवीय कर्मो के अतुसार 
मानव को दण्ड या पुरक्कार प्रदाने करता है तव वह अपने आचरण को वियमित करने 
का अयत्न करता है। वह ईइवरीय ग्रदत युरस्कार का गायी होता पाइवा है तथा ईश्वरीय 
दण्ड से अपने को बचाने का भरपुर प्रयास करता है । इस प्रकार बास्था मानवीय शाचरण 
का नियामक है | विटम्रिगस्टाइन के मतानुसार आस्था एक विश्येप प्रकार का जीवन व्यतीत 
करने के लिये मनुष्य को प्रेरित करती है। ज्योहि कोई व्यक्रित किसी घामिक बाधा को 
निष्ठापुर्वक स्‍्वीफार करता है त्योहि वह उसके अनुध्वार जीवन व्यतीत करने के हियि 
बाध्यता महमृस करता है । 
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विश्वास और भ्रात्या 
(80र्श बरा6 एक! ) 


कुजल-लप्कृबथवीब ०6 २९7९० हद: पकां८४ में विस्वास को इस प्रकार परिभाषित 
किया पया है विश्वास भ्राश्वासन अथवा दुढ धारणा की मानसिक स्थिति है। यह अपने 
बआान्तरिक अनुभूतियों के प्रति मव की वहू मनोवृत्ि है जिममें वह अपने द्वारा निर्दिष्ट 
चास्तविकता को यथार्थ महत्व था मूह्य के रूप मे स्वीकृत और समथित करता है ।/! हम 
परिभाषा का विश्लेषण करने से विद्वाम के स्वृष््प पर प्रकाज्ञ पड़ता है) विश्वास में 
वात्तविकता के प्रति आज्ञाकारिता का भाव पाते हैं। विश्वास मन की स्थिति होने के 
फलस्परूप तकेणा से परिषृर्ण है। विश्वाण धामिक व्यक्ति के जीवत मे महृत्वपुर्ण योगदान 
देता है। 
विश्वास ( 8०८ ) को दो वर्गों मे विभाजित किया गया है। ये हैं “विलछिफ इन 
[ एलपल ॥ ) और “विलिफ दें! ( छेढाटर (४०६ ) किस्ती मानव अथवा ईश्वर में 
विश्वाप्त की /विलिफ इन" ( फ्रैशार्थ 70 ] कहा गया हैं तथा कित्ी प्रतिश्षष्ति में विश्वास 
को 'विलिफ दैट' ( ऐलाल ४०: ) कहा गया है। विलिफ इन! ( 9०४८६ 49 ) किसी 
मानव अथवा ईश्वर के प्रति अ्बृति है जबकि (विकिफ दैद! ( छटा<! (४०६ ) प्रतिन्नष्ति के 
प्रति मात्र प्रवति है। इस तथ्य का उल्लेख करो हुए एच० एच० प्राइम ( पे. स॒, 
शाए८८ ) ने कहा है 5गारेए फशेह गा. 5 80806 [0 8 706:४०५७ ोल/6ा' 
मप्यधणा 0 ताज€ जरगरार उचांसी पा ए वुप४घ ब्य &0६0पए८ (० ६ छ/0छ0च४097, 
ज्योहि हम कहते हैं कि मुझे ईश्वर में विश्वास है अथवा मुझे अमुक मित्र मे विश्वास 
है त्योहि हम 'बिलिफ इन! (867४) का आश्रय ले रहे हैं। जब कोई व्यक्रित कहता है 
कि मैं विदवास करता हूँ कि ईइवर प्रेममय है, ईश्वर विश्व का रचियता है, ईश्वर माचव 
की सह्टायता करता है तब उसके विश्वास को हम विलिफ देँद! ( एथाथ पा2६ ) के वर्ग 
मे रखेंगे। विलिफ इत”' और 'विलिफ दैद” मे मूऊ अन्यर यह है कि विलिफ इन 
( एल 7 ) तकंगा से परे है परन्तु 'विलिफ दैठ' ( ऊंट पावा ) में बुक्तित एव त्तक॑ 
के लिये स्थान सुरक्षित है। जहाँ 'विलिफ इन! ( कथा )9 ) भावना से ओतप्रोत है 
वहाँ 'विलिफ देट” ( छटा् ४० ) में बोद्धिक तत्व निहित हैं| 'विलिफ इन' ( कल 
9 ) को आस्था के समानान्तर स्वीकारा गया है । 
अब प्रश्न उठता है कि आत्या एवं विश्वास के बीच क्या सम्बन्ध है? आस्या एवं 
विश्वास में एक आध्यात्मिक, इन्द्रियातीत और थत्ित्ताकिक भत्ता के प्रति विश्वास पाया 
[, छा 5 एीए ाहांदं। डर 0[ 3 45$80/ववा०ड४ 0 ए०उचांला0, 8 (फट 0 
ग्राफित (0चएवापरि (5 0७7 €४ए- छी८९, ॥0 जि । 30ए29।६ 900 €007525 (शा) 
85 एहटिए॥एट 0 एव ॥ 3५ शा: 70व) अं8पांगए७०६ 67 प्रधोए९, 
न-थगएडपागग्च्वा३ ् फिलाहा0ा छा डिए६ ५०), तर फ, 463 
2. छ. मर. 2ए९--फैलाएईा खा आए मचा फिथ गा फम0जूर ण रलाहांए 
( 50. 09 काणाट। ) 0. 443., 
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जाता है। आत्या और विददाप्त दोनों ही घामिक व्यक्त को प्रेरित करते हैं । आस्था और 
विश्वास दोनों में ही भाज्ञाकारिता का भाव दीखता है। परन्तु इससे यह निष्कर्ष निकालना 
कि आस्था और विश्वास अभिन्‍न है, स्वंधा भ्रामक होगा । 

आस्था और विश्वास के बीच निम्नलिखित बिन्दुओं पर अन्तर पाया जाता है :- 

(१ ) मनुष्य विश्वास में आवश्यकतानुसार परिवर्तन करने में सकोच नहीं करता 
है। विज्ञान विपयक विश्वास अस्थायी विश्वात्त का प्रतिनिधित्व करता है। परन्तु दूसरी 
ओर आस्था अपरिवतंनशील होती है। मन्‌ष्य आस्या को किसी कीमत पर त्यागने के 
लिये तैयार नही रहता है। विश्वास और आस्था में मूल अन्तर यह है कि विश्वाम 
परिवतेनशील होता है परन्तु आस्था अपरिवर्तनशील होती है। 

(२ ) मानव विश्वास के सम्बन्ध में तटस्थ रहता है। परन्तु यह बात आस्था 
पर नहीं हागू होती है। चूकि मानवीय आत्या मानव के व्यक्तित्व का अंश बन जाता है, 
इसलिये मानव उसके प्रति कभी तटत्थ नहीं रह पाता है | 

(३ ) आस्था को निर्बाद्धित कहा गया है। आस्था के पीछे तर्क वा अमाण की 
खोज करना भान्य नही है जबकि इसके विपरीत विश्वास बौद्धिक होता है। विश्वास के 
पीछे तके एवं प्रमाण की खोज करना पूर्णतः मान्य है । 

(४ ) मनुष्य आस्था के अनुरूप अपने आचरण का निर्धारण करता है। ईरवर- 
वादी की यह आस्था कि ईश्वर मनुष्य के कर्मों का मूल्याकत करता है, उसे अच्छे कर्मों 
को करने के छिये प्रेरित करता है तथा अनुचित कर्मों को करने में अनुत्साहिंत करता है । 
परन्तु आस्था की यह खूबी विश्वास में अतृपस्थित है। इस तथ्य का संकेत करते हुए 
योम्पसन ( 7॥7079807॥ ) ने कहा है आप्था में सकहप एवं कम का तत्व उसकी वह 
मुख्य विशेषता है, जो उसे शुद्ध विश्वास से पृथक करता है ।/* 


रहस्पानुभूति ( एभांट 7हएशांशा०6 ) 

रहस्यानुभूति घाधिक विश्वाप्त का भन्तिम आधार है। प्रायः सभी धर्मों मे रहस्या- 
नुमृति का विवरण मिलता है। हिन्दू धर्म, ईसाई धम, इस्लाम धमें, ताओ धर्म में 
रहस्यानुभूति सम्बन्धी विवरण मिलते हैं। प्छोटिन्त, ( ?]0:7६ ) स्पिनोजा, वर्गों, 
विलियम जेम्स, आटो आदि विचारकों ने रहस्यानुभूति का स्पष्ट विवेचन जिया है। 
उपनिपदो में रहस्यवाद की अच्छी व्याख्या हुई *। टेगोर एवं राधाकृष्णन के धर्म-दर्शन 
में रहस्वानुभूति की चर्चा हुई है । | 

रहस्पानुभूति मे कुछ ऐसी विशेषतारयें हम पाते हैं, जिनकी व्याब्या एक-एक कर 
अपेक्षित है । 

रहस्यात्मक अनुभूति को शब्दों में व्यक्त करना असम्भव है । यह एक ऐसी अनुभूति 
है जो अवर्णनीय है। जेंम्म ( [377०5 ) महाँदय ने रहस्यात्मक अनुभूति को अकथनीय 
कहा है। जिस अकार मिठाई के स्वाद का वर्णन करने मे गूया व्यक्ति अक्षम्ता का 
4. ॥॥079ए7४णा- 50 [007८० 60 9॥॥080%79 ण एेथाहांण ?, 74, 


जा 
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अनुभव करता है, उसी प्रकार रहस्यानुभूति को भाषा मे प्रकाशित करता मानव के लिए 
अप्म्भव है। वर्गसताँ ( 8:8500 ) ने भो रहस्यानुभूति को अनिवंचनीय बतलाया है। 
यहाँ पर यह कहता भ्रासग्रिक होगा कि अकृथनीय कहने का यह अर्थ लगाना कि यह 
मानव स्पष्टीकरण को दोपयुक्त प्रमाणित करता है, गछत होगा। पो० एडकिस्नसलौ ने 
कहां है 'ऐसा सोवना कि स्पष्दीकरण में दोष के कारग ही ऐसा होता है, अत्यन्त ही 
स्वाभाविक है; परन्तु रहत्यवादियों का प्रमाण यह बतलाता है कि रहस्पात्मक अनुभूति 
के विषय अद्भुत हीने के कारण हो वर्णन के बाहर है।” रहस्यात्मक्न अनुभूति को 
अकथनीय मान लेने से भाषा कौ दुर्बडता नहीं परिलक्षित होती है। घुँकि अनुभव का 
विषय विलक्षण तथा रहस्यमय होता है, इसलिये उसे भाषा की सीमा में बाँधना 
अमम्भव हो जाता है । 

रहस्यात्मक अनुभूति की दुगरी विशेषता यह है कि इसमे परम तत्व या परम सत्‌ 
को मनुभूति होती है। ईश्वरवादी परम तत्व को ईश्वर के वाम से विश्वेषित करते हैं । 
रहस्यवाद के इस प्रकार को जिसमे ईश्वर का साक्षात्कार होता है, धामिक रहस्यवाद 
( रिटा्टीॉए०७ 2/95पंलंका) ) की प्रज्ञा दी जाती है। जे० वी० प्राट ते कहा है धामिक 
रहस्यवाद उस रहस्यवाद को कहा जाता है जिसमें रहस्यवादी ईश्वर की साक्षात सत्ता का 
अनुभव करता है।”* इस प्रकार रहस्थात्मक अनुघुति में अपने से परे की सत्ता की चेतना 
( 0०75०४०प5४८४४ ०६ 8०7०7 ) निहित है । 

रहत्यानुभुति की ठीसरी विशेषता यह है कि यह आत्मा ओर ईद्वर में तादात्म्यतो 
का प्रतिनिधित्व करता है। इस अनुभूति में आत्मा परमात्मा में एकाकार हो जाती है । 
जिप्त प्रकार बून्द प्मुद्र में गिरकर समुद्र में परिवर्तित हो जाता है, उसी प्रकार रहस्यवादी 
ईइबर की अवस्था को प्राप्त कर लेता है। आत्मा और अनात्म से सभी प्रकार का अच्चर 
समाप्त हो जाता है । 

रहस्थानुभुति की चौथी विशेषता यह्‌ है कि यह ईश्वर का साक्षात्ार आत्मानुमूति 
( पप्राष्प॑प०० ) से प्राप्य मानता है। ि्पपं०्य', ववरणा०७' शब्द से बना है जिमका 
अय॑ प्रत्यक्ष होता है। यह एक प्रकार का प्रत्यक्षीकरण है। यह सान्नात ज्ञान है। इस 
शान में माध्यम की आवश्यकता नही है । किसी भी वस्तु की जानहारी के छिए दो बलों 
का रहना अनिवायं है। जाता ( 79०७९ ) और ज्ञेय ( दित०७४7४ ) ही दो तत्व हैं, 
जिनकी अपेक्षा ज्ञान के लिये होती है। शाता वह है जो ज्ञान को प्राप्त करता है और शेय 
वहु है. जिसका ज्ञान प्राप्त किया जाता है। ज्ञाता को उद्देग्य ( 5पणुव्ण ) और ज्ञेय 
को विषय ( 0७००६ ) भी कह्दा जाता है| परन्तु आत्मानुभूति मे ज्ञाता औरज्ञेय के दीच 
क्त्तेद का सम्बन्ध रहता है। इसलिये आत्मानुभूति ताद्ात्म्य प्राप्त भाव है । यह चान 
सन्देह रहित, निश्चित तथा सत्य होता है। रहस्यात्मक अनुभूति में ईश्वर का ज्ञान 
जात्मातुभूति से होता है | 
]., #&00750॥ 4,0९--(97000 ए0ण४ ०६ 6 श/॥050एञा५ ० 88७९० २, 62, 
2, 4, पे, छाक्य-6 ऐशाह्ाण (०४७०ं००5855 ७, 334. 
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रहस्पानुभूति की पाँचवों विशेषता यह ह कि रहस्थानुभुति में सौन्दर्य वोध निहित 
रहता है। इसमे जो ज्ञाम प्राध्त होता है वह प्रेम तथा सोस्दर्य बोध से मिलता-जुलता है । 
रहस्यवादी रहस्पानुभूति और सौन्दर्यानुभूति मे निकटता का सम्बन्ध पाता है । अन्डरहिल 
के अनुसार रहस्यवादी मूलतः एक प्रेमी तथा रसिक हीता हे । 

प्रधान मनोवैद्ञानिक विलियम जेम्स ( धशोंबण [[गग० ) ने रहस्थानुभूति के 
विभिलत विशेषताओं को बतछाया है। ये विशेषताएँ मूलतः चार हैं। इन विशेषताओं 
की व्याध्या अपेक्षित है। विलियम जेम्स ने अन्य रहस्यवादियों की तरह रहस्थानुभूति को 
बकथनीय ( णर्टीक्८ ) कहा है। अकथनीय रहस्यानुभूति का मूल है। यह दब्दों 
द्वारा नही प्रकाशित किया जा सकता है। जिस प्रकार गूँगा ग्रुड के स्वाद का, जिसका 
आत्वादत किया है, वर्णन करने में अम्रमर्थ है, उप्ती प्रकार रहस्यात्मक अनुभूति जिसका 
रहृस्यवादी अनुभव करता है, को भाषा में व्यवत करना सम्भव नहीं है। जिस प्रकार 
पीछा रग एव तीम्र स्वर की व्यास्या भही को जा सकती है, उती प्रकार रदस्पानुभूति की 
व्याख्या करता सम्भव नेही है 

क्षणभगुरता [ 7480037655 ) रहस्यानुभूति की दूसरी विशेषता है। यह एक 
ऐसी अनुभूति है जो चन्द क्षणी एवं मिनटों तक ही कायम रहती है / रहरुपात्मक अनुभूति 
के द्वारा उच्चतर सत्ता का साक्षात्कार क्षणभगुर होता है। 

बौद्धिकता ( 7००४० (2००४५ ) रहस्यात्मक अनुभूति की तोमरी विशेषता है । 
इसका अर्थ है. कि रहस्यानुभुति में तवीनता है जो ज्ञान के प्रकाश से प्रकाशित होता है । 
इगे हम ज्ञान की अवस्था कह सकते है जिसमे रहुस्यवरादी को अन्तदृ प्टि ( 77४६१ ) 
की प्राप्ति होती है । यद्यपि रहस्यानुभूति मे भावानात्मक पक्ष की प्रबछृता ररती है तथापि 
यहाँ ज्ञामात्मक पक्ष की उपेक्षा नही की गई है। इस तथ्य को व्यक्त करने के ठिये 
विलियम जेम्स ने बौद्धिकता को रहस्याट्मक अनुभूति की विशेपता कहा है । 

विप्क्रियता [ ?०४अंश५ ) रहस्यात्मक अनुभूति की चौथी विशेषता है। रहस्य- 
वादी ईध्वर की कामना करता है, ईश्वर की प्रतीक्षा करता है । जब उसे इस अनुभूति का 
ज्ञान होता है तो वह निष्किय हो जाता है। वह अनुभव करता है कि किसी उच्चतर 
सत्ता ने उसे ग्रसित कर लिया है, जिसके फलस्वकूप वह निष्कियता का अनुभव करता है। 

विछियम जैस्स द्वारा विवेचिते रहस्यानुशूति की उपयुक्त चार विशेषताओं को 
अधिकाशत:ः धर्म दाशनिको मे माम्यता प्रदान को है। धर्म के क्षेत्र मे यह उनकी अनमोल 
हैर है / रहस्एात्मक जडुश॒हि हा ऑिफिरग करते समय इन चार विवश हो अठुबदा 
दो जाती है । 

रडोल्फ आाटो ने रहस्यानुभूति की विशेषताओं का उल्लेख करते हुए कहा है कि 
रहस्पानुभूूति विलक्षण एवं स्ववर्गीय ( 50 हथाथरए ) है। इसकी तुलता साधारण 
अनुभूति से नही की जा सकती ! यह बतुलवीय है। स्हस्पानुभूति को दूसरों विशेषता 
यहू है कि यह सरल तथा भेद रहित है। रहस्यानुभृति की तीमरी विशेषता यह है कि यह 
अनिर्वेचनीय है। वर्गों ( छ८०४४०० ) ने भी रहस्यात्मक अनुभूति को अनिरवेचनोम 
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बतह्ाया है। चूंकि रहस्यात्मक अनुभूति में ज्ञाता का अस्तित्व वलीच हो जाता है, इस- 
लिए वर्गमाँ के मतानुमार, रहस्पात्मक अनुभूति अर्थात्‌ शैय के वर्णन का प्रश्त विरयंक हो 
जाता है। ओटो ने रहस्पात्मक़ अनुभूति को प्रज्ञानात्मक ( 0०ट४ ४४४८ ) वही माना है । 
यह ज्ञाव की अवस्था नहीं है, अपितु अस्तित्व की अवस्था है। ओटो रहस्यात्मक अनुभूति 
को ऐरका-ज्पंग्ण्थ! मानता है। यह तकंणा से परे है । 


ईबलिन अन्डरहिल ने रहस्पानुभूति के पाँच लक्षणों का विवेचन किया है, जिनकी 
चर्चा बांछनीय है। रहस्यानुभूति का प्रथम सक्षण यह है कि यह सैद्धान्विक' में होकर 
व्यावहारिक है ) रहस्पात्मक अनुभूति में सम्पूर्ण आत्मा क्रियाधील रहती है । रहस्यामभुति 
का दूसरा लक्षण यह है कि इसका सम्बस्ध इन्द्रियातीत सत्य से है । यह एक आध्यात्मिक 
प्रक्रिया है। यह विश्वातीत तथ्य की खोज करता है। रहस्यावुभूति का तीसरा लक्षण 
यह है कि यह प्रेम से परिपूर्ण है। रहृस्यवादी सम्पूर्ण जगत के प्रति कहुणापुर्ण तथा 
पदार दृष्टि को व्यक्त करता है, जिसके फलस्वछप बह प्रेमी के रूप में चित्रित क्रिया 
गया है। रहस्यात्मक अनुभूति का चौथा लक्षण यह है कि यद्द निरपेक्ष सत्ता के साथ 
एकता स्थापित करता है। यह एक निश्चित मनोवैज्ञानिक अभवुभव है। अण्डरहिंद के 
अनुपार, रहस्थानुभूति का पाँचवाँ लक्षण यहु है कि यह पन्चपात हीवता को प्श्रय देता 
है। इसके फलस्वरूप निष्वक्षता तथा स्वार्य हीवता का उदय होता है । 
रहस्यानभति को धािक विश्वाप्त का मल वाहा जाता है। यह धारमिकता एवं धामिक 
अनुभव का सार है। यही कारण है कि ओटो ने रहस्यात्मक अनुभूति को धार्मिक अनुभूति 
की पराक्राष्ठा रह कर अ्रतिष्ठित किया है । 


बीसवाँ अध्याय 


इहलोकिकवाद 
( 560८7 ) 

धर्मनिरपेक्षतावाद-- सेक्यूलरिज्म” शब्द का प्रयोग दो अर्थों में होगा है। 
इसका पहला अर्थ 'धर्मं-निरपेक्षतावाद! है तथा दूसरा अर्थ, जो धर्म-दर्शन की दृष्टि से 
अधिक महत्वपूर्ण है. 'इदलौकिकवादों ( पपरारंई छणा०ग65४ ) है। सर्वप्रथम घरमे- 
निरपेक्षतावाद' की अवधारणा की संक्षिप्त व्याज्या की जायेगी; तदुप रावत 'इहछोकिंकवाद' 
की अवधारणा की व्याख्या की जायेगी । 

धरमं-निरपेक्षतावाद! भारतीय राजनीति (उंघताब्ण ए०ांध्॑८ ) में प्रयुक्त होता है। 
भारत को धमं-निरपेक्ष राज्य माना गया है। इसका अं है कि राज्य अपने कार्यों का 
सम्पादत धमं से परे रहुकर करना चाहता है। भारतीय सविधान विभिन्न धर्मों के साथ तरस्थवा 
बरतता है। यह किसी विशेष घमम को प्रथय नही देता है। इस प्रकार, भारतीय संविधान 
का लक्ष्य 'धर्ं-निरपेक्ष राज्य! की स्थापना है। यहाँ विभिन्‍न पर्मों के साथ उदाप्नीनता 
का भाव प्रकाशित किया गया है। राज्य, साधारणत: धामिक मामलो में हस्तक्षेप नही 
करता है । परन्तु विशेष परिस्थिति मे जब राष्ट्र की सुरक्षा खतरे में होगी, तब नागरिकों 
की उन्नति एवं समाज के हित के लिए राज्य घामिक मामलो मे हस्तक्षेप करने में संकोच 
नही करेगा | ऐसी व्यवस्था संविधान में कर दी गई, है ॥ '87०ए720798९०७७ ण॑ छिल[डञा0ा 
ब्यात &धाांह में पेव्यूलरिण्म ( धर्म-निरपेक्षताबाद ) को निम्तांकित रूप में परिभाषित 
किया गया है धर्मे-निरपेक्षतावा्द राजतीतिक और दाशं॑निक प्राथमिकता से युक्त ऐसी 
विचार धारा है, जो उद्देश्य पूर्ण रूप से नैतिक किन्तु घामिक रूप से निपेधात्मक है ।”! 
चूंकि भारतीय राज्य घामिक संगठनों से पृथक रहता चाहता है, इसलिये धार्मिक दृष्टिकोण 
से इसे निषेधात्मक कहा ग्रया है। इमका विकास राजदतिक परिस्थितियों एवं द्यशेंनिक 
प्रभावों के फलस्वरूप हुआ है। धर्म-निरपेक्षतावाद का उद्देश्य जीवन और आचरण 
सम्बन्धी कुछ निश्चित मिद्धान्त प्रदान करना है, जिससे यह प्रमाणित होता है कि अपने 
भावात्मक रूप मे यह नैतिक है। उपयुक्त विवेचत से यह प्रमाणित होता है कि धर्म- 
निरपेक्षतावाद का तात्पर्य है कि राज्य न घाभिक और न अधाभिक है। राज्य धार्मिक 
कार्यों एवं दिद्धान्तों से पूर्णतः तटस्थ है । 

घर्म-निरपेक्षतावाद का भर्थ धर्म-विरोधी समझता प्रामक होगा । डॉ० राधाक्ृष्णनु 
ते इस तथ्य का उल्लेख करते हुए कहा है जो ध्यातब्य है, “जब भारत को धर्म-निरपेक्ष 
, $6०प्रोग्राधश 939५9 5728 0652060 85 8 ॥0फएश76॥४, 4787080783]9 ९४३८३), 
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राज्य कहा जाता है नव इसका यह अर्थ नहीं है क्रि-यह धर्म की प्रासंगिकता को 
अस्वीकार करता है अथवा अधारभिकता को प्रश्नय देता है | धर्म-निरपेक्षतावाद के द्वारा 
यह ध्वनित होता है कि भारतीय राज्य अपने को किसी विशेष धर्म के द्वारा शासित्र भी 
नही होगा । इस प्रकार धामिक निष्पक्षता एवं तटस्थता का दूधरा नाम धर्म-निरपेक्षतावाद 
है” धर्म-निरपेक्षतावाद ही वह विन्दु है जिप्तको लेकर भारतीव संविधान पाकिस्तानी 
सविधान से पृथक हो जावा है। यदि हम पाकिस्तानी सविधात्त पर दृष्टिपातु करते हैं 
तो पाते हैं कि छप्तम्रे धर्मे-निरपेक्षता के सिद्धान्त को नहीं अपनाया ग्रया है। इसके 
विपरीत इस्लाम को राज्य धर्म के रूप मं घोषित फिया गया है । 

धर्म-निरपेक्षतावाद उदार मनोवृत्ति का परिचायक है । धमं-निरपेक्ष राज्य मे सभी 
धर्मों के प्रति राज्य आदर-भाव रखता है ! घर्म-निरपेक्ष राज्य में देश्व के अन्तर्गत सभी 
नागरिकों को घामिक विश्वाम की स्वतन्त्रता, उपासना की स्वतन्त्रता, धामिक आचरण 
की स्वतम्त्ता, तथा किसी धर्म को सानने, प्रचार करने तथा परित्याग़ करने की स्वतन्त्रता 
निहित है। इस प्रकार, घर्म-निरपेक्ष राज्य में सभी धर्मों को एक साथ रहने तथा पत्पते 
का अवमर प्राप्त होता है, जिसके फठस्वरूप घामिक सहिष्णुता का विकास होता है। 


इहलीकिकता का स्वरूप 
( पिश्याप्रा९ 0 8€९टाबंशा) ) 

'सेक्यूकरिज्म! शब्द का दूपरा जे 'इहलौकिकता' होता है। इम्रे इहजैडिक 
प्रक्रिया ( 070८६५५ ० 56८छ)॥752007 ) का परिणाम स्वरूप माता गया है। धर्म-दर्शन 
की दृष्टि से /इहलोकिकता? शब्द अधिक महत्वपूर्ण प्रतीत होता है क्पोकि इसमे समकालीन 
धम्र-दर्शत को प्रमावित किया है। प्तिक्यूलर' बब्द का प्रयोग यहाँ उम्त रूप में नहीं हुआ 
है जिस रूप में आधुनिक भारतीय राजनीतिज्ञ इस शब्द का प्रयोग करते दूँ। इसके 
विपरीत 'सेक्यूलर' शब्द का प्रयोग उस रूप में हुआ है जिप्त रूप में समकालोन घममे- 
दाभिको ने इसे प्रयुक्त किया है। यह घामिक सहिष्णुता की प्रवृत्ति को नही व्यक्त करता 
है, अधितु इहलौक्िक प्रवृत्ति को व्यक्त करता है। 'घिक्यूलरिज्म' से सासारिकता अथवा 
ऐहिकता अथवा इहुलौकिकता ( पपा5 ०० ५ी॥7९55 ) का बोध होता है। 

किल्िन्ट के मतानुमार इहुलोकिकता एव प्रत्यक्षदयाद में गहरा सम्बन्ध है। दोनों 
में समान प्रवृत्ति का प्रकाशन हुआ है। प्रो" फिलिन्द लिखते हैं 'दोनो पिद्धान्तो 
( इहलौकिकता और प्रत्यक्षवाद ) मे निशाठता का सम्बन्ध दोखता है। प्रत्यक्षयाद और 
इहलोकिकता मे एक ही प्रिद्धान्त एवं प्रवृत्ति की अभिव्यक्तित हुईं है। दोनो सिद्धान्त एक 
ही घमष्टि के दो अगो की तरह आपस में सम्बन्धित कहे जा सकते है ।'* फिर भो, 
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इहलौकिकता को प्रत्यक्षवाद शी एक जाख। के रूप में चित्रित करना भ्रान्तिमूछक होगा । 
इहलौकिकता पाइचात्य जगवु में एक क्रान्ति के रूप में विकसित हुआ है, जो निरन्तर 
लोकप्रिय होता जा रहा है । 

इहलौकिकता की व्यापकता का सही चित्र उपस्थित करता कठिन प्रत्तीत होता 
है। इस सिलसिले मे कोई विश्वस्त आँकड़ा प्राप्त नही है। अतेक व्यक्ति जो निस्ससदेह 
इहलौकिक है, परन्तु अपने को इहलौकिक मनुष्य कहने में सकोच करते हैं तथा इहलौकिक 
समाज के सदस्य नहीं हो पाते है। दूसरी और, हम ऐसे व्यवितयों को भी पाते है, 
जो अपने को स्ेक्यूलरिस्ट तो कह पाते हें तथा इहलीौकिक समाज की सदस्यता भी ग्रहण 
करते है परन्तु उनके जीवन एवं गतिविधि पर इहलौकिकता की कोई स्पष्ट छाप नही 
दीखती' है । ऐसी स्थिति में इहठौक्रिकता की व्यापकता के सम्बन्ध मे निश्वित रूप से 
कोई जानकारी देना सरल नही प्रतीत होता है । 


जब हम 'सेक्यूलर' ( $6८पा७7 ) शब्द की उत्पत्ति पर विचार करते है तब पाते 
है कि यह शब्द लेटिन शब्द 'सेक्यूलम से निकला है। 'सेक्यूलम का अर्थ यह दुनिया 
अर्थात्‌ कालिक जगतु होता है। इस प्रकार, 'सेक्यूछर” शब्द कालिक जगतु का परिचायक 
हो जाता है। 'सिक्यूलरिस्ट' उमर व्यवित को कहा जाता है जिसकी दृष्टि साक्षारिकता 
पर केरिद्रित रहती है । उसका सम्बन्ध मात्र छौकिक संसार से ही' रहुता है । ( 8०८ए०७7६ 
एग्ग्रट्ब्लाड गर्ल! छत पांड छण्गोत ) इहुलोकिकता एक प्रक्रिया है, जिसमें जीवन 
के गहनलम्‌ पहल की व्याख्या ऐसी शक्तियों के माध्यम से की जाती है, जो इसी जगतु में 
निहित हे । इस प्रकार यहु अछौकिकता का विरोधी है। 

इहलोकिकता (एक प्रक्रिया है, जो धमं-विरोधी है । धर्म मे अलौकिकता की सत्ता 
को स्वीकारा जाता है। प्रत्मैक धर्म में मानव अपने से परे की सत्ता ( 706 #एप/७१०८ 
 86ए०7० ) को मावता है, जो विश्वातीत है। इसी सत्ता को ईश्वर की सन्ञा भी दी 
जाती है । इसी अलोकिक सता के परिप्रेक्ष्य में धामिकता की घ्यास्या हो पाती है। परन्तु 
इहलौकिकता विश्व से परे किसी सत्ता को नही स्वीकारता है। इस प्रकार इहलोकिकता 
ईइवर विरोधी तथा अलौकिकता-विरोधी है । 

इहलौकिकता बौद्धिकता ( रि८३४०शर्बां)] शा८5७ )का परिणाम है। इहछोौकिक 
प्रक्रित में ताकिकता पर अत्यधिक बल दीखता है। किसी भी विधय को आँख मूंद कर, 
प्रानने की प्रवृत्ति की निन्‍दा की गई है। तक से संगति रखने के फलस्वरूप ही किसी मत 
या सिद्धान्त को स्वीकारा जा सकता है। इहलौकिकता में आस्था या विश्वास के लिप 
वस्तुत: कोई स्थान नही है। इस प्रकार इहलौकिकता धर्मे-विरोधी है क्योकि यह बौद्धिकता 
को प्रश्नय देता है जबकि धर्म आस्था पर केन्द्रित है 

चूकि इहलोकिकता ईश्वर विरोधी है, इसलिये इसमे प्रार्थंवा के लिए कोई स्थाव 
नही है । ईइवरवादी प्रार्थना में विश्वाप करता है। जो मनुष्य सचमुच प्रार्थना करता है 
बहू यह नहीं मान सकता है कि मेरी प्रार्थना मे उपयोगिता का अभाव है। परन्तु 
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इहलौफिसता में प्रार्थना की उपयोगिता पर ही कुठाराबात किया गया है। प्रत्येक धर्म मे 
प्राथेना के छिए स्थान सुरक्षित है जिमका अभाव इह्लौकिक्वाद में दौखतां है । इससे यह 
प्रमाणित होता है कि इहलोकिकवाद धर्मे-त्रिरोधरी है । 

इहजौकिकता इसलिये भी धर्म-विरोधी है कि इसमें पत्रितता की भावना का हम 
अभाव पाते है। इसके व्रिपरीत धर्म पत्रित्रता की भावना पर आधारित है। यही कारण 
है कि विल्गन ( 'भ50॥ ) सेक्यूछर समाज के सन्दर्भ मे लिखते हैं सेक्यूछर सम्ताज 
उमर समाज को कहते है जिसमें पवित्रता की भावना, जीवन की प्रवित्रता और ग्रहन 
धामिकता की अनुपस्थिति है ।* 

दृहुलौ किकता धर्म-विरोधी होने के फलस्वरूप धामिऊ सस्थाओं के निष्कासन का 
आदेश्च देता है। सेवयूतरिज्म' में धामिक संगठन या चर्च के लिए वस्तुतर फोई स्वान 
नही है। एक इहकीकिक मवुष्य की घोपणा है अब आप कगी भी चर्च मे मही दाखिठ 
हो । [ 700 7० 8० ६+० टापपए कराए एाणा८ )। इस वक्तव्य में इहलौकिक प्रक्रिया 
का सार निहित है । ऐसे मतुष्य जो निरन्तर चर्च जाया करने ये, सेक्यूखरिस्ट होने पर 
चच्च की असहेठना करने लगे हे । इसका परिणाम यहू हुआ हे कि गिरजा घर अब खाली 
नजर बाते है । इस दृष्टि से ब्रिटन तेजी से उट्छौफिकता की ओर अग्रसर दीखता है । 
भर्नेत प्राट [ शल्तात्ा एप750 ) डिखते है यदि दहठ डिक प्रक्रिया को धारमिफ्त सस्थाओं 
के क्षीण होने से समत्रा जाये, तब ब्रिटन लेजी से इटठौकिक प्रक्रिया की ओर प्रवाहित 
हुं 5 वान हॉफर ( 899 ।छटावदि ) ने भी कहा है 'इहठौकिक़ता विश्व में घामिक कौर 
परद्धंधामिक बोधो का नाथ है (!३ 

उपयुक्त विवेचन स यह प्रमाणित होता है कि इह॒लौकिक प्रक्रिया के विक्रास के 
फलस्वह्प धारतिक सस्वाये सामाजिक महत्व को खो रही है। यही कारण है कि विल्मन 
ने जपनी प्रतिद्ध पुस्तक फिटाडःणा बं8 962ए०३7 50०60? में कहा है 'इहठोकिक्रता 
एक ऐसी प्रक्रिया है जो यह कहता है कि जो पहले धामिक था अब धामिक नही रह पाया 
हैं।' 'इहलौकिकता एक प्रक्रिया है जिसमे धामिक चिन्तन, व्यवहार, एवं सस्थायें अपना 
सामाजिक महत्व को खो रहा है ।'' 

इहुलौकिकता वैज्ञानिक एवं तकवीकी दृष्टिकोण की देन है। विज्ञान और तकनीई 
मे मानव के जीवन प्रतिरुष, उसके जीवत पद्धति और प्रेम पर यहरा प्रभाव डाला है। 
ऐमा कहना पूर्ण युक्ति सगत होगा कि विज्ञान और तकतोकी ने अवश्यम्भावी रूप से 
पर छड़का-38०णक $०क७७ ५ 0१6 "भााच्ार 06 5९758 06 [88 5३८780, !४८ 
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इहलौकिकता को जन्म दिया हैं। पानव्र अधुभ से छुट्कारा तथा शुभ की प्राप्ति विज्ञान 
के आदेशो के पालन के द्वारा ही कर सकता है। विज्ञान ही मानव का मार्गदर्शक है। 
प्रो” फिलिन्ट ने इसीलिये इहलौकिकता के सन्दर्भ मे विज्ञान के योगदात की चर्चा करते 
हुए कहा है 'इहलोकिक पिद्धान्त यह है कि विज्ञान ही मानव छा विधाता है तथा पूर्ण 
आध्यात्मिक निभेरता में भोतिकता का विनाश निहित है।” प्राचीन मानव अपने को 
विज्ञान के विकाम के पुव॑ असह्ाय महसुध्र करता था । परन्तु आधुनिक मानव विज्ञान के 
द्वारा अपने को पूर्णतः छाभान्वित करने में सक्षम दीजता है । आज वह बाढ के रोक थाम 
के लिए बाँध का निर्माण कर लेता है तथा नये-तग्रे वैश्ञानिक औजारो के प्रयोग से प्रचुर 
मात्रा मे फसल उगाने में सक्षम है । 

इहलोक़िक प्रक्रिया मे बौद्धिता पर विशेष बल दिया गया है। किसी वस्तु को 
आस्था पर मानने का आदेश नहीं दिया गया है । इद्सौकिक्ता प्रण्ेक वस्तु को परीक्षा 
एव समीक्षा के धरातत़ पर रखने का आदेिस देता है। इसका परिणाम यह होता है कि 
इंहुलौकिफ प्रक्रिया में समीक्षात्मक दृष्टिकोण का उद्धव होता है । बोद्धिकवा से प्रभावित 
होने के फलस्वरूप इहलौकिक मनुष्य “आधुनिकता” का परिचय देता है। 'सेक्यूलरिस्ट' मे 
अन्धी परम्परा, जो तके के विपरोत्त हे, के विरुद्ध आवाज पाते हैं। इहृगैकिक मनुष्य 
वोदढिकता की इतना अर्थित् प्रश्नय देता है कि वह मूल्यों की प्राप्तिके छिए बौद्धिक 
प्रक्रियाओ का आश्रय लेता है। इसका परिणाम यह होता है कि इहलौक्रिक मनुष्य, जित 
मूल्यों को अपनाता है, उन्हें यान्त्रिक मूल्य की संज्ञा दी जातो है। विल्सन इहलौकिक 
प्रक्रिया के इम स्वरूप का उल्लेख करते हुए कहते हैं 'इहलोकिक प्रक्रिया में यात्त्रिक 
मूल्यों, बौद्धिक प्रक्रियाओ एवं तकनीकी पद्धतियों की प्रबलता है ।/* 

इहलोकिकता का उद्धव एक अमूर्त पटना के रूप में नहीं हुआ है बल्कि तकनीकी 
युग और इसके परिषाम के अन्वर्भव ही हुआ है। इसोलिये इसकी मूर्ते अभिव्यक्ति 
नगरीकरण! ( एंएशगा3३४०७ ) है। 'नग्रीकरण' एक ऐसा पढ़ है जिसे परिभाषित 
करना कठिन है, क्योक्रि समय परिवतन और प्रगति की पीद्र गति के साथ इसकी 
व्यापकृता दिनोदित बढती जा रही है। 'नगरीकरण' उम्र परिवर्देत का प्रत्तीक है, जो 
किसी स्थान विशेष के निवाप्तियों मे तेजी से हो रहा है। 'नगरीकरण” के फलस्वरूप 
मानव में गतिशीलता परिलक्षित हो रही है । 'नगरीकरण' का कारण आथिक, सामाणिक 
और राजनैतिक है। इन कारणों के प्रभाव के फलस्वरूप ग्राम दूद रहे हैं और ग्राम के 
निवासी वड़ी संख्या में महानगरों को ओर प्रवाहित हो रहे हैँ ॥ औद्योगीकरण भी 
'त्ियरीकरण” के विकास में योगदान दे रहा है वष्रोड्षि उद्योग एवं कारबानें तगरो में ही 
केन्द्रित है । नगरीकरण के प्रसार के पुवं, जो कोग परम्परागत मूल्यो को प्रश्नय देते थे 
वे अब 'नगरीकरण' के फलस्वरूप परम्परागत मूल्यों की उपेक्षा करने ढगे हैं 
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इहलौकिकबाद ३०१ 


उपयुक्त विवेचन से यह प्रमाणित होता है कि मगरीफरण' दृदलौकिकता की देस 
है। इहलौकिकता के प्रभाव के फलस्वहूप नगरीकरण' का विकास तीज गतिसे हो 
रहा है । 

वान हाफर [ 8०॥ पत्ि०८रंटः ) ने इहलौकिक प्रक्रिया के सन्दर्भ में कहां है मानव 
वयरुक हो गया है" ( /8८८प्रोव5ब० छ उाक्यााड ८0णांतहु ० वहुद! ) मानव की बुद्धि 
प्रखर हो गई है। मावव प्रौद हो गया है। चूक्ति मात्र वयस्क हो गया है, इसलिये उसे 
ईश्वर की कोई आवश्यकता नही महसूस होती है । वह बिना ईश्वर के जीवन यापत कर 
सकता है। ईश्वर, अमरता एवं दँव-प्रकाशना ( रि८एले2म०7 ) के अभाव में भी मानव 
जी सकता है। जीवन के किसी भी स्थिति मे ईश्वर की अपेक्षा मातव को नहीं बनुमूत 
होती है। विश्व भी ईरवर के विवा पूर्ववत जैमगा चछता रहता है) इस तथ्य का 
उल्लेख करते हुए वान हाफर [ 807 ए०टॉींट! ) ने लिखा है, जो उल्लेखनीय है यह 
स्पष्टतया प्रकट हो रहा हैं कि ईइवर के बिना भी सब कुछ पूर्ववत्‌ जेसा सुचाद रूप से 
चलायमान है! बैज्ञानिक जगंत्‌ को तरह मानवीय परितेश् मे, जिमे सामान्यतः 'ईश्वर! 
कहा जाता है, को जीवन से निष्कासित क्रिया जा रहा है। इस प्रक्रार, 'ईडवर' की 
प्रासगिकरता का कोई औचित्य नहीं प्रतीत होता है।” बहीं कारण है कि जहाँ प्राचीन 
काल में सक्षामक भयानक रोगो से निशान पाने के लिए सानव सनन्‍्त्र एवं तरव तथा 
ईश्वरीय प्रार्थना का आश्रय लेता था जबकि आधुर्तिक मानद कष्ट प्रद रोग्ो के निदान के 
लिए कुशल चिक्त्मिक की सेवा पर निर्भर करता हैं। इहलोकिकता जीने की करा है। 
यही कारण है कि फिलिस्ट ने इहठोकिकता की जीवन विषयक सिद्धाल्त कहा है। 
( '$८९ए८ा% 45 9 86079 (५ ॥0! ) यह इहलोकिकरता का ही प्रभाव है कि आज 
का मानव अपने कर्तव्यों के पूति के प्रति अधिक जागहक है। वह अपनी असफलता के 
किए भाग्य को नही दोषी ठहराता है। मानव जपने भाग्य का स्वय निर्माण कर सकता 
है । मानव अपने कर्मों के द्वारा अपने वियति को प्राप्त करत मे सक्षम होता है। इस 
प्रकार इहलौकिकता मनुष्य और ईइवर के बीच सम्बन्धो यो स्वीकार कर सानव को 
स्वीकार करता है। इहुलोकफिकता प्रक्रिया में मानव को अ्रायधिकता दी गई है, जिभके 
फलस्वस्प सातव ही इहलौकिक प्रक्रिया का केंस्र बिखु प्रतीत होता है । 

उपयुक्त विवेचन के बढ पर इहलौकिकवा के सन्देशों को तिम्तलिखित द्वग से 
रेखांकित किया जा सकता है-- 

(क) सामारिकता को प्रश्नय दें । ( 8८ छ०77॥) ) 
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(ख) मानव के सम्बन्ध में चित्तन करें। ( पफाशार ४007६ )शैछ॥ ) 
(ए) वैज्ञानिक एवं बौद्धिक दृष्टिकोणों कौ प्राथमिकता दें । 


इहलौकिक प्रक्रिया के पक्ष 

( 55९८६ ७ 56एप्रॉश्व[70९९5$ ) 
इहलोकिक प्रक्रिया के दो पक्ष है, जिन्हें हम सामाजिक प्रक्रिया सन्वन्धी ( 5०ल०ंगे 
07०८८5३ ) इहलौकिकता तथा बौद्धिक प्रक्रिया ( 7/6]0८४0 ए70८७७४ ) सम्बन्धी 
इंहलौकिकता कह कर सम्बोधित कर सकते है। धारमिक सस्थाओ का क्षीण होता सामाजिक 
परिववेन की देन है। इसे हम चर्च के सदध्यों की सप्या को गिन कर तथा नये भवनों 
की आतुभविक अध्ययन के द्वारा जात सकते है। इस प्रकार साभाजिक प्रक्षिया सम्बन्धी 
हृहलौकिकता का परिचय प्राप्त किया जा सकता है। इसके विपरीत, बौद्धिक प्रक्षिया 
सम्बन्धी इहलोकिकता का विवेचन सरल नहीं ज॑ँचता है। बौद्धिक प्रक्किया सम्बन्धी 
इहलौकिकता एक नया आयाम प्रस्तुत करता है । यह प्रत्यथों पर केन्द्रित है । यह बौद्धिक 
विकास की देन है। यह एक सप्रत्यात्मक सन्दर्भ प्रस्तुत करना है, जहाँ परम्परागत ईसाई 
धर्म मे चचित अलौकिकता जैसे सप्रत्यप के लिए कोई स्थान सुरक्षित नही रह जाता है । 
इंहलौकिकता एक अलौकिक धर्म से अल्लोकिकता को निष्कासित कर उप्ते लौकिक़ सीमा में 
बाँधने का एक प्रयास है। इस प्रयास की पूति बौद्धिक इहलौकिक प्रक्षिया द्वारा सम्भव 

होती है । 

इहलौकिक प्रक्षिया के दोनो पक्ष, जिनकी व्याख्या ऊपर हुई है वह्तुतः एक दूसरे 
से गहरा सम्बन्ध रखते हैं। इहलौकिक प्रक्रिया के दोनों पक्षो अर्थात्‌ सामाजिक प्रक्रिया 
सम्बन्धी इहलौकिफता एवं वोद्धिक प्रक्षिया सम्बन्धी इहजौकिकता को एक दूसरे से स्वतस्त्र 
मानना भ्रामक होगा। इस तथ्य पर प्रकाश डालते हुए भर्नन प्रॉट ( शगरजाक्क छत ) 
लिपते है “मै इहुलौकिक प्रक्रिया का किसी भी विवरण को जिसमे दोनो पक्षौ को. एक 

दुसरे से स्ववत्र माना यया है, पूर्णते विरोधाधासीम ॥नता हूं ।,'* 

इहलौकिफ सम्राज का स्वरूप 
(पपिश्गदाएार रण 5९एशयता 50209 ) 


इहलोकिकता का विवेचन इहृसौकिक समाज (ह८ायौवाः 80८८ए) की अवधारणा 
मे जुडा हुआ हैं। इसलिए इहलौकिक समाज के स्वकूप पर प्रकाश डालना अपेक्षित होगा । 
जो लोग इहलोकिक समाज मे रहते है, वे च्च को नही जाते हैं । उनके जीवन शेछी पर 
विशिष्टता की छाप रहती है। वे एक विशिष्ट प्रकार का जीवन यापत्र करते है । कौक्स 
( 0०६ ) ने इहलौकिक समाज की विशेषताओं का विवरण किया है। कौक्प्त ( ५०६ ) ने 
“अतामत्व ( श०प्रश्ञाव9 ), उपयोगिताबाद ( एा48707(5% ), ठौकिक दृष्टि ( 970- 
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वि ), गतिशीलता ( फ्र००॥(9 ), अनेकवबाद ( एणंशा ), और सहनशीरूता 
( णैट्ाबएण्ट )! को इहलौकिक समाज के लक्षणों के रूप में स्वीकारा है ।* 

कौक्स ने अनामत्व ( ॥णा) प्या? ) को आधुनिक जीवन का प्रमुख क्षक्षण माना 
है। नगरी जीवन में अनामत्व तथा अवैयक्तिता ( पराए७8णाअा६ए ) मानवीय सम्बन्ध 
को प्रकाशित करने मे थोगदान दे रहे है। इसका परिणाम यह हुआ है कि महातगरों में 
रहने वाले मनुष्य अपने पड़ोस में रहने वाले व्यक्तियों के सम्बन्ध में कोई जानकारों नही 
रख पाते हैं)! इसने अनामत्व [ शाणाज्रए9 ) कहा गया है। जब हम बेक जाते हैं तब 
बेक में सेवारत कर्मचारी के व्यक्तिग जीवन एवं उनकी समस्याओं के प्रति पूर्णतः अल- 
भिन्न रहते हैं। हमे उनके व्यक्तिगत जीवन की ओर झाँकने की कोई आवश्यकता नहीं 
महयूस होती है। हम उनके परिवार के सकधयो के सम्बन्ध मे कोई प्रश्त पूछने की बात 
तक नही सोच पाते है । इसका फ यह होता है कि हम उनके साथ आत्मीय' नहीं हो 
पाते हैं। यह एक ऐसी जीवन पद्धति को जन्म देता हैं, जिसमें व्यक्तिगत सस्बन्ध उन्मुक्त 
हो जाते है तथा मानव हृदय विहिन एवं निर्देय हो जाता है । 

इहलोकिकाः समाज का दूयरा लक्षण 'उपयोगितावार! ( 9798772075% ) है। 
इहलोौकिक सनुष्य किसी भी प्रत्पय का मूल्याकंत उसके द्वारा प्राप्त ध्यवहार के परिणामों 
के आधार पर निश्चित करते है। इहलौकिक मनुष्य कार्यकुशलतीा पर अधिक बल देता 
है । किसी विचार के सन्दर्भ में 5हुलीकिक' मनुष्य का प्रन्‍न होता है--यह किस प्रकार 
कार्य करेगा ? वह रहस्य को प्राथमिकता नहूं, देवा है। उसके मतानुवार यह जगत्‌ तात्विक 
व्यवस्था की एकता नही है अपितु समस्याओं एवं योजनाओं का संग्रह है । 

कौक्स, लॉकिक दृष्टि ( ए7००७५५ ) को इहलौकिक सप्राज का मूल लक्षण 
मानते हैं। इहलौंकिक मनुप्प की दृष्टि लौफिक ससार तक ही सीमित रहती है। वह 
पारलौकिक सत्ता मे विश्वास नही करता है। वह विश्व कौ व्याख्या विश्व के परिप्रेक्ष्य 
मे ही करता हैं। लौकजिक दृष्टि ( [ए०थिभ9 ) के द्वारा इन श्रवृति का बोध होता है। 
इस प्रकार, लौकिक दृष्टि इहलौकिक मनुष्य की मानसिकता का परिचय देता है। कौक्स 
के उपर्युक्‍त विचार का समर्थन पाछ भान दुन ( वर्ण एउ॥ 5णएा८१ ) भो करते हैं जब 
वे कहते हैं 'इहलौकिक समाज के सदस्य द्लोने के नाते हम लोग यहू नही जात पा रहे हैं 
कि 'ईइवर' शब्द का प्रयोग किप्त प्रकार करें ।* दुसरे शब्दो मे “ईश्वर का प्रयोग पिरर्थक 
हो गया है । इहलोकिक समाज में अलौकिक सत्ता के निषेध पर बल दिया गया है। 

गतिशोलूता (्राणेआ)॥.५), को आधुनिक जीवन का अग माना गया है १ आधुनिक 
मानव अपने घर को छोडकर नौकरी की खोज मे महातगरो की ओर गत्यात्मक है। वे 
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सेवा, खेल एवं सामाजिकता के लिए गतिशील दीझते हैं । गति इहलौकिक मानव के जीवन 
में सजीवता एवं क्रियाशीलता प्रदाव करता है। यही कारण है कि गतिशीरूता को इह- 
लौकिक समाज की विशेषता कहा गया है । 

इहलौकिक समाज में अनेकत्व अर्थात्‌ अतेकवाद दृष्टिगत होता है। इंहलौकिक 
समाज मे एक विशेष जगत्‌ विषयक विचार के विपरोत अनेक्ष जगत विषयक विचार 
व्याप्त है। इन जगतू विषयक विचारों के बीच अद्भुत सामजस्य दीखता है, जिसके 
फलस्वरूप शान्ति का उद्भव होता है ! 

इहलौकिक समाज को अन्तिम विशेषता 'सहनश्ीलता” ( +णै०७४7०४ ) है। 
इहलौकिक समाज में विभिन्‍त विचारों के बीच सहनशीलता का भाव दृष्टिगोचर होता है, 
जिसका हम अभाव परम्परागत धर्मों के बीच पाते हैं। परम्परागत धर्मों मे असहनश्चीलता 
तथा निरपेक्ष भाव दिखाई देता है। साधारणत धर्मावरूम्बी अपने धर्म को श्रेष्ठ तथा 
अन्य धर्मों को तुच्छ ममझता है जिप्तके फलस्वरूप धर्म के नाम पर कलह तथा तनाव 
उपस्थित होते हैं। परन्तु इहलौकिक समाज में इसके विपदीत उदार मनोवुति को अपताया 
गया है। कौक्म के मतानुमार उपयुक्त विवेचित दस लक्षणों ने इहलौकिक समाज के 
स्वरूप के निर्धारण में योगदान दिया है । 

बविल्मन ( ४४॥5०४॥ ) ने इहलौकिक समाज ( 5८०४ 50८6४ ) और अइह- 
लौकिक समाज [ >पए०ा $९०प/7 5००८८८४ ) के बीच अन्तर किया है, तथा इह॒लौकिक 
मसाज की विशेषताओं का विवरण किया है। विल्सन ( ५४:०7 ) के अनुसार इह- 
लोक्कि समाज की निम्नछिखित विशेपतायें है :-- 

(१ ) इहलौफिक समाज में यान्त्रिक मूल्यों ( |750प्रख्मध्याथं ४०]७६5 ) की 
प्रधातता है। यान्त्रिक मूल्यों की अवधारणा अस्पष्ट है । सम्भवत्त: यान्त्रिक मूल्य उपयो- 
गितावाद ( ए7०8प75(5णआ ) के समकक्ष है । 

(२ ) इहलौकिक समाज मे बौद्धिक प्रक्रियाओं की प्रवलता है । इहलौकिक समाज 
में प्राधिकार ( 00074।५ ) को मान्यता नही भिली है। 

(३ ) इहलौकिक समाज में तकनीकी पद्धतियों की प्रधानता है । 

( ४ ) इह॒लौकिक समाज में पवित्रता की भावना का अभाव पाया जाता है। 

( ५ ) इहलौकिक समाज में धामिकता का अभाव पाया जाता है। इहलौकिक 
समाज धर्मे-विरोधी है। इहलौकिक समाज में धामिक चिन्तन एवं धामिक सस्थाओं के 
लिये कोई स्थान सुरक्षित नही है क्योकि यह धर्म-विरोधी प्रवृति से शासित है। 


इक्कीसवाँ अध्याय 
घमं-परिवतंन 
( €०एा८त्थंं०्प ) 

धम-परिवर्तन का स्वरूप, 

घरम-परिवतंद! ( 0०7्रए्क्ष्ले०व ) को 'मत-परिवरतंना; 'रूपान्तरण, 'जीवन- 
परिवर्तन” आदि प्रत्ययों के द्वारा प्रकाशित किया जाता हे। विलियम जेम्स ने धर्म 
परिवर्तन को इन शब्दों मे परिभाषित किया है--'धर्म-परिवर्तन को पुतर्जीवन, अन्ुकम्पा 
प्राप्त करना, धर्म को अनुभुत करना, आशवासने प्राप्त करना इत्यादि जैसे विभिन्‍न पदों 
से सूचित किया जाता है? (१ साधारण क्यों मे धर्म-परिवर्तेश का यही अप मास्य होता 
है) घर्म-परिवर्तत के हारा एक विभाजित, गत, हींग और अध्रसन्न मनुष्य अपने को 
अविभाजित, सद्दी, श्रेष्ठ और प्रसक्ष महसूस करमे लगता है। धर्म-परिवर्तन के द्वारा 
धामिक वास्तविकताओ का सम्थक्‌ ज्ञान होता है, जिसके फलत्वरूप मानव के जौवन से 
गहुत परिवर्तन परिलक्षित होता है। इस परिवर्तत का उल्लेज करते हुए जे० बी० प्रात 
ने कहा है “प्राकृतिक मानव ( फशपफ्वो आओ ) का रूपान्तरण नूतन जीव ( ऐिटए 
क्षणआधा€ ) के रूप में सम्भव होता हैं ।*े 

धर्म-परिवर्तत क्मिक एबं अकस्मात्‌ रूप से सभव होता है । धर्म-परिवर्तन के दोनों 
उदाहरण धर्मो में दीखते है । 

धर्म-परिवर्तेन के फलस्वरूप मानव के अमतुलित जीवन का रूपान्तर संतुलित 
जीवन में होता है । धर्म-परिवतंन के फस्वखूप चिर शान्ति की प्राप्ति होती है। धर्म- 
परिवतत के द्वारा अनन्य आनन्द की प्राव्ति होती है | धरम-परिचर्तत के हारा दिव्य 
ज्योति की उपलब्धि होनी है । 

एमं-परिवर्तन एक श्रामिक तथ्य है जो सार्वभौम है। यह क्रिसी विशेष धर्म को 
निधि नही हे । हिन्द घर्म, ईसाई धर्म, बौद्ध धर्म, इस्लाम आदि धर्मो में रूपान्तरण के 
उद्यहरण मिलते है | हूपान्वरण का द्वार प्रत्येक मानव के लिए खुछा है। ईमामसीह के 
इस केथन में तुम्हारा पुत्र. जन्म होंग। ( एणप #ीशध। 06 009 बछथ्य० ) हमे सपान्त रण 
की सार्वमौमिकता का बोध ड्ोता है। रामठ्ृष्ण परम हस को माँ काछी के दर्शन हुए थे । 
बुद्ध को बोधि की प्राप्ति हुई थी। सत पाल की ईसा के दर्सन हुए थे। तुझसी को राम का 
दर्शन प्राप्य हुला था | मुहम्मद को जल्ठाह के दर्शव हुए थे। इन विभिप्त उदाहरणों में 
रूपान्तरण का विवरण झलकता है ।' 

अब प्रइन उठता है कि धघर्म-परिबर्तत का उद्भव किस प्रहार समव होता है ? 
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धर्म-परिवर्तत एक उपलब्धि है । जिसकी प्राप्ति ईश्वरवादियों के अनुसार ईश्वर के अनुगह 
के द्वारा सभव होता है । परन्तु कुछेक मनोवैज्ञानिको के अनुसार मनुष्य के धर्म-परिवर्तन 
में अचेतन मानस की क्रियाशोलता निहित है तथा यह मनुध्य के निजी प्रयत्नो के द्वारा 
संभव होता है। 
धर्म परिवर्तन के निर्धारक 

धर्म के आचार्यों ने धर्म-परिवतंन के उदाहरणो के आधार पर धर्म-परिवतंन के 
लिए कुछ घटको की चर्चा की है, जिनकी व्याख्या एक-एक कर अपेक्षित है। ये धर्म- 
परिवत॑न के निर्धारक है, जिनके फलस्वरूप मानव धर्म-परिवर्तेत की ओर मुखरित 
होता है । 

धर्म-परिवतंन की आकाक्षा रखने वाले व्यक्ति को अपनी तुच्छता एवं अपूर्णवा का 
बोध होना चाहिए। जब मानव की अपनी पाप की चेतना हो जाती है तब उसे अपनी 
अपूर्णता का बोध हो जाता है। पाप की चेतना को धर्म-परिवर्तन के धटठक के रूप में 
स्वीकारा गया है। चूकि धर्म-परिवर्तेन उस प्रक्रिया का नाम है, जिसके द्वारा मातव को 
पाप से छुटकारा मिलता है, इसलिये धर्मं-परिवर्तन के लिए पाप की चेतना का बोध होता 
आवश्यक है। धर्म-परिवरतंव के लिए उद्देश्य के प्रति जागरुकता का भी रहना आवश्यक 
है । मनुष्य जिस आदर्श की पूर्ति के लिए धर्म-परिवर्तत की चाह रखता है, उसके प्रति 
चेतनशील रहना परमावद्यक है। धर्मे-परिवर्तेन के उपर्युक्त दोतों घटकों का उल्लेख करते 
हुए स्टारबक ( 5५७0७८४६ ) यह स्पष्ट करने की चेप्टा करते है “जो व्यक्ति धर्ष-परिवर्तन 
के लिए उत्सुक रहने है उतके मन में दो बातें रहती है--वर्तमान कालिक अपूर्णता या 
पाप, जिससे वह बचना चाहता है और दूसरी बात जो उसके मन में रहती है वह है 
भावात्मक आदर्श, जिसे वह आत्मसांतु करना चाहता है।”* 


धर्में-परिवर्तत के छिए आत्म-प्रमर्पण की परम आवश्यकता है। जो व्यक्ति अपने 
स्व को मिटा कर ईरैवर के चरणों मे अपने को समर्पित करते हैं वे परम शान्ति को 
प्राप्त करते है! आत्म समपंण की महिमा की चर्चा करते हुए एक प्ताधक ने कहा है, जो 
ध्यातव्य है. अन्त में मैंने विरोध करना त्याग दिया और अपने को ईश्वर के चरणो में 
समर्पित किया, यद्यपि कि यह कठिन सधर्ष था। क्रमश यह भावना मुझमे जागरित हुई 
कि मैने अपना कार्य किया है और ईश्वर अपना कार्य पूरा करने की दिशा में भी इच्छुक 
है।' इस प्रकार आत्म समर्पण धर्म-परिवर्तन की दिशा मे एक मुझ्य चरण के रूप में 
ब्रतिप्ठित हो पाता है । 

धर्म-परिवर्तेन की आकाक्षा रखने वाले को दृढ विश्वाप्त की प्रवृत्ति को प्रश्नय देना 
चाहिए। दृढ विश्वाप्ती निरन्तर किसी सत्य को पकड़े रहने में सक्षम होता है जिसके 
फलस्वरूप वह अपने उद्देश्य की प्राप्ति मे सफल होता हे । इसके विपरीत अदृढ प्रदुत्ति 
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को प्रश्नय देने वाला व्यक्ति धर्म-परिवर्तव के लिए उपयुक्त नही होता है। यही कारण है 
कि दृढ विश्वास की प्रवृत्ति को धर्म-परिवतंन का घटक माना गया है। गहरी चोट के 
कलस्वरूप भी मानव कभी-कभी धर्मे-परिवर्तन की दिशा में सलग्न हो जाता है। संत 
तुहुमीदाय को अपनी पत्नी से अग्राथ अनुराय था, जिसका कारण उनकी कामुकता थी । 
इसके फलस्वरूप तुलमीदाम को अपनी पत्नी के द्वारा अपमानित एवं तिरस्क्ृत होना पडा, 
जो उनके लिए वरदान स्वरूप प्रमाणित हुआ । वे तुलमीदास से सत तुलबीदाभ बन गये 
और उन्हे राम के दर्शन का गौरव प्राप्त हगा । 

धर्म-परिवर्तंत के लिए घामिक्ष शिक्षा का होना आवश्यक है। धार्मिक शिक्षा के 
फलस्वरूप धार्मिक सहकरार का सृजन होता है, जो मानव को धर्मे-परिवर्तेत की दिशा में 
योगदान देते हैं। जेठ बी० प्राट ने ईइ्ररशास्त ( 77०००४५ ) की शिक्षाओ का 
पूर्णतथा समर्थन को घर्म एरिवर्तेत तर सूल घटक कहा है। धर्म-परिवर्तत की याद रखने 
वालो की धर्मशासत्र की शिक्षाओं का हदयगम करना चाहिए। 

“धमे-परिवर्तन को! जे० बी० प्राट ने 'मानवीय जिवशता की देव कहा है । धर्म- 
परिवतंद के लिए मावव शो अपनी विव्वत्रा का बोध होता अति आवश्यक है। चूँकि 
मानव ऐल्छिक प्रयस्ती के फ॒सछप अपने उद्देश्य की प्राप्ति नही कर पाता है, इमलिये 
उसे अपनी असमर्थता एवं विवक्ता का बोध होता है। उसे मानवीय ग्रवत्तों की 
निल्मारता का बोध होता है, जिसके फलस्वरूप उसे ईश्वर के चमत्कारिक अनुप्रह की 
प्राप्ति होती है तथा वह धर्मेनप्रिवर्तेंत को अनुभूद करने लगता है। इंसीलिये जे० दी० 
प्राठ ने असमर्थवा की बोध को धर्म-परिवर्तन के निर्धारक के रूप में घ्वीकारा हूँ । 

धर्म परिव्देन के उदाहरण 

घमं-परिवर्तत का अध्ययन धर्म-परिबर्तंत सम्बन्धी विशेष उदाहरणों से जुदा हुआ 
है क्योकि उनके द्वारा धर्मं-गरिवर्तेम के मनोवैज्ञानिक एवं धामिक पक्षों पर प्रकाश पड़ता 
है। अत धर्म-परिवर्तत के कुछ उदाहरणों की चर्चा करना यहाँ श्रासगिक प्रतीत होता है। 

एस० एच द्रैंडले अपने को चौदह वर्ष की उम्र मे ही पुर्णत धर्म-परिवर्वित मावते 
है। उन्होंने अपनी अनुभूति का विवरण इस प्रकार किया है “मैं सोचता हूँ कि मैने 
आस्था के द्वारा उद्धारक ( $8५४7०0ए7 ) को अयने कमरे से एक क्षण के लिए मानवीय 
आकार मे देखा ) उसके हाथ हमारी और वढे हुए थे और मुझे पास आने को कह रहे 
थे। अगले दिन मैं कम्पित होते हुए आनद्दित्त हुआ । वुछ देर के उपरान्त ही हमारे 
अन्दर आनन्द की भावना इतनी बढ गई कवि मैं यह कहे बैठा कि मैं मरना चाहता हूँ । 
इस विश्व का मेरे लद्धा से कोई स्वाव नहीं क्योत्ि मैंने यह महसूस कर छिया कि अब 
प्रत्येक दित मेरे लिये धामिक दिन [ 38095फ% ) है। मेरी यह उत्कंठ इच्छा है कि उभो 
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मनुष्य हमारे तरह हो उद्धारक को अनुभूत करें और ईश्वर के प्रति अपने असौम प्रेम को 
ब्यक्त करें ।) 

महपि देवेन्द्र नाथ टेगोर ने अपनी आत्मकथा! में धर्म-परिवर्तत विषयक भनुभूति 
का विवरण किया है, जिपकी व्यार्या अपेक्षित है। टेगोर का सन विश्व के रहस्य को 
समझने के लिए व्याक्रुल था । वे जावना चाहते थे कि सत्य क्या है ? उनका मन विलक्षण 
आतन्द की खोज में निमग्न था। परन्तु उन्हें इस उद्देश्य की प्राप्ति मे सफलता नहीं 
मिल पा रही थी जिसके फलस्वरूप उनका मत अज्ञान्त्र एवं व्यधित था| उन्होने अपनी 
व्यधा का चित्रण अपनी आत्मकथा' में इस प्रकार किया है,--“मैं यह नही समझ पा रहा 
था कि तसल्‍्ली कहां से प्राप्त करें । मैं सोफा पर बैठा रहता था तथा ईश्वर की ममस्या 
के सम्बन्ध मे चिन्तन किया करता था। यह प्रक्रिया इतनी तीब्र थी. कि मैं कभी-कभी 
मानसिक रूप से अनुपस्थित हो जाता था। मेरे हृदय में तीव्र वेदना थी। मै अपने चारो 
ओर अन्धकार महसूस करता था। ससार के भोगो के प्रति मैं पूर्णतः उदासीन था। 
जीवन नीरस था। ससार श्मशान की तरह लगता था। मैं कहीं भी आनन्द एवं श्वान्ति 
को नही पा रहा था। ब्वान के अभाव में मुझे सब कुछ अन्धकारमय प्रतीत होता था ।? 
देवेन्द्र नाथ टैगोर की खोज को शुद्धत. बौद्धिक कहना ध्रामक होगा क्योकि उनका हृदय 
मन की अपेक्षा अधिक बसतुष्ट था। परन्तु टैगोर एक दिन अपने उद्देश्य की पूर्ति से 
सफल हो सके । 


एक दिन जब देवेन्द्र नाथ टंगोर निराशा जनक स्थिति में थे तब उन्होने सल्कृत 
पुस्तक का एक पन्‍ना अपने निकट अकस्मातु पाया। उन्होंने कौतुहर वश उसे उठाया तथा 
सस्कृत के एग्न विद्वान के पास जा कर उम्र पन्‍ने में छिखित इलोक का अनुवाद करवाया ! 
वहु इकोक ईशावास्योपनिपद्‌ का प्रथम इछोक था जो इस प्रकार है .-- 
ईशावास्यमिद सर्व यत्किज्व जगत्याँ जगतु। 
तेन त्यक्तेन भूडजीया' मा ग्रध कस्य स्विद्धनेम्‌ ॥ 
इस इछोक का अर्थ इस प्रकार है 'जगतु में जा कुछ स्थावर-ज ज्ूम ससार है, वह 
सब ईश्वर के द्वारा आच्छादनीय है। उपके त्याग भाव से तू जपवा पालत कर, किसी के 
धन की इच्छा न कर ।/” इस इलोक मे ईश्यर की सर्वव्यापफता का विवरण हुला है । 
ईद्ावास्य उपनिषद्‌ की आधारभूत घोषणा है कि सब कुछ मरमात्मा का है । इस 
स्जपोक़ा जे स्वर्टीफटग जे अआायरक के फवासबलूप टेकेद्ा काश और का फार्मन्‍्परिवर्तन हुआ । 
उन्होने कहा है 'जब मैंने इसकी व्याख्या को जाना तो मुझे मानो स्वर्ग से अमृत को प्राप्ति 
हुई । ईश्वरीय आवाज मानो स्वगं से पृथ्वी पर मेरी आत्मा की पुकार सुनकर आाया हो- 
ऐसी अनुभूति मुझे हुई। मैंने ईश्वर को सर्वत्र पाया । मैने उसे प्राप्त किया जिसकी मुझे 
प्रबल चाह थी । मुझे आनन्द की अनुभूति हुई । धन्य है वे ऋषि जिन्होने इस इछोक की 
रचना की है ।! इस प्रकार देवेन्द्र गाय टैगोर का धर्म-परिवर्तन हुआ । जे० बी० ध्राट न 
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अपनी पुस्तक 'रीलिजियस कनसमनेश' मे इसे धर्म परिवर्तन का विशिष्ट उद्यहरण के छप 
में स्वीकारा है । 


रामकृष्ण परमहस, जो एक सत एवं रहस्यत्रादी थे, के जीवन मे धर्म-परिवर्तन 
परिलन्षित हुआ है, जिसकी व्यापक चर्चा हुई है। उनके धर्त-परिवर्तन का प्रथम चरण 
उभर दिन आरम्भ हुआ, जिस दिन वे काली के मन्दिर में देशनार्थ जाना आरम्ध किया । 
उनके रन में माता काली के साक्षात्कार के छिये तडप थी। वे माँ काली की प्रतिमा के 
समक्ष मिरन्तर ध्याव किया करते थे । उन्होने काली की प्रतिमा को अपनी माँ के रूप में 
तथा जगतु वी माला के रूप में ग्रहण किया । प्रतिदित उपासना के उपरान्त रामकृष्ण 
मूत्िि के समनक्ष घटो बेठा करते थे, तथा ऋचाओ का गायव किया करते थे। वे उप्त मूति 
के साथ प्रार्थता एवं वार्तालाप करते हुए पाये जाते थे । इस प्रकार बारह वर्षों तक राम- 
कृष्ण परमहुस की साधना कायम रही तथा वें अश्ञान्त रहे | उन्हें ऐसा रूगा मानो भाँ का 
दर्शन उन्हें प्राप्त नही हो पायेगा । एक दिल माँ का सुन्दर वचन एवं छवि का उन्हें बोघ 
हुआ ! उन्हें यह विदित हुआ कि अहम का भाव ईरचर के साक्षात्कार में भंडचन करता 
है। ईश्वर से साक्षात्कार के लिये अहमू का परित्याग अअवश्यक है। श्री रामकृष्ण प्रम 
हम को अहम की समाप्ति के फलस्वरूप ईश्वर का दर्शन हुआ ( उन्हें ईश्वर का दर्शन 
अकस्मात्‌ अल्त॑दृष्टि के द्वारा नही अपितु क्रमिक ढंग से सम्भव हुआ। इस ध्रकार उनका 
धर्म-परिवर्तत हुआ, जिसके कलस्वरूप उन्हें बौद्धिक चमत्कार का बोघहुआ । 


भगवदगीता में धर्म-परिवर्तेत कां हम जनुरम उदाहरण पाते है। ज्योहि अर्जुन 
को श्री कृष्ण का विराट रूप दिखाई देता हे त्योहि अर्जुन का धर्म-परिवर्तन हो जाता है । 
यह हूप थी कृष्ण जर्जुन को तब दिखलाने हू जब जून पुरुषोत्तम को ईश्वरीय स्वरूप 
को देखने की प्रबद्ठ अभिदापा व्यक्त करते है । विश्व-रूप को दंखते के छिये पर्जुन की 
दिव्य नेत्र प्रदान किये जाते है। अर्जुन सम्पूर्ण जगत्‌ को श्री कृष्ण भगवान के शरीर में 
एक जगह स्थित देख पाते हैं। विश्व-रूप का दर्शन करने के उपरान्त अर्जुन आदइचर्य से 
युक्त एत्र हथित हो जाते हैं तथा भगवान के अ्रति श्रद्धा एवं भक्ति का प्रदर्शन करते है । इस 
प्रकार, अर्जन का धघ॒र्म-परिवर्तत हो याता है। इस धर्म-परिवर्तन को गीता का केर्द्रीय 
विपय कहा जा सकता है । इसके अभाव में गीता की लोकप्रियता एवं महत्ता अकल्पनीय है। 


धर्म परिवतंन के प्रकार 
( 797८5 ० ९०7४९:४'०॥ ) 
धर्म-परिवर्तन के दो प्रकार मादे गय हूँ | व हु--(१) सकल्पतनात्मक धर्म-परिवर्तन 
( ४णा्ा०्छओ ॥9ए४ ० 0कारथाञण्प ) भर (२) आत्प-वमपंण विपयक्े धम-परिवर्तेत 
( 50॥4 छ5घ्रााध्यातेध 9[9८ ण एणगाषधाआता )। स्टारबंप [ 5ब्राऊिप्रटो: )ने इस 
वर्गीकरण का सकेत किया है । विलियम जेम्स ने धर्म-परिद्रतं न के इन प्रकारों को मान्यता 
प्रदान की है । वेब एूक-एुक कर धर्म-पर्िथियंत के उपयुक्त पकारो की व्याबंया अपेक्षित है । 
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संकल्पनात्मक धर्म परिवत्तन 
( ए०ापरग्पढ्य प५छुढ ० (07एलड्ाका ) 
यह धरममं-परिवतंत का वह रूप है जिसमे मनुष्य अपने को अशुभ कर्मों से शुभ कर्मो 
की ओर रूपान्तरित करता हैं। इस रूपान्तरण के फलस्वरूप मनुष्य का परिवर्तन ईइवरीय 
मनुप्य के रूप में सभव हो पाता है । लेकिन इस प्रकार के सभी रूपास्तरण मे इच्छित 
परिणाप्र मन्द और क्रमिक प्रक्रिया के द्वारा ही प्राप्त होता है। उदाहरणार्थ एक दराबी, 
मिगरेट पीनेवाला, वेश्यागामी, आदि अपनी आदतों का गुलाम होते हैं। अब यदि इस 
प्रकार के व्यक्ति या व्यक्ति समूह इन गलतियों से बचना चाहते है तो यह दो प्रकार से 
संभव है। या तो ये अपनी आदतो को आकस्मिक रूप से छोड सकते हैं या वे अपनी 
अदतो को क्रमिक एवं मन्द गति से त्याग सकते हैं सकहपनात्मक धर्म-परिवर्तन में क्रमिक 
रूप से छपान्तरण पाया जाता है। इस रूपान्तरण के जड मे मानव का सकत्प झविते 
निहित है। विजियम जेम्स ने इसे ऐच्छिक रूपान्तरण [ ए०णप्रा(४0ए एफाएप्डण्त ) 
की सन्ना दी है । 
धर्म के इतिहास में सकल्यनात्मक धर्म-परिवर्नन के उदाहरणों का अभाव नहीं है। 
परन्तु वस्तु स्थिति यह है कि इस प्रकार के धर्म-परिवतेन में भी आत्म-समपंण का एक 
अनिवाय॑ तत्व होता है । विलियप जेम्प के मतानुसार सकल्पनात्मक धर्म-प्रिवर्तन से 
आशिक आत्म-समर्पण का भाव देखा जा सक्षता है । 
आत्म-समपंण विपयक धर्म-परिवतंन 
( 5९-5प77टहप6८३ 5५ एड ० (00९८/5४४०॥ ) 
यह स्पष्ट है. कि सकल्यनात्मक धर्म-परिवर्तन मे भी जात्म समपंण के तक्त्व है, 
ज॑सा ऊपर कहा गया है। लेकिन आत्म ध्रध्पण के बिशुद्ध रूप में आत्म प्रयास के कोई 
वत्व नही पाये जाते हे । आत्म-ममपंण विपयक धर्म-परिवर्तन में मनुष्य अपने को ईश्वर 
या अपने से उच्चतर सत्ता के अधीन अपने को समर्पित करता है। आत्म समपंण सम्बन्धी 
धर्म-परिवर्तेन मे व्यक्तिगत इच्छा के लिये वस्तुत* के,ई स्थान नही है। यहाँ भावना एवं 
सवेग की प्रवलतता रहती है। यही कारण है कि धर्मे-परिवर्तत के इस कोटि को स्वेगा- 
व्मक धर्म-परिवतंव की भी सन्ना दी जाती है । 
भात्मे-समर्पण की महत्ता इस बात से भी प्रषपाणित होती है कि कुछेक व्यक्तियों ने 
भात्म समपंण के द्वारा अनन्य बझान्ति को प्राप्त किया है। ज्योहि एक साधक अपने को 
ईश्वर के अधीनस्थ समर्पित करता है त्योहि उसे बनन्‍्य झान्ति की अनुभूति होती है । एक 
ईसाई ध्मावलम्बी ने अपनी अनुभूति का विवरण करते हुए कहां है 'एकाएक मुझे यह्‌ 
विदित हुआ कि मुझे भो मुक्ति मिल सकती है यद्दि मैंप्रयात करना छोड दूँ तथा 
ईसामसीहू के चरणों में अपने को समर्पित कर दू। ज्योद्ि ईसा के चरणों मे अपने को 
समर्पित किया त्योि चमत्कारिक छाभ हुए ।! 
आत्म-समर्पण विषयक धर्म-परिवर्तेत मे मनुष्य पूर्णतः निष्क्रिय रहता हैं द्वाकि 
ईश्चरीय इच्छा अपने प्रयत्त की पूति के लिये उसे माध्यम वन सके । आत्म समपंण विषयक 
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धमम-परिवतन को संकरपनात्मक धर्मे-परिवतंव की तुलना में अधिक महत्ता दी गई है। 
यह सकल्‍्पनात्मक धर्म-परिवर्तन की अपेक्षा अधिक रोचक एव दुल्ल ते है । 
धर्मान्तरण ( एणाएटाडणा ) 

घगांन्तरण का अथे * एक्राए्टाइठा शब्द ट्वियर्थक होता है। इस शठद का प्रमोग 
दो अर्थों में होता है । (€0घ2ए८८57०र् शब्द का प्रयोग प्राय. प्र्॑-पर्टिक्तंत के रूप से होता 
है, जो इस शब्द के प्रथम अर्थ को सूचित करता है इस शब्द का दूसरा अर्थ धमन्तिरण' 
है । धर्म-परिवर्तत की व्याख्या करने के उपरान्त धर्मात्तरण की व्याख्या अपेक्षित है । 

धर्मान्वरण उस प्रक्रिया का नाम है जिपके द्वारा मनुष्य एक धर्म, जिसक्रा वह 
अनुगामी होता है को त्याग कर दूगरे नये धर्म को अगीकार ऊरता है ।॥ ((ए०शएशश07 
पर्या३ याबपहुट 9 बिक, 007 ठार्ाड 6 एसाइाण्य (5 बाठऐट्ण) धर्मान्त रण को 
'छठ्ड्शुप्रधंडए! भी कहा जाता हैं। घर्मान्नरण के अनेक उद्दाहरुण मिलते हैं। ज्यौहि 
एक हिन्दू, हिन्द-धर्म को त्याग कर ईमाई-धर्म अथवा इस्लाम अथवा किसी अच्य धर्म को 
अगीकार करता है, त्योहि हम उस व्यकिंत्र को धर्मान्त्रित समझते हे तथा उसके धर्म 
सम्बन्धी परिवर्तत को 'धर्मान्नरण' की सज्ञा देते है । 

'धर्मान्तरण' की अवधारणा धर्मों को अन्ेकता में निहित है। धर्म अनेक है। धर्मों 
की अनेकता वध्य है। चुँक्ि बिश्व में अनेक धर्म है, इसहिये मनुष्य एक धर्म को त्याग 
कर दूसरे धर्म को अपनाने मे सक्षम हो पाता है। इस प्रकार, धर्मान्तरण घ॒र्मों की अनेकता 
की घारणा से जुडा हुआ है । 

धर्मान्तरण धामिक स्वतन्त्रता की देन है। मनुष्य को किसी भो धर्म को अपनाने 
एवं छोडने को ह्वतंत्रता प्राप्त है। कोई विशेष धर्म मातत्र पर लादा नहीं जा सकता तथा 
विज्ञेप धर्म के पालन के लिये उमें बाध्य भी नही किया जा सकता । जिम प्रकार मानव 


को विशेष धर्म के पालन की स्वतत्रता है। उसी प्रकार कह किक धर्म को अपनाने की भी 
स्वतन्त्रता है । अत धर्मान्तरण धामिक व्वतत्रता का अपरि हाय परिणाम है । 


धर्मान्तरण की प्रक्रिया विषयक धारणा विविध धर्मों के अनुसार भिन्‍न-भिन्‍न है। 
धर्मास्तरण की प्रक्चिया जो एक ध॒म्मे के लिये अनुकूल है वह दूमरे घमम के लिये पूर्णतया 
धर्मप्रतिकुल माना जायगा | इस प्रकार, धर्मान्तरण की प्रक्रिया सभी धर्मों मे समाव रूप से 


नहीं स्वीकार किया गया है। का 
धर्मान्तरण के निर्घारक 


धर्मान्तरण के अनेक कारण है | धर्मान्तरण का प्रमुख कारण निर्धतता है ! निर्धनता 
के फलसरहूप मानव को अनेक कठिराइयों का सासता करता पडता है। यबरीबी के फल- 
स्वरूप धन एवं पैसे के प्रकोभन से आकर मानव अपना धर्म छोइकर पराये धर्म को अपनाने 
के लिये बाध्यता महसूस करता है। इस प्रकार निर्धनता के फवल्वरूप उप्का धर्माम्तरण 
सम्भव होता है। 
धर्मान्तरण का दूपरा कारण अशिक्षा एवं निरक्षरता है। शिक्षा के अभाव के 
फलस्वरूप मानव को अपने धर्म का सम्पक्ष ज्ञान नहीं रहता है जिसके फ़रलूस्वरूप बह 
अपने धर्म को त्याग कर नये धर्म में दाक्षित हो जावा है। कभो-कभी राजनैतिक हस्तक्षेप 
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के फठस्वरूप भी व्यक्ति एवं समुदाय का धर्मालरण होता है । इस प्रकार दांत के फव- 
स्वरूप धर्मान्तरण होता है। कुछ ऐसे भी उदाहुरण मिठ्ने हे जहाँ प्रेम विवाह धर्मास्सरण 
के हेतु के रूप मे कार्यान्वित रहा है । यदि दो ऐसे व्यक्तियों के बीच प्रेम होता है, जो 
विभिन्न धर्म के अनुयायी हैं तो वेमी स्थिति मे एक झो अपना धर्म त्याग कर दूमरे के धर्मं 
को कवूछ करना पढ़ता है जिमके फठस्वरूप दोनों के वीच बेबाहिक सम्बन्ध हो पाता है । 
इस प्रकार प्रेम विवाह को सार्थक्रत्ता प्रदात करते के छिये धर्मान्तरण' की आवश्यकता 
महसूप्त होती हैं । 
धर्मान्तरण का समीक्षात्मक विइलेपण 

धर्मान्तरण के सन्दर्भ मे एके महत्वपूर्ण प्रशन उठता है--वयया धर्मान्तरण वस्तुतः 
साथक होता है ? घ्रमन्तिरण अनेक उदाहरणो में सैद्धान्तिक धरातल पर ही कार्वात्वित 
होता है। जहाँ बैक व्यावहारिक धरातल का मम्वन्ध है घर्मान्तरण सार्थक नही दीखता 
है। इसे उदाहरण के द्वारा समझा जा सकता है। ऐसा देखा गया है कि हिन्दू; जो हिन्दू 
घम को त्याग कर ईसाई घर में सम्पिल्ित हुआ है वह संकट के क्षणों मे हिन्दू धर्म का देव 
शिव! जिसका वह बनन्‍य भक्त था को ही याद करता है तथा उनकी वन्दना करता है। वह 
कष्ट निवारण हेतु ईसा ममीह की प्रार्थना नही करता है और न वह गिरजा घर में जाने 
की बाध्यता ही महसूम करता है। धर्म का सम्बन्ध हपारे आन्तरिक जीवन से है, हमारे 
सस्‍्कार से इसका गहरा लगाव है । इसका परिणाप्र यह होता है कि अधिकाश उदाहरणो 
में धर्मान्तरण सार्थक नही प्रवोव होता है। डॉ० राधाक्ृषण्णन्‌ ने इसीडिये कहा हे (0प्राथ 
एए्5आं०78 पबए८ ए० ॥0008 ल्‍॥ ग्रादा तट)! अब प्रइन यहु उठता है--क्या धर्मा- 
न्तरण को न्याय संगत माना जा सकता है ? घर्मान्तरण को नन्‍्याय-संगत नहीं माना जा 
सकता है। इस सन्दर्भ में तिम्मलिखित विल्दुओ पर ध्यान देना अपेक्षित जान पडता है :- 

(क ) धर्म का सम्बन्ध सस्कृति से अंदूठ है। यदि कोई व्यक्ति परम्परागत धर्मं 
को त्याग कर दूसरे धर्म को अगीकार करता है तो वैसी स्थिति में वह धर्मास्वरण के साथ 
अपवी सम्कृति को भी स्यागता है। चूंद्ति सस्क्ृति मानवीय स्वभाव का भंग है इसलिये 


धर्मान्तरण अस्वाभाविक है। यही कारण है कि स्वामी विवेकानन्द ने धर्मान्तरण को अधथमे 
की संज्ञा दी है । 


(ख ) सभी धर्म पूठत, समान है। इसलिये एक धर्म को छोडकर दूसरे धर्म को 
अपनाने का कोई ओचित्य नही दीखता है। इस प्रकार धर्मान्तरण की संगति “धर्मों की 
एकता के साथ नही हो पाती है । 

( ग॒ ) महात्मागाघों ने धर्मान्तरण को मान्यता नहीं प्रदाव की है। प्रत्येक धर्मा- 
वलम्वी को अपने धर्म को सवत्र बनाने का प्रयास वरना चाहिये । एक हिन्दू को अच्छा 
हिन्दू, एक मुमछमाव को अच्छा सुसलूमान तथा एक ईसाई को सफल ईसाई बनने का 
प्रयास करनी चाहिये। यहो धर्म की माग है। इस सन्दर्भ मे महात्मा गांधी ने कहा है 
“यदि कोई मनुष्य अपने धर्म की आत्मा को ग्रहण कर लेता है तब वह सभी धर्मो की 
आत्मा को आप्त कर लेता है ।! जत घधर्मततरग निर्मद्त है। उपर्युक्त विवेचत से यह 
प्रमाणित होता है कि घ॒र्मान्तरण बौद्धिक दृष्टि से न्याय सगत नहीं प्रतीत होता है।. ७ 


बाइसवाँ अध्याय 


घिश्व-धर्म श्रौर घामिक सहिष्णुता 
(एफ धष्य ए मेशाहाए0 20 एशाडां०ए5 व087थ०९ ) 

विश्व-धर्म को प्रासंगिकता एवं अर्थ -- 

रिलिगन! की अवधारणा में एकता की धारणा निहित है । टिलिजन! लेटिन 

रेछिंगेवर! ( रछाहुआ८ ) से निकछा है जिसका अर्थ पुन. जोड़ना या पुन' बाँधना 

होता है। इस अर्थ के अनुमार धर्म वह है जो उपास्तक एवं उपास्थ, व्यक्ति एवं समाज को 
जोड़ता है। इस प्रकार धर्म की मानव एवं गानव के बीच कड़ी का काम करना चाहिए। 
धर्म को बन्चुत्व की भावना के विकाम में योगदान चाहिए | परन्तु वस्तु स्थिति यह है 
कि धरम ने एक सनुष्य को दूसरे मनुष्य से, व्यक्षित को सम्ताज से जोइने के बजाय विभाजित 
किया है। धर्म मानवीय समाज के विध्वस का प्रमुख कारण रहा हैं। इसीलिये स्वामी 
विवेकानन्द ने कहा है धर्म वे मानव और माचव के बीच जितना कट शत्रुता फो अ्रसारिति 
किया है उतना किसी दूसर ने नही किया है ४" 

धम्म का योगदान उत्माहवद्धक नही रहा है। धर्म के द्वारा राष्ट्रीय एवं अन्तर- 
राष्ट्रीय समस्यायों का सूजन हुआ है। धर्म के द्वारा मानत्र समाज ऐसे अनेक विरोधी 
वर्गों में विभाजित हो गया है, जिनमें निरन्तर संघर्ष चलता रहा है। यहू संघंध॑ आज भी 
जारी है। घमें के इस निषेधात्मक योगदान के फलस्व्प धर्म का इतिहास रक्त से रजित 
है। इसीलिये डा० राधाइप्णन्‌ ने कहा है 'एक धर्म का जितना विरोधी अन्य घमं है, 
उतना बिरोधो कोई दूसरा नही है ।? कुछ व्यक्तियों ने मातवता की रक्षा के लिए धर्म॑ 
का अन्त कर डालने का आदेश दिया है । परन्तु उनके इस विचार की मान्यता नही दी 
जा सकती है। घर्म को किस्ती प्रकार भी तिलाजलि नहा दी जा सकती है क्योकि यह 
मानव के साथ अदृठ रूप से सम्बन्धित है। जब तक मानव का अस्तित्व रहेगा, धर्म का 
भी अष्तित्व रहेगा । चूंकि मानव धर्म के साथ अवियोज्य रूप से जुड़ा हुआ है, इसीलिये 
धर्म के अन्त की बात करना झोभमन नही प्रतीत होता है। 

उपयुक्त विवेचित समस्या का समाधान विद्व-घर्मे के निर्मित होने से सभव 
दीखता है । विश्वन्धर्म के सृजन से स्रम्पर्ण मानव समाज एकता के सूत्र में बंधने मे सक्षम 
होगी | अत विश्व-धर्म की प्रासगिकता महसूस होती है । 

विश्व-श्वर्मे सम्बन्धी सम्भावना के प्रइत पर विचार करने के पूर्व प्रशत यह उठता 
है कि विश्वन्धर्म का अर्थ क्या है? विश्वन्धर्म का अर्थ सम्बल्थी प्रश्त विश्व-धर्म के 
स्वरूप से छुडा हुआ है । विश्व-धर्म के स्वरूप के सम्बन्ध में विश्वित रूप से कुछ कह 
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३१६ धर्-दर्शन की रूपरेखा 


दिया है। इन चिन्तकों मे से कुछ के मु विचार की मंक्षिप्व॑ व्याख्या अपेक्षित है, जिनके 
विवरण के बिना हम यह बताने में सक्षम नही हो पार्येगे कि उहे अपने उद्देश्य की पूति 
में कितनी सफलता मिलो है। 

डॉ० राधाकृष्णत्‌ ने विभिन्‍न पुस्तकों के माध्यम्त से यह दिखलाने का प्रयास किया 
है कि सभी धर्म मूलतः समात हैं। धर्मों की जड मे एकता निहित है। 

राष्ाकृष्णनु अईवतवादी हैं। अद्वैतवाद वेदान्त दर्शन के अनुसार ब्रह्म ही एक मात्र 
सत्ता है। राधाकृष्णन के अनुमार सभी घ॒र्म करिसी-व-किसी रूप में परम तत्व ब्रह्म की 
ओर अग्रसर होने का प्रयास करते हैं। सभी धर्मों मे इसो परम तत्व की उपासना भिन्‍ने- 
भिन्‍न रूपों मे होती है। राधाकृष्णन परम तत्व को सर्वोच्च आत्मा की संत्ना देते हैं । यह 
सर्वोच्च आत्मा विभिन्‍न धर्मों का केन्द्र बिन्दु है। राधाकृष्णन के अनुसार सभी घ॒र्म 
सापेक्षतवा सत्य हैं तथा एक ही घ॒र्म जिसमें ब्रह्म प्राप्ति या सर्वोच्चि आत्मा की प्राप्ति पर 
बल दिया गया हो, अन्तिम झूप से सत्य है। चूकि सभी धर्मों की जड़ मे सर्वोच्च भात्मा 
का विचार निहित है, इसलिये सभी घ्मे मूलत. समान है। इस प्रकार राधाकृष्णन धर्मों 
की एकता को प्रमाणित करते हैं । 

सभी धर्मों का छुक्ष्य एक है। सभी धर्मों का उद्देश्य ईश्वर को अपनाना है । 
सभी धर्में अपने अपने दृष्टिकोण से सामान्य उद्देश्य को प्राप्ति में सलग्व दीखते है। 
इमी लिये डौ० राधाकृष्णन्‌ ने कहा है विभिन्‍न घ॒र्में सहयोगी की तरह सामान्य उद्देश्य 
की प्राप्ति में निमान हैं ।/* 


डॉ० राषाकृष्णन्‌ के अनुमार प्रत्येक धर्म उपासना पर जोर देते हैं। यद्यपि उपासना 
को पद्धतियों मे भेद है फिर भी वे मुल्तः समान हैं क्योकि सभी उपासना के द्वारा ईश्वर 
को पुजने का प्रयास किया जाता है। सभी उपासना की पद्धतियों में उभ्यनिष्ठ तत्व निहित 
है। इसका कारण यह है कि सभी उपासना की पद्धति भी एक ही तत्व की अनुभूति को 
व्यक्त करती है। चूंकि सभी छपासना के द्वारा ईइवर को प्रसन्न करने का प्रयास किया 
जाता है, इसलिये उपासना कौ पद्धतियाँ मूछत: समान हैं । अतः उपाधना के आधार पर 
विभिन्‍न धर्मों के बीच भेद उपस्थित करने का प्रयाप्त निनदनीय है । इसके विपरीत उपासना 
की पद्धतियों के आधार पर विभिन्‍न धर्मों के बीच सामंजल्‍्य दिखलाना न्याय संयत है। 

विश्व के विभिन्‍न घ॒र्मों के पिहावलोकन करने से विदित होता है कि सभी धर्म 
मूलतः: एक है। एक घमं का दूसरे धर्म से भेद अनावश्यक तथ्यो को लेकर दीखता है। 
जहाँ तक घर्मों के आवश्यक तत्व का सम्बन्ध है, विभिन्‍न धर्मों के बीच एकता निवास्त 
करती है। यदि हम अपने धर्मे के मूल तत्व के विषय में स्म्यक्‌ ज्ञान रखते हैं तब हम 
सभी घ॒र्मों के मूल दत्व के विषय सें भी भिन्न हो जाते हैं। इसके विपरोत यदि हम अपने 
घर के मूल सत्य के सन्दर्भ मे सही जानकारी नहीं रखते हैं तब हमे विभिन्‍न धर्मोंके 
बीच मुख्य भेद परिठक्षित होता है। डॉ० राधाकृष्णनु ने कद्दा दै घर्मो के बीच भेद 
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महत्वपूर्ण इसलिये मालूम होते हैं कि हम अपने धर्मों के मूल सत्य के सम्बन्ध में जानकारी 
नही रखते हैं। सभी घ॒म्मों मे सामान्य तत्व निहित है।'" 

सभी धर्म मूल्यों पर केन्द्रित हैं। सत्य, अहिसा, अस्तेय, ब्रह्मचयं, अपरिग्रह आदि 
मूल्यों को प्रत्येक धर्म में स्थान मिछा है। धर्म की महत्ता इंस वात पर निर्भर करती है 
कि उसमे मूल्यों का प्रकाशन किस हुंद तक हुआ है। डॉ० राधाकृष्णत्‌ के अनुसार किसी 
भो घमं की महत्ता इस बात पर निर्भर करती है कि उसमे प्रातृभाव, विश्वास, आस्तरिक 
शान्ति, भद्ठता, पडोसियों के प्रति प्रेम तथा सभी जीवी के प्रति दया जेंसे घामिक मूल्यों 
का विकास किस प्रकार हुआ है। चूंकि सभी घर्म मूल्यों पर आधारित हैं, इसलिये सभी 
धर्म मूलतः समान हैं । इस प्रकार, राधाकृृषष्णन्‌ विभिन्‍ने विधियों के द्वारा धर्मों के बोच 
एकता प्रमाणित करने का प्रयास करते हूँ । 

डॉ० भगवात दास ने विभिन्‍न धर्मों के स्वरूप की व्यास्या करते हुए कहा है कि 
धर्म में मूछत* दो प्रकार के गुणो का समावेश दीखता है। पहले प्रकार के गुण को आवश्यक 
गुण तथा दूसरे प्रकार के गुण को आकस्मिक ग्रुण को सन्ना दी जाती है। जहाँ तक 
आकस्मिक गुणो का सम्बन्ध है धर्मों के बीच हम विपमतापाते हैं परन्तु जहाँ ठक 
आवश्यक गुणों का सम्बन्ध है, धर्मों के बीच हम एकता पाते हैं। आवश्यक गुणों को 
धर्म का सार या मूल तत्व कहा गया है। मानव का युतीत कत्ेत्य होता चाहिये कि 
वह धर्मों के आकस्मिक युणों को हुटा कर उनमे निहित सार तत्व की खोज करे । 

डॉ? भगवान दाम मे इस बात पर बल दिया है कि जहाँ तक लक्ष्य स्थात का 
सम्बन्ध है, सभी धर्मों में एकता है! परन्तु जहाँ तक माधत्र पक्ष का सम्बन्ध है हम घर 
के अमेक मार्गों झा उल्लेख पाते है! जिस प्रकार बवेक नदियाँ एक सप्रुद्र में बाकर ग्रिरती 
हैं, उसी प्रकार मभी धर्म विपिन्‍त मार्गों को अपना कर एक ही छक्ष्य स्थोत्त पर पहुँचते हैं। 

डॉ भगवान दांत ने सभो धर्मों के सामान्य तत्वो का विइलेषण करते हुए कहा है 
कि सभी धर्मों का मल तत्व “ईबवर' है। एक ही ईइवर की उपासना विभिन्‍न धर्मों मे 
होती है । हिन्दू का 'ईश्वर', इस्लाम का “अल्लाह! तथा इंसाई का “गॉड' से एक हो अथे 
का बोध होता है। भगवान दास जी ने इस तथ्य का उल्लफ्र + रते हुए कहा है, “यह बात 
सभ्नी मजहद्र वाले मानते हैं कि खुदा एक है। सबसे घडा खुदा अल्लाह-अकबर मद्दादेव, 
परम ईश्वर, परम आत्मा, परब्रह्म॒//-इने सब का अर्थ एक ही है। कोई नमाज के नाम 

, कोई सध्या के नाम से, कोई प्रेयर के नाम से उसी एक परमात्मा, अल्लाह या गांड 

को हो याद करते हैं ।* 

इस प्रकार डॉ० भगवान दास ने धामिकता को प्रमाणित करने के लिये विभिन्‍न 
धर्मों के तुलनात्मझ अध्ययन का आशय लिया है तथा विभिन्‍नताओं के बीच सामजट्य 
दोजने का प्रयास क्रिया है। उनके मतानुमार विभिन्‍न धर्म विभिन्‍त्र भाषाओं के माध्यम 
पे एक ही उद्देश्य की प्राप्ति मे सकग्न है। सभी घ्मों का सार तत्व समान है। 
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इ्पृ८ धर्म-दर्शन को रूपनरेखा 


धर्मों के बीच एकता खोजने का प्रयास सार्थक मही प्रमाणित हुआ है । धर्मों के 
बीच एकता स्थापित करने का प्रयास सतही प्रतीत होता है। धर्मो के दो रूप माने गये 
हैं बाहरी रूप और आन्सरिक रूप। जहाँ तक बाहरी रूप का सम्बन्ध है, जो धरम के 
अनावश्यक पक्ष का प्रतिनिधिर्द करते हैं, विभिन्‍न धर्मों के बौच हम अन्तर पाते हैं। 
धर्मों के आन्तरिक रूप को वस्तुतः? समरूप माना जाता है। परस्तु वस्तुस्थिति यह है कि 
धर्मों के आन्तरिक रूप मे जो धर्म के आवश्यक पक्ष का प्रतिनिधित्व करते हैं, हम समता 
नही पाते हैं। इसे विभिन्‍न उदाहरणो के द्वारा समझा जा सकता हैं | यद्यपि इस्छाम एवं 
ईमाई धर्म में एकेश्वरवाद का दावा किया जा सकता है. फिर भी इस्लाम एवं ईसाई के 
एकेश्वरवदा में हम अन्तर पाते हैं। ईसाई धर्म मे एकेइवरवाद के साथ त्रित्ववाद 
( ए००थ्फः ण॑ पज।9 ) घुडा हुआ है परस्तु इस्लाम का ईश्वर-विचार परम तत्व की 
अखण्ड एकता पर आधारित है । ईसाई धर्म मे ईश्वर को प्रेममय तथा क्षमाशील माना 
गया है परल्तु इस्लाम मे ईश्वर को न्‍्यायी एवं शक्ति सम्पस्त माना गया है। जहाँ तक 
ईश्वर की संख्या का सम्बन्ध ह। कुछ धर्मों में ईश्वर को एक माना गया है कुछ धर्मो थ 
ईश्वर की दो माना गया हे तथा कुछ धर्मों भे॑ ईश्वर को अनेक माना गया है। 
इस प्रकार ईदवर की अवधारणा को लेकर विभिन्‍न धर्मों में हम अन्दर पाते हैं। कुछ धर्मों 
में ईश्वर को व्यक्तित्वपू्ण मात्रा गया है तथा कुछ धर्मों में ईश्वर को निराकार चितनित 

किया गया है। कुछ ऐसे धर्म भी मिलते है जहाँ ईश्वर के लिये स्थान सुरक्षित नहीँ है । 
कुछ धर्मों मे पुनरत्थान ( रि८5घ०ा८००४०० ) को मांवा गया है। जहाँ मृतक शरीर 

बार के साथ जी उठता है तथा कुछ धर्मों में पुनर्जन्म ( पिला) ) को माना गया है 
जहाँ आत्मा नवीन शरीर मे प्रविष्ट होती है। कुछ धर्मों में कर्म-तियम को प्राथमिकता 
मिली है,तो कुछ धर्मो मे कर्म-नियम को मही स्वीकारा गया है। जहाँ तक जीवन के अन्तिम 
रूटक्य का सम्बन्ध है, हम विभिन्‍त धर्मो मे समता नहीं पाते हैं। कुछ धर्मो के अनुसार 
जीवन का अन्तिम लक्ष्य स्वां की प्राप्ति है जब कि कुछ धर्मो के अनुसार जीवन का अ्तिम 
लक्ष्य मोक्ष या. विर्वाण की प्राप्ति है जब कि बुछ धर्मों के अनुसार जीवन का अन्तिम 
लट्ष्य ईश्वर से सान्विध्य स्थापित करना है जबकि कुछ धर्मों के अनुमार जीवन का चरमे 
लक्ष्य आत्म-पूर्णता की प्राप्ति है। जहाँ तक पौराषिक वथाओ का सम्बन्ध है विभिन्‍द धर्मो 
कें बीच हम विभेद पाते हैं। उपगुंक्त विवेचन से यह प्रमाणित होता है कि धर्मों के बीच 
बस्तुत; कोई आन्तरिक मेल नही दीखता है क्योकि अनेक महत्वपूर्ण बिन्दुओ पर विभिन्‍न 
धर्मों के बीच समता का अभाव है। ऐश्वी स्थिति में धामिक एकता के आधार पर विश्व- 
धर्म विभित करने का प्रयास व्यावहारिक सम्भावना से शून्य है। अंत. विश्व-धर्म के 

निर्माण सम्बन्धी दूसरे विकल्य से भी उद्देश्य की पूर्ति नही हो पाती है। 

अब विद्व-ध्रमे की स्थापना के सम्बन्ध मे चचित तीसरे विकल्प की व्याख्या 

भपेदित है। रापेक्षदयाद (१०७४5) के समर्थकों ने विदव-धर्म की स्थापना का प्रयास 
किया है। सापेक्षवादियों के अनुसार विभिन्‍न धर्मो के बीच जो विभिन्‍नता परिलक्षित 


विदव-धघर्मे गौर घामिक सहिष्णुता ३१९ 


होती है उसका कारण यह है कि हम एक हो सत्य को विभिन्‍न दृष्टियों से देखने का प्रयास 
करने हैं। धर्म अपने अपने दुष्टिकौण से सत्य को प्रतिनिधित्व करता है। सत्य अनन्त है 
तथा उसे देखने की विधियाँ भी अनन्त हैं । एक ही सत्य क/ अनेक दृष्टिकोणों से देखा जा 
सकता है। प्रत्येक धर्म अपनी दृष्टि से मत्य है। एक ही बालक अलग अलग दृष्टिकोणों 
से देखने से भिन्न-भिन्न प्रतीत होता है । यदि एक ही वालक का चित्र विभिन्‍न अवस्थाओं 
अर्थात्‌ दौदते समय, सोते सम्रय, पढले समय लिया जाय तो प्रस्येक चित्र एक दूसरे से 
घिस्न मालूम होगा। फिर भो सभी चित्र अपनी-अपनी दृष्टि से सत्य होगा। यही बात 

घमं के सन्दर्भ मे भी लागू होती है । सभी धर्म अपने अपने दृष्टिकोणो से सत्य हैं। सभी 
धर्म एक ही सत्य को प्रकाशित करने का प्रयास करते है । 

राधाकृष्णन्‌ के अनुसार सभी ध्रर्मों मे उपासना के द्वारा एक ही सत्ता को अनुमभूत 
करने का प्रयास किया जाता है । सभी उपासना एक हो मत्ता की उपासना है। घूकि 
उपासना की पद्धतियाँ अनेक हैं, इसलिये धर्म भी अनेक हैं। युग के अनुमार मनुष्य अपनी 
मनोवृति के अनुसार विभिन्‍न देवताओो का चयम करता है। जेसा मनुष्य होता है वैसा ही 
उसका देवता होता है। चूंकि मानव की मनोवृत्ति में हम अन्तर पाते हैं, इसलिये विभिन्‍न 
धर्मो की प्रासग्रिरुता प्रमाणित होती है । यही कारण है कि सापेक्षवयादी विभिन्‍न धर्मो 
को कायम रखने की आकाक्षा व्यक्त करते है। इससे ही विश्व-धर्म की स्थापना सम्भव 
हो सकती है । अत विच्व धर्म को स्थापना के छिये विभिन्‍त धर्मों को जीवन्त बनाये 
रखने की आवश्यकता हैं अन्यथा विश्व-धर्म की स्थापना सम्भव नही होगी । 

मापक्षवादी का उपर्युक्त मत दोपपूर्ण प्रनोत होता है । यहे सत्य के विभिन्‍न पक्ष 
के सकलन के द्वार। सम्पूर्ण सत्य की प्राप्ति वरना चाहता है । परन्तु वस्तु स्थिति यह है 
कि अनेक सापेक्षों के सकलन के द्वारा निरपेक्ष को प्राप्ति सम्भव नहीं है। निरपेक्ष सत्य 
की प्राप्ति वे लिये सापेक्ष दृष्टिकोणो के धरातल से ऊपर जाना होगा । सत्य की उपलब्धि 
तभी हो सपती है जब हम मतो एवं पक्षो की सीमा से परे जाते की क्षमता रखते हो । 
इसी प्रकार विश्व धर्म की स्थापना के छिय सभी धर्मों वे विडयन की आवश्यकता है। 
धर्मो वी सापेक्षता एबं अनेकता के द्वारा यह विदित होता है हि कोई भी धर्म सत्य नही 
है । इमसे प्रमाणित होता है कि ऐतिहासिक धर्मों क विछयन के फलस्वरूप ही. विश्व धर्म 
की स्थापना हो सकती है। शत तीसरा विकन्प भी विस्व-धर्म की स्थाएना में अक्षम है। 

उपर्यक्त विवेचन के आधार पर यह निष्वर्ष निकलता है कि विश्व धर्म की स्थापना 
के लिये प्तभी प्रयास असफछ प्रतीत होते हैं । विश्व धर्म की स्थापना एक ऐसी सम्रस्या है 
जिसका प्तमाधान नहीं दीखता है । यदि फ़िसी प्रकार हम विश्व धर्म को प्रस्थापित करने 
मे सफल भी हुए तो वह विज्व धर्म विभिन्‍न धर्मो क॑ तुन्य एक भ्रम ही होगा । ऐसे निर्मित 
विश्व-्धर्म की विश्व-प्र्म की सदा देता विशकन्‍ध में की साथंक्ता का समाप्त कर देना होगा। 
चूंकि विश्व-्धर्म की स्थापना सम्भव नही हैं, इसलिये विभिन्न धर्मों को फूलने फलने के 
लिये यह आवश्यक है कि धर्मोवलम्बी धर्मो के प्रति समिष्णुता को भावना को प्रश्नय दें 
अन्यथा मानव जाति की सुरक्षा एवं शान्ति को गम्भोर चुनौती का सामता करना पड़ेगा । 


३२० धर्म-दर्शत की रूप-रेखा 


धामिक-सहिष्णुता का स्वरूप 
घामिक सहिष्णुता का अथ विभिन्‍न धर्मो के प्रति आदर एवं प्रेम के भाव का प्रदर्शन 

करना है। मानव की सबसे बडी दुर्बलता यह है कि वह अपने घर्मे को श्रेष्ठ तथा दूपरे 
धर्म को तुच्छ ममझता है जिसके फलस्वरूप धर्म को लेकर सघर्ष होते हैं। धामिक 
प्रहिष्णुता में इस संघर्ष को रोकने के छिए विभिन्‍न धर्मों के प्रति महनशीलता के दुष्दि- 
कोण को प्रथप देने का आदेश निहित है ) 

महात्मा गाँधी के अनुसार धामिक सहिष्णुता अहिंसा के सिद्धांत का प्रतिफल है | 
अहिंसा का मिद्धान्त सभी धर्मो के प्रति वही आदर का भाव व्यक्त करने की प्तीख देता 
है जिसे हम अपने घमं के प्रति व्यक्त करते हैं। उन्होने सहिप्णुता शब्द के स्थान पर 
दूसरे शब्द के प्रयोग की चाह व्यक्त की है क्योकि सहनशीरता छत्दर के द्वारा जहाँ 
तक अन्य धर्मावलम्बियो को सहन करने की बात है क्षम्य धर्मों की तुच्छता प्रमाणित 
होती है । 

स्वामी विवेकानन्द में सहिष्णुता के स्थान पर स्वीकृति सप्रत्यय के प्रयोग की 
शाकाक्षा धदर्शित की है इसका कारण यह है क्रि सहनशीरता से नि्षेधात्मक अर्थ का 
बोध होता है| जब कि इसके विपरीत स्वीकृति से भावात्मक अर्थ का बोध होता है। 

घामिक सहिष्णुता के विकास से आध्यात्मिक अर्तदृष्टि का विकास होता हैं। 
धार्मिक सहिष्णुता सभी धर्मो के प्रति उदारता की भावना को प्रथय देने का आदेश देता 
है। धार्मिक सहिष्णुता अपने धर्म को प्रति उदासीनता का प्रश्नय देने का आदेश नहीं 
देता है अपितु अपने धर्म के प्रति आदर एव प्रेम की भावना को प्रश्नय देने का आदेश 
देता है। परन्तु इसका यह अथं नही है कि धर्मावडम्वी को अपने धर्म की बुटियों के 
प्रति भाँख मू द लेना चाहिए। प्रत्येक धर्मावलम्दी को अपने धर्म को सही परिप्रेक्ष्य मे 
समझने की दिशा मे प्रवत्तशील' रहना चाहिए । 

धार्मिक सहिष्णुता के विकास के लिए मानव को धर्म के मूल तत्वों की सही 
जानकारी होनी चाहिए। सभी धर्म किसी-न-किंसी रूप में सत्य से सम्बन्धित है। सभी 
धर्म मानवीय मूल्यों के सरक्षण पर बल देते है ॥ कोई धर्म गानव और मानव के बीच 
शत्रुता रखने का आदेश नहीं देता है । सभी धर्मावलम्बी को 'सर्व-धर्म-समस्वय की 
शिक्षा अतिवाये रूप से दी जानी चाहिएं। धार्मिक शिक्षा के फलस्वरूप उन्हें अपने धर्मो 
के प्रति विश्वास जग्रेगा तथा दूसरे के धर्मों के प्रति आदर के भाव का विकाम होगा । 
यहाँ पर यह कहना प्रासग्रिक होगा कि महात्मा गराधी ने धार्मिक सहिष्णुता के विकास 
के लिए धाम्मिक ग्रन्थों के अध्ययन पर बल दिया है। परन्तु इस सन्दर्भ मे उन्होने एक 
चेतावनी भी दी है कि धार्मिक ग्रस्थो का अध्ययन करते समय इस बात पर ध्यान रखना 
आवश्यक है कि उनके टीकाकार कौन हैं । हमे उन्हीं व्यक्तियों द्वारा सम्परादित एवं 
अनूदित धार्मिक पुस्तकों का अध्ययन करना चाहिए जिनमे ग्रन्थ विशेष के प्रति श्रद्धा 
का भाव ही । ईसाई घ॒र्मं के अनन्य भक्त द्वारा सम्पादित एवं अनूदित बाईबिल का द्वी 
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सध्यपत घांछनीय हुँ। इस प्रकार यदि मानव अपने घ॒र्म तथा दूसरे के धर्म के धार्मिक 
प्रत्थों का अध्ययत ऐसे टीकाकारों की रचनाओं के द्वारा करता है, जिम्हें उन श्रस्थों एवं 
सम्बन्धित धर्म के प्रति भक्ति एवं श्रद्धा का भाव हो तब बहू धामिक सहिष्णुता के विकास 
में महायक हो सकता है। 

घामिफ सहिष्णुता के विकास में हिल्दू धर्म की भूमिका सराहतीय हो सकती है। 
हिन्दु्वर्म एक ऐसा धर्म है, जिसमे घामिकमहनशीरछूता का सन्देश निहित है। हिन्दू धर्म 
सभी धर्मों के प्रति महनशीलता की भावना को अपनाकर आदर का पान बन गया है । 
इस सन्दर्भ में डॉ० राधाकृष्णन की तिम्नलिखित पेक्तियाँ उद्धरनीय हैं “सच्चे हिन्दू 
के लिये कदाचित ही ऐसा कोई स्थान होंगा जहाँ बहू चुपचाप ईश्वर की पूजा न कर 
सके, शायद ही कोई ऐसी प्रार्थना होगी जिसमें भरद्धा पवेंक वह सम्मिछित नद्ीं 
सके । इस सहनशील दृष्टिकोण के कारण म्वय हिल्दू धर्म सभी प्रकारो और सभी 
स्तरो की घामिक उच्चाकाक्षाओ की एक पच्चीकारी बस गया है ।? स्वामी विवेका« 
नन्द के अनुसार हिन्दू धर्म एक ऐसा धर्म है जिसने सम्पूर्ण विश्व को सहनशीलता का 
पाठ पढाया है। स्वामी विवेकानन्द की तिम्तलिखित पैक्तियाँ इस सिलसिले में 
ध्यातव्य हैं “मुझे उस धर्म का समर्थक होने का ग्वें है डिसने सम्पूर्ण विश्व को 
सहनकश्नीलता एवं सार्वभौम स्वीकृति को पियाया है।/”* हिन्दू घर्म की मूल विशेषता 
सहनशीलता को प्रथय देवा है। विश्व के किसी भी धर्म में हिन्दू धर्म की तरह 
सहनशीलता को नहीं अपनाया गया है। ईसाई घरम्मं मे भी असहनशीलता दीखती है । 

विश्व के विभिन्‍न धर्मों के समर्थकों को हिन्दू धर्म से मार्ग-दर्शव लेना चाहिये 
ताकि वे घाभिक सहिष्णुता को अपनाने में सक्षम हो सके । इस प्रकार घामिक 
सहिष्णुता के प्रसार में हिन्दू धर्म की सेवा अपेक्षित है । 

धामिक सहिष्णुता की प्राप्ति के उपाय 

धार्मिक सहिष्णुता की भ्राप्ति सरल नहीं दीखता है | परन्तु हम घामिक राहिष्णुता 
की प्राप्ति के सन्दर्भ में उदासीन नहीं हो पकते हैं। धामिक सहिष्णुता की श्राष्ति होने 
से ही मानव धर्म के नाम पर जो संघर्ष एव हिसा हो रहे हैं से बच सकता है। घाभिक 
सहिष्णुता की प्राध्ति मे कुछ कठिनाइया हैं जिवका निराकरण आवध्यक है 
धार्मिक कटटरता का निराकरण :- 

कुछ धार्मिक व्यक्तियों मे धर्म के प्रति कटढरता की भावना दौथती है। ऐसे 
लोग अपने धरम को हो श्रेष्ठ तथा अन्य धर्मों को छोटा एवं हीन मातने लगते हैं। 
ऐसी स्थिति में सकीर्णता एवं सक्तुचित दृष्टिकोण का उद्भव होता है जिधके फरस्वरूप 
मानव की झ्ान्ति एवं सुरक्षा खबरें में पड जाती है। यदि हम धर्म के इतिहास की 
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ओर भपनी दृष्टि डालें तो हमें विदित होगा कि धर्म-युद्ध का मूल कारण घाभिक 
कट्टरता की प्रवृति को प्रथय देना रहा है। घामिक कद्टरता के फलस्वरूप अनेक 
घर युद्ध हुए हैं तथा खून की नदियाँ बही हैं। अपने धर्म के प्रति श्रद्धा एवं आस्था 
रखना सराहनीय है परन्तु दूसरे के धर्म की निन्‍्दा करना उपयुक्त नहींहै। कुछ 
धर्मांवलम्बियों की धारणा कि हमारा धर्म, हमारा देवता, हमारा पंथ ही थ्रेष्ठ है तथा 
दुसरे का धर्म होन है,-गलत है। यह प्रवृति घामिक सहिष्णुता के विकाप्त में बाधक 
है क्योकि इस प्रवत्ति के फलस्वरूप मनुष्य दूसरे धर्म के समर्थकों को सहंत नहीं कर 
पाता है। अत" घामपिक सहिष्णुता की प्राप्ति के लिये घाभिक कट्टरता का निराकरण 
मति आवश्यक है । 
सम्प्रदायवाद का निराक रण :- 

धर्म का इतिहाम साक्षी है कि प्रत्येक धर्म का विभाजन विभिन्‍न सम्प्रदायों में 
हुआ है । एक सम्प्रदाय दूसरे सम्प्रदाय के प्रति सहानुभूति रजने के बजाय उनके 
विरुद्ध प्रचार करते हैं। इसका परिणाम यह होता है कि उन सम्प्रदाथों के बीच घृणा 
एवं वैमनस्थ का भाव प्रस्फुटित होता है। सम्प्रदाय को मात्र धर्म का शटौर कहा 
गया है। ये धर्म की आत्मा नहीं है। ये सम्प्रदाय धर्म जैसी पत्रित्र वस्तु को कलुपित 
करने की दिशा में सक्रिय रहते हैं। सम्प्रदाय को सत्य मानने वाले धर्म के सार को 
लहीं पा सकते॥। उनका घमं मात्र कर्मकाण्ड तक सीमित होकर रह जाता है। ये 
सम्प्रदाय धर्मों के बीच नफरत एवं देव की आग को भडकाते हैं जिसके फलत्वरूप मानव 
की शान्ति भग होती है। इस प्रकार सम्प्रदाय के फलस्वरूप घार्मिक महिण्णुता के 
विकास मे कठिनाई होती है। अतः धामिक सहिष्णुता के विकास के छिये धर्म के 
सम्प्रदायों का निराकरण अपेक्षित है। 
घाभिक अन्धविश्वासों का निराक रण :- 

प्रत्येक्ष धमें में कुछ न कुछ धामिक क्षन्ध्र विश्वास रहते हैं। धर्म मे कुछ ऐसी 
प्रधथायें एव मत निहित रहते है जिन पर बौद्धिक दृष्टि से विचार करने की 
आवश्यकता होती है। यदि इन प्रथायो एवं प्रचलनो का हम बोद्धिक मूल्याकन करते 
हैं तव वे अस्रगत एवं भमान्य प्रतीत होते हैं। परन्तु धमावरछूम्वियो को उन्हे आँख 
मूंद कर पालन करते के लिये बाध्य किया जाता है ! इसका परिणाम यह होता है 
कि कुछ समय के उपरान्त धर्मावलम्बी इत अन्धविद्वासों को प्रश्नय देने लगता है 
क्योकि ये उसके घामिक भावना को सजीवता प्रदान करते है। जब तक मानव को 
धामिक अन्धविश्वासों से छुटकारा नहीं मिल जाता है तव तक वह धामिक सहिष्णुता 
को अपनाने में सक्षम नहीं हो सकता है। अतः धार्मिक सहिष्णुता की प्राप्ति हेतु 
घामिक अन्धविश्वासो को तिलाजछि देने की अति मावश्यकता है। 


तेईसवाँ अध्याय 
घामिक भाषा की सार्थक्षता 
( पए४ एथ्याांगर॒धिएर55 0 शट्रे0प5 +क्राटटपव20 ) 

धामिक भाषा की पृष्ठभूमि 

घामिक भाषा की पृष्ठभूमि का विवेचन करते समम बीसदी शताब्दी के पाइवात्य 
दर्शव की ओर दृष्टिपातू करना आवश्यक होगा । वीसवी शताब्दी के पूर्व दर्शन तत्वशास्तर 
पर केन्द्रित था। दर्घन का उद्देश्य तत्वश्चास्तीय समस्याओं का समाधान करना था| 
समकालीन पारचात्य दर्शन में दर्शन का केन्द्र बिन्दु ही बदल जाता है । दर्शन का केन्द्र 
बिन्दु समकालीत पराइचात्य दर्शन मे भाषा-विश्लेषण हो जाता है। इस युग में दाशशनिक 
समस्याओं को सुलझाने के लिए भाषा विश्लेषण सम्बन्धी विचारधारा का उद्भव हुआ 
है। यही कारण है कि बीसदी शताउदी में भाषा के स्वकजूप, अर्थ एवं प्रयोग विषयक 
समस्याओं का व्यापक अध्ययन हो रहा है। भाषा विश्लेषण विचारधारा ने दर्शन के क्षेत्र 
में एक नया आयाम उपस्थित किया है । दर्शत को परिभाषित करते हुए विश्नेषणवादी 
दा्शतिको ने कहा है दर्शन वह क्रिया है जिमके माध्यप से वाक्‍यों एवं कथनों का अर्थ 
स्पष्ट होता है ।? दर्शन का कार्य भाषा का विश्लेषण करता है तथा उसमें प्रयुक्त पदों एव 
वाक्यों के अर्थ को स्पष्ठ करना है। दार्शतिक ज्ञान के विभिन्‍त क्षेत्रो में इस विश्वेषणा« 
त्मक पद्धति का ज्योगर हुआ है! मूर ने नीवि शास्त्र का कार्य नैतिक प्रत्यपो का विश्लेषण 
करता स्वीकारा है! 

धर्म-दर्शन भी विब्लेषणात्मक दर्शन के प्रभाव से अछेता चही रहा । विश्नेयणात्मक 
धर्म-दर्शन जो समकालीन पाभ्चात्य दर्णेत का एक अगर है का जन्म धर्मे-दर्शन के इतिहास 
में एक घटता है। इपके फलस्वरूप धर्म-इशेंव की विपय-वस्तु मे भी परिवर्तत परिलक्षित 
होता है। श्रब धर्मं-दर्शन का उद्ददेश्य ईश्वरीय अध्तित्व, आत्मा की अभ्वरता आदि को 
प्रमाणित करना नही है अपितु धर्म में प्रयुक्त प्रत्यमो का विश्लेषण करता है दाकि उचका 
अर्थ स्पष्ट हो सके । दूसरे शब्दों मे पर्म-दर्शघत का लक्ष्य धार्मिक प्रत्ययों का विश्लेषण है। 
ईश्वर, पवित्रता, मुक्ति, उपासना, सृष्टि, बालदातन, शाइवत जीवन, आर्थना आदि धामिक 
प्रत्यय है जिनका समकालीन प्र॒म॑-दर्शत विश्लेषण करता है। धर्म के प्रत्ययों के विश्नेषण 
से घामिक भाषा का विकास होता है। समकालीन दाशनिको का विकास धामिक भाषा 
की और अत्यधिक जा रहा है। यहीं कारण है कि धाभिक भाषा से सम्बन्धित अनेक 
महत्वपूर्ण रचचाओ का विकास हुआ है। जित विचारकों में ध्रामिक भाषा के क्षेत्र से 
महत्वपूर्ण योगदाद दिये है. उनमें रसे, ए० जें० एयर, राषलफ कारनप, विटगेन्सटाइन, 
पाछ तीडिख्य, फिश्डल, ब्रेयवेट, हिंक, क्रोस्बी आदि के नाम विशेष उल्लेखनीय हैँ । 
धामिक भाषा को पृष्ठभूमि की चर्चा करने के बाद धामिक भाषा के सम्बन्ध मे जानकारी 
ग्रहण करता अपेक्षित होगा ॥ 


हर२४ धमे-दर्शत की रूप*रैवा 


धामिक माया का परिचय 

धामभिक भाषा का अ्थ धर्म की भाषा है। ( रिवयट्र0ए0ड विाड्वाब/ू० पराध्या 
फल ]278प्र०० ०" कथाह्वांणा ) अब प्रश्न उठता है कि धर्म की भाषा का बया बर्थ है ? 
धामिक भाषा का तनिर्माण धामिक वादयों अथवा घाधिक प्रकथनों से होठा है । जिन दावियों 
बथवा कथनों के आधार पर धामिक ध्यक्ति अपनी आत्या एवं भावनाओं को अभिव्यक्त 
करवा है उन्हें ही धामिक वाक्य अथवा धामिक कंधन कहा जाता है। 'ईश्वर जगत का 
रचयिता है? 'ईइकर मातव का पिता है”, ईश्वर प्रेममय है!, ईश्वर सर्वे झक्तिमान है, 
“ईंबबर सर्वेत्ञ है! आदि घामिक वाक्य हैं। उपयुक्त विवेचित धार्मिक कथन ऐसे हैं जो 
घामिक प्रम्थों मे प्रचुर मावरा में मिलते हैं । 

उपरयूक्त विवेचन के आधार पर यह कहा जा सकता है कि जि भाषा के माध्यम 
से पर्माचारी अपने धामिक विश्वास एवं विचारों को अभिव्यक्त करता है उसे ही धार्मिक 
भाषा की सज्ञा दी जाती है। जब तक हम घ॒र्माचार्री द्वारा प्रयुक्त भाषा को ठीक से नहीं 
समझ पाते हैं, उनके विश्वातों एवं विचारों के सम्बन्ध में निर्णायात्मक रूप में कुछ कहता 
कटिन है । इस दृष्टि में घामिक भाषा की सार्थक्रता प्रमाणित होती है । 

हैपवर्न ने घर्म-दर्शन के क्षेत्र मे भाषा की प्रासग्रिकता पर बहुत बल दिया है। 
उनके मतानुसार यद्यपि सभी क्षेत्रों में भाषा का प्रयोग अपेक्षित है तथापि घर्म-दर्शन के 
सन्दर्भ में यह विशेष रूप से महत्वपूर्ण है । इसका कारण यह है कि धर्म शास्त्र की उक्तियाँ 
साधारण भाषा की उक्तियों से भिन्न होती हैं । 


धापिक भाषा में साधारण शब्दों को मतिसाधारण रूप में प्रयुक्त किया जाता हैं। 
“इंदवर को हम एऐता! कहते हैं । यहाँ यह ध्यातव्य है कि ईश्वर उम्र रूप में पिता नहीं है 
जिस रूप में एक मानव दूसरे मानव का पिता है। ईश्वर विश्व का खब्टा है। यहाँ यह 
विचारणीय है कि ईश्वर उस रूप में सप्दा नहीं है गिस रूप में एक कलाकार कलात्मक 
कृति का सृजन करता है। घामिक भाषा साधारण एवं वैज्ञानिक भाषा से भिन्‍न एक 
भद्वितोग कोटि की भाषा है। यह यथार्थ एवं सुनिश्चित नहीं है। घामिक भाषा 
एक विशिष्ट कोटि की भाषा हैं। मैंकग्रौगर ने धामिक भाषा की इस विद्िष्टता का 
उल्लेख करते हुए कहा है यह ( भाषा ) अनन्य है; क्योंकि जिस सत्ता के लिए इसका 
प्रयोग होता है, वह स्वयं अनन्य है ।* 

धामिक भाषा के प्रयोग का अपना प्रसंग है, इस सन्दर्भ में ही इसे समझा जा 
सकता हैं। धाधिक भाषा की सार्थेक्ता धार्मिक परिवेश में ही सम्मव है । एक भाषा जो 
एक परिवेद में डपयुक्त जेंबती है दूसरे परिवेश में अनुपयुक्त जेँचती हैं। विवाह के अवधर 
पर जो विवोद उत्त्माहवर्धक प्रतीत होते हैं. वे हो विचोद किसी रोगी के समक्ष अनुपरयुक् 
प्रतीत होते हैं। घामिक कथन घामिक परिवेश में ही सार्थक होते हैं यद्दि कक प्रयोग 
अन्य सन्दर्भ मे किया जाय तब ये निर्धक प्रतीत होते हैं। विश्नेषणात्मक धमद्नन म 


>> >»«म-मम मनन» +म»»मी नम.“ नमम>मंती नमन मनन विनणग 7०२०० रा के 
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तौन प्रकार के सिद्धान्त माने गये हैँ जिनके आधार पर धामिक प्रकृथतों कौ सार्थकता 
सिद्ध की जाती हैं । ये हँ--( १ ) अमज्ञानात्मक सिद्धान्त ( २ ) अददध॑स्ज्ञानात्मक स्निद्धान्त 
(३ ) सज्ञानात्मक धिद्धान्त । घामिक भाषा की साथंकता इन तीन सिद्धात्तों के आलोक 
में ही की जायेगी । 
असंज्ञानात्मक घिंद्यांत और घामिक भाषा 
( के) एयर और घाभिक भाषा 

अ्ज्ञानात्मक परिद्धान्त के परिप्रेक्ष्य मे जद हम धामिक भाषा की व्याश्या करने 
का प्रयास करते हैं तब ए० जे० एयर का नाम सर्वप्रथम हमारे सामने आता है। ए० 
जु० एयर तरहराँय प्रत्यक्षवाद के प्रतिनिधि है । 

एयर ने सत्यापतीयता के सिद्धात्त का अतियादन किया है। इस पिद्धांत के 
अनुसार सिर्फ वही कथत तच्यात्मक दृब्टि से साथ्थंक्र है जिसका मानवीय अनुभव के 
साथ कि्ती प्रकार का सम्बन्ध स्थापित करना सभव है ओर मानवीय अदुभूति के द्वारा 
जिसकी परीक्षा की जा सकती है। जिप कथन का अनुभव के साथ क्िस्ली प्रकार का 
सम्बन्ध नही है तवा जो अपरीक्षतीय है अर्थात्‌ जिसके सन्दर्भ मे यह नहीं कहा जा 
सकता कि वे सत्य या मिथ्या हैं। वह कथन इत्त क्षिद्धाल्त के अनुसार निरथंक हूँ। 
सत्यापनीयता के प्रिद्धात को कसौदो मानकर एयर घामिक प्रकथनों का स्वरूप निर्धारित 
करते हूँ । 

एयर के मतानुवार तत्वमीमामीय कथत निरथेक है। ईश्वर-विज्ञान भो तत्व- 
मोमासीप विचारधारा से प्रभावित होता है। ईश्वर सर्वशक्तिमान है” “ईश्वर दयालु 
है” “ईइवर जगत्‌ का सरष्डा है', “आत्मा अमर है आदि वाक्य तात्विक कथनों के स्पष्ठ 
उदाहरण है । यही कारण है कि एयर ईश्वर द्विज्ञान से सम्बन्धित केथनों को भी 
अर्यहीन मानते हैं। धामिक ज्ञान को यदि अथेंपूर्ण सज्ञानात्मकक कथन को सज्ञा दो 
जाय तो इसे संत्यापनीय होता चाहिये । परन्तु हम यह जादते हैं कि धार्मिक ज्ञान का 
चुचित विपय आनुभविक्र नही है। ईश्वर हमारे अनुभव की सीमा से परे है। ऐसी 
हालत में धाभिक ज्ञान को सत्य या असत्य नही मात्रा जा सकता। एयर यह कहते हैं 
“इंइबर एक तात्विक पद है। यदि ईश्वर तात्विक पद है तो ईश्वरीय अस्तित्व की चर्चा 
को सभाव्य भी नहीं माना जा सकता क्योकि जब हम कहते हैं कि ईश्वर का अत्तित्व 
है तो यह तात्विक सम्बोधन है, जिसे सत्य या असत्य नही माना जा सकता ।”* 

प्रागनुभविक कथने के आधार पर भी ईइंवरोय अस्तिष्व को अनुमित नही किया 
जा सकता । यह बात ठीक है कि प्रागनुमविक कथतों मे ताकिक निश्चितता होती है । 
प्रायनुभविक कथन ताकिक रुप से मात्र निश्चित इसीलिये होते हैं क्योकि दे पुतझ्क्तियाँ 
होते हैं) पुनरुक्तियों के आधार पर संगत रूप से पुनरुक्तियाँ अनुगमित की जा सकती हैं, 
काई और अन्य चीज तही । यही कारण है कि भागनुभविक युरक्ति के बछ पर ईई्वरीय 
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अस्तित्व को प्रमाणित करना सभव नही है। इसलिये एयर इस निष्कर्ष पर आते हैं । 
कि ईश्वर सम्बन्धी घाभिक ज्ञान की सज्ञानात्मकता का कोई अर्थ नहीं है। इन्हें मात्र 
असंज्ञानात्मक ही माना जा सकता है! 


एयर ने अपने सत्यापनीयता सिद्धांत के बल पर रहस्यवादियों के इस दावे का कि 
ईश्वर का साक्षात अनुभव होता है, जोरदार खडन किया है । रहस्यवादियों के अनुसार 
ईश्वर का साक्षात अनुभव रहस्यवादी को होता है। इस अनुभूति को रहस्यवादी अनिर्वे- 
चनौय भी कहते है इस प्रकार यह अनुभूति एक विशिष्टकोटि की अनुभूति है जिसे 
सामास्य अनुभूति से पृथक समझना चाहिये। इसके अतिरिक्त रहस्यवादी ईश्वर को रहस्य 
बतलाते हैं मौर फिर भी ईश्वर के साक्षात अनुभूति को प्राप्त करने का दावा करते हैं तथा 
ईश्वर सम्बन्धौ ज्ञान को निरिचत एवं सत्य मातते है। एयर रहप्यवादियों के उपयुक्त 
दावे का खंडन करते हैं क्योकि उनक्रा मत आत्म-विरोधी प्रतीत होना है। उन्होने कहा है 
/हुमे प्राय.सूचित किया जाता है कि ईइवर का स्वरुप रहए्य है, जिसका ज्ञान मानवीय 
बुद्धि के परे है| परन्तु यह कहता कि कीई वस्तु सानवीय ज्ञान के परे है सह कहने के तुल्य 
है कि वह अवोधगम्य है और जो अवोधयम्य है उसका सफलतापूर्वक वर्णन नहीं किया जा 
सकता । यदि कोई रहुस्पवादी यह स्वीकारता है कि उसकी अनुभूति का विषय ऐसा है, 
जिसका वर्णन नही किया जा सकता, तब उस्ते यह भी मानना पड़ेगा कि जब वह उस 
अनुभूति का वर्णन करता है तब वहू तिरर्थक बात करता है।'' 


उपयुक्त विवेचन से यह प्रमाणित होता है कि एयर सत्या पनीयता सिद्धान्त के डबल 
पर ईइवर, आत्मा आदि दाब्दो से सम्बन्धित धार्मिक कथनों की परीक्षा करने पर इस 
निष्कर्ष पर पहुंचते हैं कि ये कथन तथ्यात्मक दृष्टि में साथंक नहीं है। ब्याकरण की 
दृष्टि से अनुभव जनित कथनों के तुल्य होते के कारण ऐसे कथन मानव को तथ्यात्मक 
दृष्टि से सार्थक लगते हैं पर्तु इन्हे तथ्यात्मक समझना भ्राँक्ति मूलक है। इन कथनों 
से तथ्यात्मक ज्ञान की प्राप्ति संभव नहीं है। इस प्रकार एयर यह श्रमाणित करते हैं 
कि घामिक कथन सार्थक कथत नहीं है । 

अब प्रइन उठता है कि धामिक कंथंवों को असज्ञानात्मक कथन मान कर एयर 
धामिक भाषा की व्यास्या किस प्रकार करते हैं? क्‍या वे धार्मिक भाषा की सार्थकता 
का निषेध करते हैं? इस प्रश्न का उत्तर निषेधात्मक रुप में ही संभव है। एयर 
धामिक परिवेश में धॉमिक भाषा की साथकता को स्वीकार करते हैं। उन्होंने घामिक 
भ्रकथनों के सम्बन्ध में कहा है कि वे सर्वेगात्मक है. [ डिलाइ४0७४ 8६802७४६॥६8 3:४९ 
टरणाए८ ) इस प्रकार एयर घामिक प्रकथनी को स्वेगात्मक रूप में स्वीकारते हैं। 
धामिक कयन धामिक व्यक्ति की भावनाओं को अदर्शन करते है। इन कथमनों के द्वारा 
धर्माचारी ईइबर के प्रति अपनी भक्ति एवं श्रद्धा को प्रदर्शित करता है ! ईइश्व रवादी 
'ईश्वर' आत्मा” आदि झब्दों को वष्याध्मक खूप में प्रयुक्त करता है। इव हब्दो के 
द्वारा विशेष सत्ताओं का बोध होता है धामिक व्यक्ति का अकाद्य विश्वास है किये 
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शब्द शाश्वत हैं। यदि सम्पूर्ण विश्व का विनाज् भी हो जाय तब भौ “ईइवर आत्मा! 
आदि शब्द जो अनुभवातीत संत्ताओ का प्रतिनिधित्व करते हैं विद्यमान रहेंगे। यदि 
ईश्वरवादी से इन झानह्दों के अर्थ के मम्बन्ध में कोई प्रइन पूछा जाता है तब वे 
कोई सतोयप्रद उत्तर देने में असमर्थता को महसूस करते हैँ । परन्तु उनकी भावना 
इतनी तींब्र होती हैं कि वे इत शब्दों को तथ्यबोधक मानते हैं। घाभिक प्रकथनों 
के द्वारा धर्माचारी ईइवर के प्रति अपनी भावनाओं का प्रदर्शन करता है तथा इन्ही 
प्रकथनों के द्वारा धाभिक व्यक्ति अपने स्वेग को अन्य व्यक्तियों के मन मे संचारित करने 
का प्रयास करता है। ये कथत धामिक व्यक्ति की मानसिकता को चित्रित करते हैं। 
कार्नेप ( ०४००० ) जो तर्कीय प्रत्यक्षयाद के प्रबल समर्थक हैं ने भी धार्मिक प्रकथन 
को सबवेगात्मक ( €छा०४४८ ) कहा है। धामिक प्रकेथन शुद्धत , मनोवैज्ञातिक है। कार्नेप 
मे धामिक प्रकथनों की तुलमां संगीत, काव्य एवं मुस्कान से की है। उन्होंने घामिक 
प्रकथन के सम्बन्ध में कहा है कि वे स्थायी स्वेगात्मक अथवा सकहपनात्मक ममोवृत्ति को 
प्रकाशित करते हैं। उपयुक्त त्रिवेंचन से यह प्रमाणित हो जाता है कि एयर ने घामिक 
भापा की सार्थकृता को स्वीकारा है । 


(ख) आर० एम० हेयर का ब्लिक सिद्धान्त और धार्मिक भाषा 

आर० एम० हेयर ने ब्लिक सिद्धान्त के द्वारा धापिक भाषा के स्रछूप को चिंत्रित 
करने का प्रयास किया है ! धामिक कथन सन्नावात्मक नही है । धामिक कथन तप्यात्मके 
कथन की तरह सत्य अथवा मिथ्या नहीं प्रमाणित किये जा सकते हैं। ये कथत तथ्वात्मक 
वाक्‍्यों से भिन्‍न कोटि के कथन हैं, जिनके सम्बन्ध में 'पत्य” अथवा 'भिथ्या' सम्बन्धी 
प्रश्न उठाना समीचीन नहीं है। धामिक कथन जीवन और जगत के सम्बन्ध से धर्म 
परायण व्यक्ति के अभिवृत्ति को ही व्यक्त करते हैं जिन्हे हेयर ने ब्छिक ( 8) ) की 
सज्ना से अभिहित किया है। "र्०08ए शा कग्रेश्माट्वाएणा! नामक नित्रन्ध में हेयर 
ने धार्मिक कथनों के सन्दर्भ मे उपयुक्त विचार व्यकवत किये हैँ। घामिक कथन सद्चानात्मक 
नही होते हैं। वे किन्‍्ही तथ्यों के वर्णन के स्थान पर जीवन और जगत के प्रति धर्म 
परायण ब्यक्ति के विशेष अभिवृत्ति को ही प्रकाशित करते हैं। हेयर अपने लेख 
7२ ८ाह707 2णप॑ 3674५" में इस तथ्य का उल्लेख करते हुए लिजते हैं कोई व्प 
यथार्थत ईश्वर मे विश्वास करता है या नही यह इस बात पर निर्भर है कि बह ईश्वर 
नामक दस्तु के प्रति किस प्रकार का दृष्टिकोण रखता है अर्थात्‌ इम दाह का निर्णय उस 
ब्यक्तित के व्यवहा रो दारा ही किया जा सकता है।”' 

हेयर के उपयुक्त कथन से यह अनुगमित होता है कि ईईवर की वस्तुगव सत्ता में 
विश्वास के बजाय जोवन और जगत के प्रति एक विशेष दृष्टिकोण का रखना ही ईह्वर 
ई, री, >ँ, शै॥चा + 7.37987388, 7 एप 220 7,005/6 ?, 52 


3, 7, २, फडार-२०॥६०ा 2 कैठाएाड ता फशाव छ0पे [.०शा५ छ8ताएप 89 
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में विश्वास करना है। ईइबरीय विश्वास जीवन और जगत के प्रति एक विशेष अभिवृत्ति 
है। ज्योहि ईइवरवादी यहू कहता है--मैं ईशवर में विज्वात्र करता हूँ--त्योहि वह इस 
कथन के द्वारा अपने विशेष दृष्टिकोण को ही अधिव्यक्त कर पाता है) इसी प्रकार 
निरीश्वखादी के इस कथन में कि ईश्वर का अस्तित्व नहीं है, उसका जीवन और जगतु 
के प्रति दृष्टिकोण प्रतिबिम्बित होता है। इस प्रकार ईश्वरवांदी औ निरीश्वरवादी दोनों 
ब्लिक का प्रयोग अपने ढग से करते हैं । 

हैयर घामिक कथनो को ब्लिक कथन के रूप में स्वीकारते हैं। उन्होने कहां है कि 
प्रामिक कथन वित्रक कृचन है । ( रिलुहंणाड इ्भाध्णटाव5 बार 9:७दशा८॥5 ) 
जिवतन ( (४0४09 ) ने ब्लिक की व्याख्या करते हुए कहा है 'णा7 48 ८०ात्रिय्म०0 
जब ० ]00558 2६ एं।85$. अपने व्छिक सिद्धान्त को स्पष्ट करने के लिये हेयर एक 
सटीक उदाहरण पेश करते हैं। मान छीजिये एक पागल विद्यार्थी की इस बात का पूरा 
विश्वास है कि सप्ी अध्यापक उसके अहिस के लिये निरन्तर प्रवत्नद्यील हैं। उत्के मन 
में यह बात जम गई है कि विश्वविद्यालय के सभी अध्यापक उसकी हत्या करता चाहते 
हैं। सभी अध्यापको के स्नेह, करुणा तथा मैत्रीपूर्ण व्यवहारों के प्रदर्शन के बावजूद उप्तके 
इस विश्वास में कि सभी उसको हत्या करना चाहते हैं, कोई परिवर्तन नही होता । वह 
उन अध्यापको के विभिन्‍न सहायता के प्रदर्शन को भी हत्या की योजना का अंग मानते के 
लिये तत्पर रहता है। इस प्रकार पायल विद्यार्थी किसी प्रकार भी अपने गहन विश्वास को 
त्यागबे के लिए इच्छुक नही हो पाता तथा अध्यापको के किसी भी कार्य को अपने विश्वास 
के विरुद्ध मानने के लिये तैयार नही हो पाता है। हेयर के मंतानुसार ईश्वर विषयक 


कथन भी इसी प्रकार के ब्लिक कथन हैं । 
धामिक विश्वास जिलिक पर केन्द्रित है। ईश्वरवादियों को इस विश्व के प्रति भो 


एक प्रकार का ब्लिक होता है। ईइ्वरबादी यह मानते है कि यह विश्व कहणामय ईहवर 
द्वारा रचित है। अब ईश्वरवादियों के समक्ष विश्व मे उपस्यित अशुभ के चाहे जितने भी 
एदाहरण प्ररतुत किये जाये, वह ईश्वर के करुणाशीछता मे अपने दृढ़ विश्वास को छोड़ 
नही पाता है। जब ईश्वरवादियों पर बहुत जोर द्विया जाता है तब अपने संत के समधेन 
में वह यह प्रस्तावित करने में नहीं हिंचकते है कि बाढ़, भूकम्प, मृत्यु, रोग आदि अशुभ 
कै माध्यम से भी हो सकता है कि ईश्वर मानवीय कल्पाण की बात सोच रहा हो । इससे 
यह प्रमाणित होता है कि मानव को ईश्वर की करुणामयता में इतना दृढ़ और स्थायी 
विश्वास होता है कि वे किसी भी परिस्यिति में इसे छोड़ नही पाते हैँ ॥ धामिक विश्वात्त 
की इस गहन आन्तरिक अधिवृत्ति को ब्लिक की संज्ञा हेयर ने दी है ! 

हेयर के मतानुसार धर्म परायण व्यक्ति का ब्िक उचित है जबकि पागल व्यक्ति 
का जिलिक अनुचित है। इस प्रकार ब्छिक उचित और मनुचित होते हैं । हेयर ने ब्छिक 
के सन्दर्भ में कहा है कि ब्ठिक सत्य अयबा भिध्या नही हो पाते हैं। वे तथ्य बोधक नही 
हैं। हेयर ते धार्मिक कथनतों के सम्पन्ध में जो कुछ कहा है उससे यह प्रमाणित होता 
है कि घाभिक कथन सवेगात्मक दृष्टि से द्वी प्राथंक है। जहाँतक घामिक भाषा का 
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सम्बन्ध है हेयर यह फहते हैं कि धामिक भाषा तथ्यात्मक भाषा के तुल्य नहीं है तथा यह 
नेतिक भाप के ठुल्य भी नही है। धापम्रिक कथन धामिक व्यक्ति के विशेष दृष्टिकोण को 
ही प्रदर्शित करते हैं वथा धामिक भाषा के सन्दर्भ मे हेयर उनके विशेष दृष्टिकोण को ही 
महत्वपूर्ण मारते हैं। धामिक भापा एक विश्विप्ट कोटि की भाषा है । 
(ग ) ब्रेयवेट ( फ्मंधाक्षणाः ) के अनूसार धामिक प्रकथन का स्वरूप 

ब्रेयवेट ने अनुभववादी परम्परा का पालन करते हुए धामिक प्रकथन के स्वरूप 
पर प्रकाश डाला है। उन्होंने अपने चचित लेख ४0 ल्याज़ाएएाभ0३ शांट्श णी पट 
प्रभांपा€ ० फटाडागएड पटरी! में घामिक कथनों के स्वरूप एवं अर्थ को स्पष्ट किया है । 

ब्रैथवेट के अनुसार धामिक कथन यथा और तथ्य बोधक नही है । उनके मता- 
नुवार घामिक कथन सन्नानात्मरु नही है। यहाँ पर ब्रेथवेट तीन ही प्रकार के कथन को 
मानते हैं। ये है--( १ ) वैंप्ते कथन जो विश्येष अनुभवात्मक दध्यों से सम्बन्धित है । 
(२ ) दँसे कथन जो वैज्ञानिक तथ्यो तथा वँज्ञानिक प्रावकल्पनाओं से सम्बन्धित हैं, (३ ) 
तकेंशास्त्र और गणित सम्बन्धी कथन । प्रथम दो वर्गों के कथन को ब्रेधवेष्ट सज्ञानात्मक 
अथवा तथ्य परक कथन की सन्ना देते हैं। तृतीय प्रकार के कथन को ब्रेयवेट विइलेष णा- 
त्यक कथन की सज्ञा देते हैं, जो पुतशक्तियाँ मात्र हैं। इन कथनों के द्वारा विश्व से 
सम्बन्धित किसी प्रकार का ज्ञान नहीं प्राप्त होता है। इन कथनों को अनुभूति के माध्यम 
से खडन करना सम्भव नहीं है। अब प्रश्न उठता हैं कि क्या धार्मिक कथन को उपयुंक्त 
चचित विभिन्‍न वर्गों के कथन में समाविष्ट किया जा सकता है? इस प्रइन का ब्रेयवेट 
नका रात्मक उत्तर देते हैं। उनके मतानुसार घामिक कथनो की विशेष अनुभवात्मक तथ्यों 
पे सम्बन्धित कथनों के वर्गों मे नहीं रखा जा सकता है क्योकि धामिक केथनो का सम्बन्ध 
किसी पिशेष वस्तु से नही है जिसका ज्ञान अनुभूति के द्वारा सम्भव हो सके । ईस्वर के 
गुणों का ज्ञान अनुभूति से सम्भव नहीं है । ब्रेयवेट के अनुसार घामिक कथनों को वेज्ञानिक 
प्रावकल्पनाओं से सम्बन्धित कृपनो के वर्य मे नहीं रखा जा सकता क्योकि वैज्ञानिक 
प्रावकल्पनायें निश्चित न होकर धम्भाव्य ही होते हैं। यदि धाभिक कथनो को वेज्ञानिक 
प्रावकल्पताभो के तुल्य माना जाय, ठो उन्हे भी अनुभूति के द्वारा मिथ्या प्रमाणित किया 
जा सकता है, जिस प्रकार वेज्ञानिक प्राक्कल्पनाओं को अनुभूति के द्वारा मिथ्या प्रमाणित 
किया जा सकता है । एक धर्म परायण व्यक्ति ईश्वर विधयक शान को भमिध्या मानने के 
लिये कभी तैयार नही द्वो सकता है । 

घामिक कथनो को तकशास्त्र एवं गणित सम्बन्धी कथन के वर्ग भे रखना समीचोन 
नही है । वर्कशास्त्र एवं गणित के कथन विश्लेषणात्मक माने जाते हैँ जिसके फलस्वरूप वें 
पुनरक्तियाँ मात्र हैं। इनके द्वारा तथ्यात्मक झान की प्राप्ति सम्भव नही है। ईश्वरवादी 
ईइ्वर-विपयक कथनों को तथ्य बोघक मानता है। ईरवरवादी अपने कथनों कि ईइवर 
विश्व का रचपिता है, ईश्वर दयालु है, ईश्वर मानव से प्रेम करता है आदि को तथ्य- 
बोधक मानवता है । अतः धावमिक कथनोी को विश्लेषणात्मक कथनों की कोटि मे रखता 
उपयुक्त नदह्ठी जचता है । 
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घामिक कथन विश्नेषणात्मक तथा तथ्यात्मक, जैसा ऊपर कहा गया है, नहीं है । 
इसलिये ईश्वरीय कथन की सत्यता-मिथ्यता की चर्चा नही की जा सकती है। ऐसी स्थिति 
में इन्हें संज्ञातात्मक भी नही कहा जा सकता है ! 

परन्तु क्या ईश्वरीय कथन में सधानात्मकता की अनुपस्थितिके कारण इसे अर्थहीन 
शब्द जाछ मानना ठीक होगा ? ब्रेथवेंट इस कथन का नकारात्मक उत्तर देते हैं । ब्रेथवेट 
के अनुसार संनज्ञानात्मकता को ही अर्थपुर्णता की मान्य कसोंटी मानना भ्रामक होगा। 
किसी भी कथन का अर्थ निरूपण उसके प्रयोग के भ्ाधार पर किया जाना चाहिये । यदि 
धामिक कथनो के प्रयोग पर घ्यान दिया जाता है तब यह स्पष्ट हो जाता है कि घामिक 
कथनो के स्वरूप को नैतिक कथन मानना उपयुक्त होगा ॥ ब्रेथवेट, मंथ्यु आरनाल्ड के इस 
कथन से बहुत प्रभावित लगते हैं कि धर्म समवेग मिश्रित न॑तिकता है। ( लहंगा 8 
पाठबाॉए (०पटारत जाप ढागणाणा ) | ब्रेथवेंद का विचार है कि घामिक कथन मूल 
हूप में नैतिक कथन है। ब्रेथवेंट धर्म और नैतिकता के बीच निकट सम्बन्धों की चर्चा के 
आधार पर इस निष्कर्ष पर आते हैं कि घामिक कथनो द्वारा नैतिक क्रिया सीति स्थिर 
की जा सकती है। 


अनेक ईश्वरवादी घर्म और नैतिकता के बीच निकट सम्बन्ध स्थापित करने के प्रयास 
की युत्ति सयत नही मातते है । परन्तु ईईवरवादियो का यह दृष्टिकोण पक्षपातप्रु्णं प्रतीत 
होता है। वेतिकता किसी-न-किसी रूप मे धर्म के साथ निकटता का सम्बन्ध रखती हैं, 
जिसकी उपेक्षा करना न्याय सगत नही जंचता हैं। कुछ विद्वानों ने इस समस्या की 
गहनता और उपयुक्तता को समझने की दिशा मे कदम उठाया है। ऐसे विद्वानों में ब्रेयवेट 
की गणना की जा सकती है, जिन्होंने अपनी अनुभववादी विचारधारा के आधार पर धर्म 
और नेतिकता के बीच एकात्मकता सिंद्ध करने का प्रयास किया है । 

नैतिक कथन में दो अदय दीखते हैं। ये हैं--( १ ) निर्भरता का भाव ( २ ) 
कार्य नीति के प्रति आत्म समपंण । यद्यपि ब्रेथवेट भाव अंश की चर्चा करते हैं परन्तु इसे 
विशेष महत्व नही दे पाते हैं। इसके विपरीत वे जीवन सम्बन्धी कार्य नीति को ही 
धामिक प्रकथनो का सार मानते हैँ। ब्रेथवेट के अनुसार धामिक कथन हमे विशेष प्रकार 
के आचरण करने के लिये प्रोत्साहित करते हैं ॥ धामिक कथन मानव के आचरण नीति का 
प्रदर्शन करते हैं। ज्योहिं धामिक व्यक्ति यह कहता है क्वि ईश्वर मानव से प्रेम करता है 
स्गोहि इस कथन के द्वारा बहू ऋपनी आचार नौोडि की घोषणा करता है दि उसे भी सभी 
मनुष्यों के साथ प्रेम करना चाहिये। जब कोई मनृष्य यह घोषणा करता है हि सभी 
मनुष्य एक ही ईइवर की सन्‍्तान हैं तब वह इस कथन के द्वारा अपनी आचार नीति कौ 
घोपणा करता है कि सभी मनुष्यो के प्रति स्नेह रखना चाहिये। इस प्रकार धार्मिक 
प्रकथन हमारे व्यावहारिक जीवन से म्रंबद्ध हो पाते हैं । 

उपयुक्त विशेषता के अतिरिक्त घामिक प्रकथन की एक प्रमुख विशेषता यह है 
कि धारमिक कथन कहानियों से जुड़े हुये हैं। ब्रेथवेट के अनुसार, प्रत्येक धर्म का विद्वास 
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एवं आचार नीति घामिक कहानियों मरे जुडी रहती है। ब्रेधवेट के अनुसार, कहानियाँ 
काल्पनिक हो सकती हैं; देवकया मुलक ( ?४४प४००हांव्डं ) तथा अन्य प्रकार की भी 
हो सकती हैं। ब्रेधवेट ने धार्मिक कह्टानियों को उपन्यास से तुलना की है। उपन्यात्त के 
पात्रो की तरह धामिक कहानियाँ भी काह्पनिक होतो हूँ । 


घामिक कहानियाँ प्रमं परायण व्यक्ति के घामिक्त विश्वास तथा आचार नीति को 
बल प्रदाव करती हैं) ये कहानियाँ धर्म प्ररायण व्यक्ति को मतोवेन्रानिक रूपए में प्रभावित 
करती हैं । यद्यपि धर्मों के मूल विचार एव आचार नीति म्रें समानता है फिर भी धर्मो के 
अमिक कथनों में हम अन्तर पाते हैं। ब्रेबवेट के मतानुस्तार कहानियाँ ही एक प्रमे के 
कथन को दूसरे धर्म के कथनों से पृथक्र करती हैं। उदाहरण स्वरूप नि.स्वार्थ प्रेम एव 
करुणा की चर्चा वोद्ध धर्म एब ईसाई धर्म में हुई है। ईसाई धममम नि स्वार्थ प्रेप एवं 
करुणा की पुष्टि बाईबिल की कहानियों के द्वारा करता है जब कि बौद्ध धर्म इनकी पुष्दि 
बविपविदक एवं जातक की छिखित कहानियों के आधार पर सम्पादित करता है। चूकि 
इस दोनों पर्मो की कहानियों से हम अन्तर पाते हैं इसलिए इद दोनो धर्मों के धामिक 
कंथनों के बीच भी अन्तर परिलक्षित होता है । 


उपयुंवत चित ब्रेथवेंट के विचार क॑ आलोक में धामिक भाषा के काये को चर्चा 
अपेक्षित है। ब्रेयवेंट के अनुसार घामिक प्रकथन हमे विशेष प्रकार का आचरण करने के 
लिए प्रोत्माहित करते हैं। घामिक कथन मानव के आचार नीति का प्रदर्शन करते हैं । 
जब कोई व्यक्ति कहता है कि ईश्वर मानव से प्रेम करता तब वह इस कथन क्षे द्वारा 
अपनी आचार नीति को प्रदर्शित करता है क्षि उसे भी समार के मनुष्यों के साथ प्रेम का 
का भाव रखता चाहिए । जब कोई व्यवित कहता है कि ईश्वर प्रेममय है तब वहू दस 
कथन के द्वारा प्रेममप जीवन व्यतीत करते का सकल्प अभिव्यक्त करता है। इस प्रकार 
धघामिक प्रकथन विशेष जीवन पद्धति के प्रति प्रतिबद्धता है 


ब्रेथवेट के अनुसार घार्मिक भाषा कार्य नीति को प्रत्ठुत करता है! ध्रामिक भाषा 
व्यक्ति के अभिष्राय को संचारित करता है। इसके द्वारा व्यवित एक विज्लेप प्रकार का 
जीवन व्यतीत करने की प्रतिबद्धता व्यक्त करता है। विश्व के विभिन्‍न धर्म अपने-अपने 
ढंग मे विशेष प्रक्रार का जीवन जीने की प्रतिबद्धता घोषित करते हैं। धार्मिक भाषा 
विभिन्‍न उद्देश्यों से सचालित होता है इसोलिए घार्मिक भाषा को बहुपश्नीय कहा गया 
है। धार्मिक भाषा मूलत' नैतिक है। इसका सबल प्रमाण यह है कि घार्मिक प्रकथन 
सैनिक बानपों से परिपूर्ण है । 

ब्रेधवेंट क्य उपयुक्त विचार एयर के विचार का विरोधी है। एयर ते धार्मिक 
प्रकथत को सवेगात्मऊक कहा है | वे वक्ता की भावनाओं का प्रदर्शन करते हैं! द्रववेट के 
अनुसार केवल ऐसे दाझंनिक धार्मिक कंपनों को संवेगात्मक मालते हैं जो स्वत धार्मिक 
नही है। इत्त प्रकार ब्रेयवेट धर्म-दर्शन के क्षेत्र मे सवेगत्राई का खड़न करते हैं । 
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अधंसंज्ञानात्मक सिद्धान्त और धार्मिक भाषा 
(के ) प्रतीकवाद औौर धार्मिक भाषा 

पौल तिदिक ( ए4ण 7गराक्त ) ने धाभिक कथनों के स्वरूप का विवेचन अपने 
प्रमिद्ध पुष्तक् "090थ०४४०४ ० ऐश? त्तवा प5एडटयथ।० 7 6००2५ में विध्तारपुर्वेक 
किया है। उनके धामिक कथन सम्बन्धो विचार हरला्टाॉ०७ 59फ्रणेड' नामक उनके 
लेख में भी चित्रित मिलते हैं 

तिलिक ने प्रतीकाध्मक दिद्धान्त के द्वारा धार्मिक भाषा के स्वरूप पर प्रकाश 
डालते हुए घामिकर भाषा को प्रतीकरात्मक कहा है। (8०)8४0०5 7:78086 8 8५० 
॥८७] ) चूंकि घामिक भाषा प्रतीकात्मक है, इसलिये प्राधिक भापा की जानकारी के लिये 
प्रतीक के स्वरूप पर विचार करना अपेक्षित होगा । 


प्रतीक निरन्तर अपने से परे की सत्ता की ओर सक्रेत करता है। व्यक्ति का 
चरित्र उमका प्रतीक होता हैं तथा उमकी ओर संकेत करता है। फिस्ती देश का झण्डा 
उसके गौरव एव त्याग का प्रतीक है। यही कारण है कि प्रतीक को प्रतिनिधात्मक माता 


जाता है । 

प्रतीक की दुस्री विशेषता यह है कि प्रतीक विह्न से भिन्न है। विलिक ने प्रतीक 
एवं चिझ्न ( 887 ) के बीच अन्तर करने हुए प्रतीक के स्वकृप पर प्रकाश दाल़ा है। 
यद्यपि प्रतीक एक प्रकार का चिद्ध है फिर भी यह चिह्न से भिन्न है। प्रतीक में एक 
विशेष झक्ति निहित है जिसके फलस्वरूप प्रतीक चिह से भिन्न हो जाता है। इस तथ्य 
का उल्लेख करते हुए तिलिक लिखते हैं “हम एक चिह्मु के स्थान पर दुसरे चिह्धे का 
प्रयोग अपनो इच्छा के अनुसार कर सकते हैं . - . परन्तु प्रतीक मे एक अनिवार्य गुण 
होता है जी यह है कि इसके स्थान पर किसी अन्य प्रतीक का प्रयोग करना सम्भव नहीं 
है ।”" इसे उदाहरण के द्वारा समझा जा सकता हैं। ज्योहि सड़क पर हार बत्ती का 
प्रयोग किया जाता है त्योहि यह इस बात का निर्देशक है कि गाड़ी चालक रूक जायें । 
परन्तु इसके विपरीत सफेद झण्डा एक प्रतीक है, जो शान्ति का प्रतिनिधि है 

मंकप्रीगर लिखते हैं चिह्न मात्र निर्देश करता है जब्रकि प्रतीक प्रतिनिधित्व करता 
है । इसके अतिरिक्त चिह्ध और प्रतीक में दूसरा अन्तर यह है कि चिद्ध का प्रयोग 
किठ्ठी वह्तु के लिये कृत्रिम ढंग से किया जाठा है जिम्नके फलस्वरूप कठावश्यकतानुसार 
चिह्व में परिवर्तन भी सम्मव है | परन्तु प्रहीक परिवरेव्ील चिह्न के ठुल्य नही है । 

प्रतोक की तीसरी विशेषता यह है कि प्रतीक जिन विषयों का प्रतिनिधित्व करते 


4, 4० पए7एक--7786 ६80०5 $च्राफैएड 7 गांव था धदाहएफएड शा 
&5८2४ 2870 507 7. 302. 
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है, उनमें वे संहमागों होते हैं। इसे उदाहरण के द्वारा समझा जा सकता है। एक राष्ट्र 
का राष्ट्रध्वज उस राष्ट्र के शवित गरिमा और मर्यादा में सहभागी होता है। इपलियें 
राष्ट्रध्वण पर आक्रमण को उस प्रतिनिधि राष्ट्र पर ही आक्रमण माना जाता है। 


प्रतीक की चौथी विशेषता यह है कि उनकी साथंकत्ता एवं उपयोगिता समाज 
के द्वारा स्वीकृति पर ही अपेक्षित है। पम्माज के द्वारा मान्यता देने के फलह्वह्प हीं 
कोई प्रतीक वच्तुठ: प्रतीक के छपए में विकसित होता है। अब प्रश्न उठता है-क्या 
कोई वह्तु सामाजिक स्वीकृति पाने के लिये पहले प्रतीक बन जाती है? इस प्रइत का 
विषेधात्मक उत्तर देते हुए तिलिक ते कहा है कि प्रतीक बनने तथा सामाजिक स्वीकृति 
प्राप्त करमे की क्रिया साथ साथ होतौ है। परन्तु प्रतीक को महत्ता मराम्राजिक 
स्वीकृति के फलस्वरूप परिलक्षित होती है । 

प्रतीको की विशेषताओं को जान लेने के बाद धामिक प्रतीको के सम्बन्ध में 
विवेचन करना प्रमाण संगत होगा । यहाँ पर यह कहना प्रास्ग्रिक होगा हि प्रतीकों 
की सभी सामान्य विशेषतायें घारमिक ग्रतीवों पर लायू होती है। परन्तु इसमे यह 
विष्कपें मिकालता कि प्रा्िक ग्रतीक सामान्य प्रतीक के तुल्य हैं, श्रामक होगा । घामिक 
प्रतीक जिय परम सत्ता की ओर सकेत करते हैं, उन्हें प्रतीको के अभाव में मही जाना जा 
सता है जबकि सामान्य प्रतीक जिन वस्तुओं का सकेत करते है, उतकी जानकारी उठ 
प्रतीको के अभाव से सभव है। धाभिक प्रतीक इस प्रकार विशिष्ट प्रकार का प्रतीक 
है। विलिक के मतानुसार परम सत्ता इन्द्रियातीत एवं अनुभवातीत है। तिलिक के 
शब्दों मे "परम सत्ता निरुषाधिक इन्द्रियानीत सता! है। चूँकि परम सत्ता हमार 
अनुभव तथा ज्ञान से परे है, इसलिये उन्हें मात्र धामिक प्रतीक के द्वारा ही जाना जा 
सकता है। विलिक ने स्वर्य कह्ठा है “0/977 परघंशबरांढ ९05०शकज- ग्राई 9८ द्ए/6- 
इडटए 897ए7गजीाट्योए, एल्‍टडपए5ट $एफ०९ [छ72ए०3५४ ३078 45 बर०)8 0 एश०7- 
55 0८ एां!772/6 ” इस विवेचन से प्रमाणित होता है कि घामिक भाषा छाक्षात नहीं है 
अपितु प्रतीकात्मक है। चूकि मानव परम सत्ता जो इच्द्रिण्तीत तथा निरूपाधिक है 
की जानकारी साक्षात रीदि से नहीं प्राप्त कर सकता है इप॒लिये प्रतीकात्मक भाषा का 
सहारा लेना आवश्यक है) तिलिक ने धामिकर प्रकथन को सज्ातात्यक नहीं माना 
है। घामभिक प्रकथनों का मम्बन्ध तथ्य से नहीं है। उम्के संदर्भ में यह मही कहां 
जा मकता है कि वे सत्य या भिध्या हैं। तिलिक ने प्रतीक सिद्धांत के द्वारा धामिक 
कथनो की सज्ञानात्मकत्ा का निषेध किया है। घामिक प्रकथनों को स्वेगात्मक भी मही 
कहा जा सकता है। घाभिक कथनो को प्रतीकात्मक ही कहां जा सकता है। ईपवर, 
अल्लाह आदि शब्द परम सत्ता का प्रतोक ही है । 


( ख ) एक्वीवस का साम्यानूमान-सिद्धान्त और धार्मिक भाषा 
धामिक भाषा की समस्या से शास्त्रीय विचारक परिवित थये। इसी समस्या 
के समाधात के क्रम में एक््रीवेस ने साम्थानुमात के सिद्धात का प्रतिपादन किया है। 


शैरए धर्म-दर्शंन की रूप-रैदा 


इस सिद्धात का समर्थन समकालीन दाशंनिकों ने भी किया है जिनमें मस्कील और 
क्रौम्बी का नाभ विशेष रूप से उल्लेखनीय है। 

एक्वीनस ने साम्यानुमान के प्रयोग पर बल अपनी रचना 'सुम्मा थियॉलिगिका में 
दिया है। यदि हम एक ही झब्द का प्रयोग ईश्वर तथा मानव पर लागू करते हैं तद 
उस शब्द का अथ॑ दोनों स्थितियों में एक नहीं रह जाता है। इसे उदाहरण के माध्यम 
से स्पष्ट किया जा सकता है। 'ईव्वर अच्छा है' तथा “वह भनुष्य अच्छा है! नामक 
दो वाक्‍यों में अच्छा शब्द प्रयुक्त हुआ है। यहाँ यह ध्यात॒व्य है कि अच्छा शब्द का 
प्रयोग द्वितीय वाबय में उस अर्थ मे नहीं हुआ है जिस अथं में अच्छा झब्द का प्रयोग 
प्रथम वाक्य में हुआ है। मनुष्य को उस रूप में मच्छा नहीं कहा सकता जिस रूप 
में (इवर! अच्छा है। परन्तु इससे यह निष्कर्ष निकालना कि उनका अर्थ एक 
दूसरे से पूर्णतः: भिन्‍न है, अमान्य होगा । ( जैसा कि 'साउण्ड' ( 8०णात ) झब्द का 
प्रयोग आवाज” तथा 'पकका' केरूप में दो भिन्‍त अर्थों में होता है।)। यद्यपि ईश्वर 
की अच्छाई तथा मनुष्य की अच्छाई में कुछ सम्बन्ध अवश्य है तथापि वे दोनों अभिन्न 
नही है । अच्छा' शब्द का प्रयोग ईश्वर तथा मनुष्य के छिये होता है परन्तु दोनो 
स्थितियों मे एकार्थकर अथवा अनेकार्थंक नहीं कहा जा सकता है। एक्वोनस की दृष्टि में 
उन्हें साम्यानुमानिक ( 504०ह०३४ ) कहा जा सकता है। यही वात सभी ईश्वर 
उक्तियो के सम्बन्ध मे कही जा सकती है। ईश्वर सम्बन्धों प्रकषन साम्यानुमानिक हैं 
क्योकि ईईवर के गुणों का पता साधारण ढंग से लगाना असभव है। एक्वीनस ते 
धामिक प्रकथनों की चर्चा करते समय साम्पानुमान के प्रयोग पर अत्यधिक बल दिया 
हैं। उपयुक्त विवेचन से यह प्रमाणित होता है कि ईश्वर और मानव दोनो सम्दर्भों मे 
प्रयुक्त शब्दों में कुछ सादृश्य रहता है जिसके बल पर ईइवर प्रकथनों के अर्थ को 
समझा जा सकता है! । जब हम यह कहते हैं कि “ईश्वर ने जगत्‌ की रचना की है, 
“ईइवर मानव से प्रेम करता है?, ईइवर सर्वेशक्तिमान है” तब इन कंथनों का अर्थ 
मानवीय परिवेश में प्रयुक्त शब्दों के अर्था के अनुमार ही समझा जाता है । इस प्रकार 
धामिक प्रकथनों की सार्थक्ता मानव और ईश्वर के परिवेश मरे प्रयुक्त शब्दों के 
सादृश्य के आधार पर समझी जा सकती है। एक्वीनस ने साम्यानुमान के सिद्धांत के 
द्वारा घामिक प्रकथनी को बोधगम्प बनाने का प्रयात्त किया है | 


संज्ञानात्मक सिद्धांत और घामिक भाषा 


हिक का नाम सुज्ञानात्मक सिद्धांत के साथ जुड़ा हुआ है। उत्होंने धामिक 
प्रकयनों को तथ्य बोधक माना है। ज्योहिं हम कहते हैं कि ईश्वर का अस्तित्व है, ईश्वर 
सर्वेज्ञ है, त्पोहि हम अपने इस कथन के द्वारा ईशइवर एवं उसके गुणों का तथ्यात्मक 
विवरण करते हैं। यह वर्णन भावना पर केन्द्रित न होकर तथ्य बोधक है। हिंक 
के अनुसार ईश्वरीय कथन के द्वारा हम एक यथार्थ सत्ता का वर्णन करते हैं जो मानव 
से परे एवं पृथक है। अपने इस विचार की पुष्टि के लिये हिंक 'भरणेतर सत्यापन के 


पामिक भाषा की ताथंकता £:4£। 


सिद्धान्त को प्ररतुत करते हैं। मरणोतर सत्यापत वह है जिसमे ईश्वर के सम्बन्ध में 
ऐमी स्थिति होती है कि ईश्वरीय वास्तविकता को निश्चित रूप से प्रमाणित किया 
जा सके ) 

हिक के मतानुमार मानव अपने वल्लमान जीवन में ईइवर विषयक कथन को 
सत्यापित नहीं कर सकता क्योकि ईइवर अनुभवातीत है। मानव ईईइवर विपयक कथन का 
सत्यापन मरणोतर अनुभव के द्वारा ही कर यकता है। उपयुक्त विवेचन से यह प्रमाणित 
होता है कि हिंक मुत्योपरान्त जीवन द्वारा ईश्वरीय कथन की तथ्यात्मकता और सत्या- 
पनौयता की पुष्टि करने को चेप्टा करते हैं। हिंक अपने सिद्धान्त की औचित्यता पट 
प्रकाश डालते हुए कहते है कि 'मरणोतर सत्यापन सिद्धान्त! के द्वारा ईश्वरीय विषयक 
कथन की तथ्यात्मकता या सज्ञानात्मकता को प्रमाणित किया सकता है। यहाँ पर हिंक 
धामिक प्रकयन को आस्था के आधार पर स्वीकार करते हैं। उन्होने आस्था को संक्ञा- 
नात्मक गाना हैं। परन्तु आस्था पर आधारित धामिक प्रकथन संज्ञानात्मक है। परन्तु 
हिक के विचार को मान्यता नहीं दी जा सकती क्योकि आत्या पर आधारित प्रकथन 
को साधारणत.- अमज्ञानात्मक माना जाता है। अतः ईश्वर सम्बन्धी कथन को आस्थामय 
मानफर हिक ने घामिक प्रकथनों की सज्ञानात्यकता को खडित किया है । 
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बौद्धन्धर्म ( 9700॥जा) ) 
विषएश्रवेत्ञ | [7[700ा0 ) 


वो के रंध्यापक महत्मा बुद्ध होने जाते हैं। बुद्ध का जन्पर ईसा से छठों 
बदादी पुर्व हुआ था । इसका जत्म हिमावय-तराई के कविलवस्तु नामक स्थान के राज्य- 
रखिर में हुआ था ; बुद्ध का अचपन का गाग सिद्धार्थ था। गज्य-वरार मे जन्म नेने 
के फ्हस्वरुप इनके पिता से विभिन्न प्रकार के आमोदकअमोद का अबन्ध शिया जिससे 
दिद्वार्द का मन विश्व की हर भैगुरता तथा दु ख की ओर आरवित ते हो । पिठा के 
हजार पयलो के बावजूद सिद्धार्थ का मन समर के दु.छो की और जाते मे ने बेब सका । 
ऐड भ्ाता है कि एक दिय घूमने के तमय गिद्वार्थ एक बृड़, एक रोगप्रद्ता व्यक्ति, एक 
मृतक शरीर को जो इसशात की और ले जाया जा रहा था तथा एक सभ्याती को देखा ! इन 
दृध्यों का सिद्धाथे के भावुक हृदय पर अत्यात ही गहरा प्रभाव पढ । इन दृश्यों के बाद 
बुद्ध को यह समझले मे देर महीं लगा कि सप्तार दु खो के अधीन है। मप्तार के दु.खो को 
किम प्रकार दूर किया जाएं गह चिस्ता बुद्ध को निस्‍्तर सताने लगी । एक दिन दु दे के 
प्रमाधार के हछिए आधी रात को अपनी प्रिय पत्नी यशोश्रा ढुथा नवजा। झिश्ु राहु को 
छोदकर धर पे बाहुर माय । अपने अइव कर्दस को सजाकर अपने साथ छदवा वे साथ 
गौहम ने गहुतुयाग किया। इत अकार पत्नी का प्रेम, पुत्र की ममता, महल का वैधव एवं 
विकात्त सिद्धार्थ को सॉरारिकता की शोर में बाँधने में अममर्थ सादित हुए । कपिलवस्तु 
से २४ कोस अनोया नदी के तट पर पहुँच कर राजकुमार घोडे से उतर पहे। उन्होंने 
अपने वस्ज-आजुवण छत्दक को सौप कर बसे कपिव्वरतु कक के साथ लौटने की अनु- 


भ्ति देकर सम्यास का सहण किया । 
सत्यांम का वेश धारण कर गौतम ने सत्य की खान में भ्रमण करना शुछ् किया । 


वे कुछ समय तक वेशाली रहे । इसके बाद दे राजगृहु आये । दे अनेक संस्याधियों के वास 
मत्य के ज्ञान के लिए भटकते रहे । जब उन्हें इन अमलो से धन्तोए नहीं हुआ वद उन्होंने 
गया के निकट उर्वला के जंगल में पाँच सावियों के साथ छ- वर्ष तक कठोर तपस्या की । 
उन्होने अध्यविक कष्ट तह । एक दिन अत्यन्त दुर्घछता के ॥।रण वे भूछित हो गये । होश 
आने पर उद्धोने तपस्था को व्यर्थ समज्ञा । उनका यहु कबन--'मरा शरीर दिन प्रशिदिन 
दुबंठ होता गया है। तपस्म| मुझे पत्य का ज्ञान देने में सफड नहीं हो सकी है। यह 
सम्यहू ग्रा्ग नहीं है ।--तपस्था के प्रति उनका दृष्टिकोण अविव्यक्त करता है। अन्त में 
गोतम बोधितक के नोमें सत्य का दर्श्र करते के लिए बेड गए । उन्होंने दृढ़ सकहप किया 
कि जेबदक मुझे बोधि की प्रष्दि नही होगी मैं अपन स्थाव से अलग नही होडव । बहाँ 
बहुद सभ्य तक विचार केसे के दाढ बुद्ध शो शत का अड्ाज्न मिछा। उन्हें जीवन के 


३ धर्म-दर्शन की रूप-रेखां 


सत्य का दर्शन हुआ उन्हें दुःख और दु ख-निरोध का उपाय विदित हुआ । बुद्ध को बोधि 
की प्राप्ति इतने आाकस्मिक ढग से हुई कि इसे अद्भुत माना जाता है। तत्त्व-ज्ञाव अर्थात्‌ 
बोधि ( 2078॥८८०7०॥६ ) प्राप्त कर लेने के बाद वे बुद्ध ([07॥8॥(67८०) की संज्ञा मे 
विभूषित किये गये । इस नाम के अतिरिक्त उन्हें तथागत (जो वस्तुओं के वास्तविक स्वरूप 
को जानता है) तथा अहूत ( 706 ४४०८४४५ ) की सन्ना से भी प्म्बोधित किया गया । 

सत्य का ज्ञान प्राप्त हो जाने के बाद बुद्ध ने लोक-कल्याण की भावना से प्रेरित होकर 
अपने सन्देश को जनता तक पहुँचाने का सकत्प किया । इस उद्देश्य की पूि के लिए 
उन्होने घूम-धूम कर जनता को उपदेश देना आरम्भ किया। दु.ख के कारण और दुःख 
दूर करने के उपाय पर प्रकाश डालते हुए उन्होंने दुख से भ्रस्त मानव को दु ख से छुटकारा 
पाने का आश्वासन दिया । बुद्ध के उपदेशों के फलस्वरूप बौद्ध-धर्म का सुत्रप्त हुआ। 
बोद्-धर्म सर्वप्रथम भारत में फेला । बौद्ध-धर्म का भारत मे पनपने का मुझ कारण उस 
सम्रय के प्रचक्षित धर्म के प्रति लोगो का असन्तोष था। उस समय भारत मे ब्राह्मण धर्म 
का बोलबाला था जिससे बलि-अथाओ की प्रधानता थी। पशु--यहाँ तक कि मनुध्यो को 
भी बलि देने मे--किसी प्रकार का सकोध नही होता था । हिंसा के इस भयानक वातावरण 
में विकसित होने के कारण बोौद-धर्म जो अहिंसा पर आधारित था, भारत में लोकप्रिय 
हो सका। कुछ ही समय के वाद यह धर्म भारत तक ही मीमित नहीं रहा, अपितु नृपी 
एवं भिक्षुओ की सहायता से दूसरे देशों में भी फेहा । इस प्रकार यह धर्म विद्व-ध्र्म के 
रूद में प्रतिष्ठित हुआ । 

बोद्ध-पर्म का प्राधार 

बुद्ध ते कोई पुस्तक नही लिखी । उनके उपरेश मौखिक ही होते थे । बुद्ध की मृत्यु 
के बाद उनके शिष्यो ने बुद्ध के उपदेशो का सम्रहू त्रिपिटक से क्रिया । त्रिपिटक आरम्भिक 
बौद्ध-धर्म का मूल और प्रामाणिक आधार कहा जा सकता है। त्िंपिटक की रचता पाली 
साहित्य में हुई है। “त्रिपिटक दब्द दो दांब्दो--'त्रि! और 'पिठक' के सयोजन से बना 
है। 'त्रि' का अथे 'तीन' तथा (पिठक' का अथे पिटारी ( 8०5 ) होता है। इसलिए, 
त्रिविदक शब्द का शाब्दिक अर्थ होगा 'तीच परिदारियाॉ!) सचमुच त्रिपिटक बुद्ध की 
शिक्षाओ की तीन पिटारियाँ है। सुत्तपिटक, अभिधम्स पिदक और विनय पिठक--तीन 
पिटठको के नाम हैं। सुत्तप्रिदक में धर्म-त्तम्बन्धी बातें हैं। बौद्धो की गीता 'वम्मपद' 
सुत्तपिठक का ही एक भय है। अभिधम्म पिटक में धुद्ध के दाशंनिक विचारों का सकलून 
है। बुद्ध के मनोविज्वान-पसम्बन्धी विचार प्री इसी मे त्षग्रद्दीत हैं। विनय-पिटक में नीति- 
सम्बन्धी वातो की. व्याख्या हुई है। इस विछसिले मे वहाँ भिक्षुओ की जीवन-चर्चा का 
भी सकेत किया गया है + तिपिठक की रचना का समय ईसा से तीसरी शताब्दी पर्व 
माता गया है। वौद्ध-धर्म की प्राचीन पुस्तकों में त्रिपिटक के अतिरिक्त "मिलिन्द पन्‍्हों 
अथवा मिलिन्द-प्रश्व का भी नाम उल्लेजनोय है। इस ग्रन्ध में बौद्धनशिक्षक नागसेन तथा 
यूनानी दाजा मिलिन्द के सम्बाद का वर्णन है। रेज डेविड ( छाए 02ण05 ) वे 


दौद्-धर्म । 


साहित्यिक दृष्टिकोण से इस पुस्तक की सराहता की है। दुद्ध घोष ने, विपिटक के बाद 
इस प््य को बोद्-धर्मे का प्रामाणिक एवं प्रशसनीय ग्रत्थ माना है। 
बुद्ध की मुख्य शिक्षाएं चार आयंगत्य है। चार आयंग्त्य क्या हे--इसको जानते के 
पूर्व तस्वशाएत्र के प्रति बुद्ध का दृष्टिकोण जावना वाहनीय है क्योकि वह चार आर् 
तत्यीं की महत्ता को बढाने में सहायक होता है । 
धुद्ध की तत्वशास्त्र के प्रति विरोधाश्मक प्रवृत्ति 
( #रॉनाशव्ाए४ं०तं पाए 0 एण्वकात ) 
जिप्त समय बुद्ध का जन्म हुआ था उम्र समय मानव तत्त्वश्ास्त की समस्याओं को 
सुलजाने में निममन था। प्रत्येक व्यक्ति जात्मा, जंगतु और ईइवर जैसे विपर्यों के चिन्तन 
में डृदा हुआ था । जितने विचारक थे, उतने भत थे । इसे दार्शनिक प्रवृत्ति का फल मह 
हुआ कि लोगों का नेतिक जीवन निष्थाण हो रहा था ) ठोग जीवन के क॒तंव्य को भूल 
रहे थे। वे संप्तार में रहकर भी सम्तार से कोमो दुर थे। नी तिशास्त्र के सिद्धारतों से छोगो 
की आस्था उठने लगी थी। जिम प्रकार विचार के क्षेत्र भे पुरी अद्ाजकता थी उसी 
प्रकार नेतिक-क्षेत्र मे भी अराजकता थी । उस समय एक ऐसे ज्यवित की आवश्यकता थी 
जो छोगी को नैतिक जीवन की प्मस्‍्याओ के प्रति जागढूक करे ; बुद्ध इस माँग की पूर्ति 
करते मे फू हुए । 
घुद्ध एक समाज-सुधारक थे, दार्शनिक नही । दाशनिक उसे कहां जाता है जो ईश्वर, 
आत्मा, जगतु जैसे विषयों का विन्तत ऋरता हो! जब हम बुद्ध की शिक्षानों का 
प्रिहावद्नोकन करते है तो उत्तमे आचारकज्षास्त्र, मनोविज्ञान, तकंशास्‍्त्र पाते है, परूतु 
दख-दर्शन का वहाँ पूर्णत: अभाव दीखता है। उनसे जब भी कभी दर्शनश्षास्त्र से सम्बन्धित 
कोई प्रश्न पछा जाता था तो वे मौद हा जाते थे । बात्मा, जगत सम्बन्धी अनेक लोकप्रिय 
प्रश्वों के प्रति वे मौन रहकर उदासीनता का परिचय देते थे। ऐसे प्रइत, जिनके सम्बन्ध 
में वें मौन रहा करते थे, निम्तलिबिव है --- 
(१) बया वह विश्व झारवत ( £0छाए ) है ? 
(२) क्या यहु विश्व अश्यारवत ( २०४-८४थगादो ) है ? 
(३) क्या यह विईव सं्ीम ( 9०४४४ ) है ? 
(४) क्या यहू विश्व असीम ( 7797(८ ) है ? 
(४) वया आत्मा और झरीर एक है ? 
(६) क्या आत्मा शरीर से भिन्न है ? 
(७) बया मुत्यु के बाद तथागत का युनर्जन्म होता है ? 
(४) कया मृत्यु के बाद तथाग्रत का पुरर्जन्म नहीं होवा है ? 
(९) वया उनका पुनर्जन्य होना और ने होना--दीनों ही बातें सत्य है ? 
(३०) कया उनका दुनर्जन्म होता या ने होना--दोनों हो बातें असत्य है ? 
उपरिवर्णित दस भडनों को पाछी साहित्य मे बितलमे बौदू धर्म की शिक्षायें सम्रहीत हैं 
अव्यावतानि ( गप्ररेछक्षागरता॥0)६ चु७८४४००५ ) कहा जाता है। इत दत्त प्रश्नों में प्रथम 


है धर्म-दर्शव की रूपनरेखां 


चार प्रश्न विश्व से सम्बन्धित है, बाद के दो प्रश्व आत्मा से सम्बन्धित हैं और अन्तिम 
चार प्ररव 'तथागत' से सम्बन्धित हैं। बौद्धन्धर्म मे 'वथाग्त” उस व्यक्ति को कहा णाता 
है, जिसने निर्वाण को भगीकार किया है। इस प्रइनों के पूछे जाने पर बुद्ध का मौन रहना 
विचार का विषय रहा है | उतके मौन के भिन्‍त-भिन्‍न अर्थ रूगाये गये हैं । 

कुछ लोगो का मत है कि चुद्ध तत्त्वशास्त्रीय पश्न का उत्तर नही जानते थे । इप्तल्िए 


दे इत प्रइनो की पूछे जाने पर निरुत्तर रहा करते थे। अतः बुद्ध का मौन रहना उनके 
अज्ञात का प्रतीक है । 


बुद्ध के मौत रहने का यह अर्थ निकालना उनकी साथ अन्याय करना है । यदि वे 
तत्वशास्त्रीय प्रश्नो का उत्तर नही जानते तब वे अपने को बुद्ध नहीं कहते । बुद्ध का अर्थ 


ज्ञानी ( क्श्रशाधाव्त ) होता है। इस प्रकार बुद्ध को अज्ञानी कहुना उनके नाम बुद्ध 
को निर्यक बताना है । 


अनेक विद्वानों ने बुद्ध के मौन" का यह अर्थ लगाया हैं कि मौन” रहना किसी 
निदिचत उद्देश्य को अभिव्यक्त करता है। दूसरे शब्दों में कह जा सकता है कि वे जान- 
बुझकर तत््वशास्त्रीय-प्रश्न पूछे जाने पर मौत हो जाते थे। वे स्व॑ज्ञाती थे | उन्हें मानव- 
ज्ञानकी सीमाएँ विदित थी। उन्होने देखा तत्त्वशास्त्र के जितने प्रश्व हे, उनके उत्तर 
निश्चित रूप से नहीं दिए गए हैं। किसी भी प्रगन के उत्तर में दार्शनिकों का एक मत नही 
रहा है। अत तत्त्वशास्त्र के प्रश्नों में उलझना व्यर्थ के वाद-विवाद को प्रश्नय देना है | 
अन्धे रएश के द्वारा जब हाथी के स्वरूप का वर्णन करते हैं तब उतका वर्णव विरोधात्मक 
एवं भिन्‍त-भिन्‍न होता है। जिस प्रकार अच्धे हाथी का पूर्ण ज्ञान पाने मे असमर्थ है, उसी 
प्रकार मानव आत्मा, ईश्वर, जगत जैसे विषयों का पूर्ण ज्ञान पाने में असमर्थ है। अंत, 
तत्त्वशोस्त्॒ के प्रश्नों में दिलचस्पी लेगा बुद्ध के अनुसार बुद्धिमत्ता नहीं है । 
बुद्ध तत्त्वशास्त्रीय प्रश्नो के प्रति इसलिए भी मौन रहते थे कि इन प्रश्नों का उत्तर 
व्यावहारिक दृष्टिकोण से निरयेक है) घुद्ध के अनुसार ससार दु.घो से परिपूर्ण है! दुख. 
के सम्बन्ध में जितने प्रश्न हैं उतके उत्तर जानने के छिए उन्होंने मानव को प्रेरित क्रिया । 
उन्होंने जीवन का उद्देरय दुःख-निरोध ( (८छद06घ ता 5प्रीदतड्ु ) कहा है। इसीलिए 
उन्होने दुःख दी समस्‍या और दु ख-निरोध पर अधिक जोर दिया है। उन्होने स्व॑य कहा 
है--“मै दुःख और दु'ख-निरोध पर ही अधिक जोर देता हूँ ।/*! 
सचमुच दुख से पीड़ित मानद को पाकर इस्ेत-धास्त्र के प्रश्तों मे उलसने बाला 
व्यक्ति मुर्ख नही तो और कया हैं ? बुद्ध ने इस तथ्य ऐो एक उपमा के द्वारा सुन्दर ढंग से 
समझाया है। यदि कोई व्यक्ति बाण से भाहुत होकर किसी के पात्र पहुँचता है तब उसका 
प्रथम कत्तंब्य होता चाहिए चाण को हुदय से निकालकर उसको सेवासुथूपा करता ) ऐसा 
ने करने के बजाय इन प्रशतो पर--तीर कसा है ? किसने मारा ? कितनी दूर से मारा ? 
क्यो मारा ? तौर मारते वाले का रग-हूप क्या था ?--विच्यार करना मूखेता ही कहा 
], “755७६ ॥05 १4४6 4 (8०8४९ 200 09 ॥ ॥2800 व] 80 ॥6 ४0998208 ०॥ 2,” 
>-यरी5 एकए३ 04ए०५--&ए6प॥5छ ( ९, 59.) 


शैइ-परम १ 


जायेए। डुःख से पौदित मानक के लिए आत्मा, जगत, ईश्वर जैसे अहतों के अनुसस्धार 
में निमगत रहना निरयंक ही कहा जा तकता है। अतः तर्वशाष्त्र के प्रति बुद्ध का 'गौव! 
रहुनों प्रयोजनाएसक्र है। हमारी मप्नन्न से बुद्ध के मोन रहने का यही उचित अथ है। 


चार प्राय॑-साध्य 
( पर8 एएए सका 770॥॥5 ) 


के सारे उपदेश चार आपंन्‍्यत्यों मे सन्निहिंत हैं। मे चार आयँन्यत्थ इस 
अफर है-- 


(१) पंमार दु ो मे परिपूर्ण है. [ [/0 20 06 ए०य)0 8 जि)) ४४ $प्रवेंशफठ )॥ 

(२) दुःदो का कारण है ( (६७६ 05 4 ८६७३८ ण॑ *वियाड़ )। 

(३) हूं खो का अस्त पम्प्रव है [ 0876 2६ & 66४०0 ० 5एरीश778 )। 

(४) दु खो के अच्त का पा है [ पगाल्लर 4६ छत्रए च्वताहु (0 पद ९०५४३०णा। 

उिएाह ) 

प्रथम आयंतत्य को दु व, द्वितीय आर्यमश्य को दु बन्ममुद्दाय, तृतीय भाग॑पत्य को 
दुःख-निरोध, चतुर्य आयंत्तत्य को दुःख-तिरोध-मार्ग कहा जाता है। ये बार आर्य-सत्य 
बौद्ध -धर्म के पार हैं। बुद्ध की समहत शिक्षाएं किसो-म-किसी रूप में इन चार आर्य-सत्यो 
में प्रधाविन हुई है। बुद्ध ने चार आरय॑-सस्यों की महत्ता कों स्वयं प्रज्यिव निकाय! में 
इस प्रकार स्पष्ट किया है. "इसो से ( चार आय॑-सत्यों से ) अनामक्ति, वासताओ का 
ताश, दु खों का अस्त, मानसिक शारिति, ज्ञान, प्रज्ञा तथा तिर्बाण सम्भव हो सकते है ।” 


चार आयेन्यत्यों पर अत्यधिक जोर देता बुद्ध के व्यवहारवाद को प्रमाण बहा जा सकता 
है! अब हुय एक-एक कर इन आय॑-सत्यो का अध्ययन करेगे । 


प्रथम प्राप-मत्य 
( ॥06 | 008 १778 ) 
(दुःख ) 
बुद्ध का प्रथम आयंजत्य है--समार हु उम्रय है । सब कुछ दु.खमग है । बुद्ध ने इस 
निष्कर्ष को जीवत की विभिरत अनुभूतियों हे! गहरे विश्लेषण पर ही सत्य भावना है। 
जीवन में अनेक प्रकार के दु घर हैं। रोग, वृद्यपा, मृत्यु चिग्ता, असन्तोष, नेराइय, शोक 


आदि एसारिक दु दो का प्रविनिष्चित्त करते हैं। इग सिलसिले मे बुद्ध के ये कपन, जो 
दु.घो की व्यापकता को प्रमाणित करते है -उल्लेंखनीय हैं 


“जम्म में दु घ है, नाश में दुबे है, रोग दु जमय है, मृत्यु दःखमय है) अप्रिय मे 
पथोग दु दमय है, प्िय में वियोग दु समय है । वक्षेप मे राग से उत्पन्त पंच स्कम्ध 
ह-खमय है ।” वहाँ पर यह काहू देना आवश्वक होगा कि शरौर ( 5009 ) अनुभूति 


( ्शेण्ड ), उअत्यक्ष ( 75८00 ), इच्छा [ शो ) और विचार ( प्टक5०३ ) को 
दौद्ध-धर्म मे पर स्कत्प माना जाता है ! 


कुछ बोग बुद के इस विच्यर के विरद्ध कि सवार मे दुःण ही दुख है पट कह सकते 
4, देखिए : भ्क्िम निद्यय १: ५ . ४ 


६ धरम-दर्तेन कौ हप॑-रेखा) 


हैं कि संसार कौ कुछ भनुभूतियाँ तुघात्मक होतीं हैं! इसलिये समह्त संसार को हुःखात्मक 
कहुना भुल है। बुद्ध का इस आपत्ति के विशद्ध कहना है कि विश्व की जिस अनुभूति को 
हम छुखप्रद समझते है वह भी दुःखात्मक है। सुखात्मक अनुभूति को प्राप्त करते के लिए 
कष्ट होता है । यदि किसी प्रकार बत्तु लो सुख का प्रतिनिधित्व करती हुई प्रतीत होती 
है, मिल भी जाए, तो उस वस्तु के खो जाने का भय और चिन्ता बनी रहती है | इसीलिये 
कहा गया है--“सुख से दुःख होता है। सुख से भय होता है ।/”* “इन्द्रिय-सुख के विषयों 
के खो जाने से भी विधाद उत्पन्त होता है ।' इस प्रकार जिसे साधारणतया सुख समझा 
जाता है वह भी दु ख ही है। सुख और दु'ख में वस्तुतः कोई अन्तर नहीं है। बुद्ध ने 
सांसारिक सुख को दु'ख इसलिये भी कहा हैं कि वे क्षणिक एवं नाशवान्‌ हैं। जो वस्तु 
क्षणिक होती' है उसके नष्ट होने पर उत्तका अभाव खटकता है जिसके फलस्वछझप' दुःख का 
प्रादर्भाव होता है । क्षणिक सुख को सुख कहना महान सुर्खता है । 

यदि किसी प्रकार थोडे समय के छिए बविदव के क्षणिक सुख को प्रामाणिकता दी जाए, 
फिए भी विश्व की अनुध्ृतियाँ जैसे रोग, मृत्यु हमें चिस्तित एवं दुःखी बना ही देती हैं । 
प्रत्येक व्यक्ति मृत्यु के विचार से--यह सोचकर कि हमे एक दिन मरना है--भयभीत एवं 
चितित हो जाता है। कहा गया है--“मानव पृध्वी पर , कोई भी ऐसा स्थान नहीं पा 
सकता जहाँ कि मृत्यु से बचा जा सके ।” 3 मानव को सिर्फ मृत्यु के विचार पे ही कष्ट 
नही होता है, बल्कि उसे अपना अस्तित्व कायम रखने के लिए अनेक प्रकार के संधर्षों का 
सामना करना होता है । इस प्रकार अपने अस्तित्व को कायम रखना मालव के छिए 
दुखदाबी है । बुद्ध का यह कथन--/दुनिया में दुखियों ने जितने आप बहाये हैं, महासागर 
में जिज्नना जल है उसमे भी अधिक है”--विद्व के दु खमय स्वरूप को पूर्णतः प्रकाशित 
करता है। जब सारी सृष्टि, दःखमय है, जब हमारी आश्ञाओ एवं आकोाक्षाओं का अन्त 
होता है तब विश्व से आनन्द की आश्या करना महान्‌ मूर्ंता ही नहीं, अपितु पागछपन 
है। महात्मा बुद्ध का यह कहना- “समस्त संसार आग से झूलम रहा है वव आनन्द 
भानमे का अबसर कहां है ।*---इस बात का सकेत करता है । 

बुद्ध ने संगार के बु,खो पर अत्यधिक जोर दिया है जिसके फलह्वरूप कुछ विद्यातों मे 


बौद्धधर्म को निराशाबादी धर्म कहा है। निराशावाद उस दृष्टिकोण को कहा जाता है जो 
जीवन के विधादमय पहल का ही चित्रण करता है । 


अब प्रश्त यहु उठता है--ब्या बौद्धघर्म को तिराशावादी धर्म कहना उचित हैं ” इस 
अफसर जे कतार के कहा जार उफफ है (कि. हो जोषा स्शोक्षवर्णा को शििककाणरही बष्पों शड्के है 
बे बोद्धधर्म को आशिक रूप से जानने का ही दावा कर सकते है। जब हम बुद्ध के प्रथम 
भार्ज-सत्य पर दृष्टिपात्‌ करते है तब बोद्धधर्म मे निराशावाद को झलक पाते है। परन्तु 
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बौड-परम छ 


प्रषण बाय॑-सत्य ही दुढ़ का एकयाद उपदेश वही है। बुद्ध सेसार की दूः्यमंय शियेति को 
देकर ही मौत तहीं रहते हैं बहिझ दु'ो के कारण जानने का प्रवास करते हैं। युद्ध का 
हुतीए भार्य-त्य मानव को दुःख-निरोध का भादवासन देता है। चतुर्थ आयं-्साप में दु व 
का अख करने के लिए एुढ़ मार्य का भी निर्देश है। इस प्रशार बुढ़ के चार आयं-सपों 
हो देयने हे यह स्पष्ट हो जाता है कि बौद्धधर्म तिराशावादी धर्म नहीं है। यदि वह 
दिगशावादी घर्म होता दो दु व के कारण और दुध्वर्क तिरोध की समस्या एर जोर तहीं 
देग! । समरत वौद्धधने इस बात का प्रमाण है कि इसमें निरशावाद का खडन हुआ है। 
बुद्ध ने दु:ख से ऋह्त मानव को दु ख में छुटकारा थाने के लिए शेरित किया। 

संक्षार को दुःखमय जानकर केदल शोक करना मानव के लिए शोभना नही प्रतीत 
होठ है। इसलिए दुद्व ने दुःव् के तौर से पायल सतुष्य को उसे निकाल देने का आदेश 
दिया है! इतवा ही महूं,, बुद्ध ने दु ख निरोध को यरग शुभ सोना है। जब दु'्स तिरोध, 
जिगे तिवाग कहा जाता है, जीवस का आदर्श है तब बोटधर्म को विराशवादी धर्म कहता 
भूत है। प्रतोक भक्ति बुद्ध के वतजायें हुए मार्ग पर चलकर निर्याण को अगीकार कर 
सकता है। बुद्ध का गह विचार ऑश्यवाद में ओवग्रोत है ! दैससे प्रश्माणित होता है कि 
जहाँ तह प्रथम आयंसत्य का मम्बन्ध है वौद्धपर्य मे नि/श्ावाद है परन्तु जहाँ तक अन्य 
आरयगायों का सम्कष् हैं रहौँ आशावाद को सडेत है ) उम्त प्रसार निष्कर्ष के छ५ में कहा 
जा सकता है कि निराशावाद दौउेशम का पारम्म है, अन्त नेंह्री [ रिलुप्पाआ 0 
छषवती॥ कर 38. 09ए गरभा।् 200 ॥0 छ0णे )। विराशावाद बौद्धवर्म का आधार: 
वजय ( ए:20)56 ) हैं, तिष्कर्य नही । दौद्धधर्प का आरम्भ निराशाआाद में दधलिए होता 
हैं कि बह आाज्ञावाद क्ो जीवत प्रदात करता है। विशाशावाद के जभाव में आशावाद का 
मूल्याकब करता कठिन हैं। अत बुछ विहानों झुग यद्व मंत्र कि दौद्धधम निराशावादी हुँ, 
प्राश्तिमूलक प्ररीत होना हूँ ! 


हिीय प्रायं-सत्य 
( ॥॥8 56०णाएं ४०७४ पाया ) 
[ ढु'-समुदा। ) 

दु जे के अस्तित्व को प्रश्नी धर्मों मे शिप्री-त-क्िमी रूप में मामा गंयां हूँ । परन्तु जहाँ 
तक दु ज के कारण का सस्दाध्ध हैं मभी धर्मों के बीच एक मत नहीं पाया जाता है । 

बुद्ध ने दु ख के करण का विश्तेषण दुसरे आरयमत्य में एक सिद्धात्त के सहारे किया 
है। उप्त मिद्धाल को मस्हत में प्रतीम्यत्तमुस्पाद (7॥6 0000776 ४ )6ए00एशश् 
फाडुताणय ) कह! जाता है । जब हम प्रतीस्यममृरपाद को विश्लेषण करने है तो पाते 
है कि यह वी झह्दों के मेल से बना हें । वे दो शब्द है प्रतीत्य/ और 'धमुलाद । 'प्रतीत्या 
का अर्थ है. फिसी वस्तु के उपस्थिन होने पर [ ॥)छापशाह ), हमुपाद को अर्थ हे 
किपी अन्य ब्र्प्तु की उत्पत्ति (0एं89%७॥) | इसलिए प्रतीत्य-ममुर ड्राई का श(द्वदिक अर्थ 
होगा एक वस्तु के उपरिषत होने पर कि्ी शा्य वस्तु की उत्तत्ति अर्धाद्‌ एक के आगमन 


के 


दे प्रम॑-दर्शन दी ह१-रेखा 


से दूमरे की उत्पत्ति । प्रतौद्ययमुध्यार के अनुमार 'अ! के रहने एर 'ब! का प्रादुभाव होगा 
और 'व' के रहने पर 'स' कौ उत्पत्ति होगी। इस प्रकार प्रतौत्य्रमुत्पाद का छिद्धास्त 
वाय॑-कारण सिद्धान्त पर आधारित हूँ जो पहु प्रमाणित करता हैँ. कि प्रत्येक कार्य अपने 
कारण पर आश्रित है । 

प्रतीरययमुंसाद के अनुयार प्रत्येक विषय का गुछ-न-पुछ कारण होता है। कोई भौ 
घंटना अकारण नही उपस्थित हो सकती हैं। दु ख एक घटता है । बोठभर्म में दुःख को 
'जरामरण' कहा गया है । जरा का अर्थ वृद्धावश्या ( 0]त 85 ), मरण का अर्थ मृत्यु 
होता हैं। बध्पि जरागरण का शाब्दिक अथे वुद्धावस्था और मृत्यु होता है फिर भी 
जरामरण सप्तार के मस्त दु ख जैसे रोग, निराशा, शोक, एंदामी आदि का प्रतीक है। 
'जरामरण' का कारण बुद्ध के अनुप्तार जाति ( रिव७॥॥ ) है। जन्म-यरहण करना ही 
जाति है। यदि मातव शरीर नही धारण फरता तब उठे सासारिक दुःयो का सामवा 
करना नहीं होता । मानव का धदसे बड़ा दुर्भाग्य है जन्मग्रहण करना भर्थातु शरीर धारण 
करना | प्रतीत्यप्तमुत्पाद के अनुवार जाति का कारण भव ( 06 [७१तशा८५ १७ 098 
फैण्णा ) है। मानव को इसलिए जन्मप्रहण करना पढ़ता है कि उसमें जन्मप्रहण करने 
की प्रवृत्ति विद्यमान रहती है। जन्मग्रहुण करने की प्रवृत्ति को 'भ/ कहां गया है। यह 
प्रवृत्ति ही मातव को जन्मग्रहण करने के: लिए प्रेरित करती है। 'भव” का कारण 'उपादाना 
(लात! गाए ) है । साप्तारिक वस्तुओं से आतत्त रहने की चाह को 'उवादान! 
कह जाता हुँ । उपादान का कारण तध्णा [ एाब्णाह ) है। शब्द, स्पर्श, रंग आदि 


विधयों के भोग की बाहता को तृष्णा' कहा जाता है। 'दुष्णा के कारण ही मानव 
सांमारिक विषयों के पीछे अन्धा होकर दौटता है । 


(तृष्णा' का क्या वारण है ? 'तृष्णा! का कारण वैदना ( 9675८ ०क्ुथ+०१०० ) है। 
देदना पूर्व इन्द्रियानुभूति को कहा जाता है। इच्द्रियों के द्वारा मानव को सुखात्मक 
अनुभूति होती है जो उप्तक्ी मृष्णा को जीवित रखतो है। 'वेदना का कारण रुप (5९7१८ 
८०7७७०४ ) है। इन्द्रियों का पस्तु के साथ जो सम्पर्त होगा है उत्े स्पर्श कहा जाता है| 
यदि इन्द्रियों का विपयों के साथ सम्पर्क मही हो तो इर्द्रियानुभूति अर्थात्‌ बेदता का 
उदय नहीं होगा। एवशं का कारण पड़ायतन ( 87: $८॥७९०४४०7॥६ ) है। पाँच जानेम्दरियों 
और मत के सकेलन को 'वडायतत' कहा जाता है। पाँच ज्ञानेन्दियाँ बाह्य इन्द्रियाँ हैं 
और मन अभ्यन्तर इन्द्रिय है। ये छ' इस्दियाँ ही चिपयों के धाय सम्पर्क प्रहण करती 
है। यदि इच्दियाँ ही नही होतो, तो स्पर्ष केसे होता? 'पड़ापतन” का कारण माप 
( 0(.08 0०0) ०हुब्पाआ॥ ) है। मत और शरीर के समूह को 'नामहप! कद्दा जाता 
है। इन्द्रियो का निवास शरीर एवं गन में गस्विहित होता है। पाँच बाह्ेखिर्यां शरीर मे 
स्थित हैं और छठी इन्द्रिय मन एक आन्तरिंक इर्द्रिय है। यदि 'नामरू५' का अस्तित्व 
नई रहता तद इत छ' हृ्द्ियों का प्रादुर्भाव नही हो सता था। 'मापषप' कारण भी 
प्रतीत्यश्नमुत्पाद के अनुमार कुछ-न-कुछ अवश्य होना चाहिए । खापरूप का कारण विज्ञान 
( 0०७९/०७४१९७४ ) है। जब नवजात शिशु मां के ये में रहता है त्तद विज्ञान के कारण 


बौड-धर्म ९्‌ 


ही नवजात शिशु का अरब शरौर तथा मे विकसित होता है। यदि गभवित्या में विज्ञान 
के अभाव होता हद सम्भदतः शिशु के शरीर एवं मंत्र का विद्ञाय हक जाता ) अब पहन 
महू है--विजान का कारण हगा है ? विज्ञात व ऋरण मंस्कार [ [छ976अआंणा )हैं। 
संस्कार का अर्च है व्यवस्थित करता । पूर्व-जीवन की प्रवृत्ति के रूप में संस्कार को 
पाता जाता है। बतीत जीवन के कर्मों के प्रभाव के कारण ही संस्कार निर्मित होते हैं । 
पहाँ पर यहु पूछा जा सकता है दि संस्कार निर्मित ही क्यों होते हैं ? अर्थात्‌ संस्कार का 
करण क्या है ? संस्कार का कारण अविद्या ( [000:77८ ) है। अविध्ा का अर्थ है 
जो वस्तु अवास्तविक है उसे वाह्तविक प्रमक्षवां, जो वस्तु दे'खमय हैं उसे सुखमय 
सम्रझना, जो वस्तु थात्मा नहीं है अर्थाद अनात्या [ िण-अर्ला ) है उसे आत्मा समझता 
अविदा है। वस्तुओं के यार स्वरूप को वही जानने के कारण अविया प्रतिफलित होकर 
अ्कार का निर्माण करती है। अविया ही समए्त दु प्रों का पूल कारण है। अविया 
दुदों का मूल कारण इसलिए है कि कार्यारण को शुब॒ला अधिषा पर सवा जाती है । 
बुद्ध दे दुःत्यों का मूल कारण अविद्या को मानकर हिन्दू धर्में की परम्परा का पालन किया 
है। हिल्दू धर्म मे भी अविद्या को ही दुःख का मूछ कारण ठहखया गया है । 

उपएक्त व्याख्या मे सपप्टहों जाता है कि दु ख का कारण जाति! है। जाति का 
कारण भव है। 'भव्' का कारण उपादाद” है। 'उपादाता का क्रारण सृष्णा है। 
हण्णए क्वा कारण 'वबेदगा है। 'वेदवा' का कारण हुपशों है। हि! का कारण 
पशयततः है । 'पडाशतन' का करण नापरूप है। 'वापरझूप' का कारण 'विज्ञान' है। 
'विज्ञान' का कारण संस्कार है | 'संस्कार' का कारण अविध्वा' है। इस प्रकार दु ख के 
कारण की ध्यांसया के सिलमिले में कार्य-कारण शृंखठा को ओर बुद्ध में हमारा श्यान 
ओकृष्ट किया है। इस शुखला मे बारह कड़ियाँ हैं जिनमें 'अराप्ररणा प्रथम कडी है! 
बविद्या अन्तिम कड़ी है तथा शेष कहियों का स्थान दोनो के मध्य आता है । 

प्रतीट्यतरमुत्वाद को अनेक नामों से सम्बोधित किया जाता है। हम विद्धास्त को हाइस 
निदान ( ॥76 (एलेए६ 507८८ ) कहा जाता है । यह पिद्धान्त दु ख के कारण का पता 
जगाने के छिए बारह कड़ियों की विवेषना करता है जिनमें मे प्रत्यक्ष कंडी को एक 
निदान! कहा जावा है चूंकि निदानों कौ संध्या बारइ हैं इसलिए दस्त प्रिद्धास्त को द्वादम 
निदान! कहा जाता है। प्रघम जराभरण' ओर अन्तिम अत्रिन्चा! को छोड़कर शेष दा 
निदातों को कभी-कभी कर्म' भी हहां जाता है ) 

उक्त नाम वेः अतिरिक्त इस सिद्वास को सत्र रचक्क” (पफ८ छल 0(/८ ७०77) 
कहा जाता है, वंषोंकि यह सिद्धांदा मनुष्य का समार में आगमत किम प्रकार होता है इम 
बात की ब्याएवा करता है। इस चिद्धारत को 'मावचक्र' (7!6 छवात्टा ता €रा४८८ट] 
भी कह जाता है, स्योडि यह विद्धारत भनुष्य के अस्तित्व के प्रश्न पर विचार करता है । 
इस हिंद्ान्त को जन्म मिरषचक्र! (776 छलेठ ० छाधी आए तथआ!॥ ) कहा जाता 
है बगोकि वह विद्धारत मदुष्य के जीवन-मरण-वक्र को निश्चित झरता है। इस विद्धार 
की परम” भी कहा जाग है, कयोड़ि यह प्र्म का स्पाज गहण करता है। बुद ने खय॑ 


१० धचर्म-दर्शत की रूप-रेपा 


बहा है 'जो प्रतीत्यतमुत्याद का ज्ञाता है वह धर्म का ज्ञाता है और जो धर्मे का शाता है 
बह प्रतीत्यसमुत्पाद का ज्ञाता है! । 

प्रतीत्यसमुत्याद की सबसे बडी विशेषता यह है कि इसकी बारह कड़ियाँ भूत, बत्तेमान 
तथा भविष्यतु जीवनों में व्याप्त हैं। अविद्या भोर संस्कार का सम्बन्ध अतीत जीवन से 
है । जरामरण और जाति का सम्बन्ध भविष्यत्‌ जीवन से हैँ और शेष का सम्बन्ध वर्तमान 
जीवन से है। अतीत वर्चमाद और भविष्यतु जीवनी के बीच कारण-कार्य श्यंखला का 
प्रादुर्भाव हो जाता है बतीत जीवन, वर्तमान जीवन का कारण हैँ जौर भविष्य जीवन 
वत्तं ग्राव जीवन का कार्य हैँ । 

प्रतीत्यप्॒मुत्पाद के चूत, वर्समाव और भविष्यत्‌ जीवनों की दृष्ठि से जो भेद किये 
गये हैं उन्हें निम्नलिखित तालिका में इस प्रकार प्रकाशित किया जा सकता हैं :-« 
जिनका स्यत्ध (१ ) अविद्या ( [270753८८ ) 
अतीत जीवन से है । (२) सत्कार ६ 7797658978 ) 


[ (३ ) विज्ञान [ (0४टं०परा288 ) 
[४ ) नामल्प [ [00 9०07 ०६०४५ ) 
(५ ]) पडायतत ( 5४ ४९४८६ 07:2475 ) 
६ ) स्पर्श ( 5६0४2 ८०४१७८६ ) 
) बेदना [ $0॥56 ८६७०८४९४८6 ) 


घर्दभात जीवन |। ७ 
(८ ] तृष्णा ( (ाबणा8 ) 
( ९ 


सेहे । 
) उपादान [ >ध८०ओं 0]४३४8 ) 
) भव [ 06 वी ६७ 98 #०7४ ) 
जिनका सम्बन्ध | (११) जाति [ रिधआएंग ) 

भविष्यत्‌ औौषन से हूँ (१२) जरामरण ( $पॉटिएशठड ) 


जितका सम्बन्ध | 
] 
| 
| 


प्रतीत्यसमुत्पाद का बौद्धध्र्म में महत्त्वपूर्ण स्थान है । 

प्रतीत्यसमुत्पाद छे सर्वप्रथम कर्मवाद की स्थापना होती है। यह प्रिद्धान्त तीनों जीवन 
मे कार्य-क्रारण के रूप मे फैला हआ है । वत्तमान जीवन, अतीत जीवन के कर्तों का फल 
है तथा भविष्य जीवन वत्तप्रान ज्यीवन के कर्मो छा फल है | कर्मंवाद मे भी इसी बात को 
भात्यता दी जाती है । 


प्रतीत्यवमुत्पाद से अनित्यवाद जो बाद में चलकर “क्षणिकवाद' भें परिवर्तित हो 
जाता है की स्थापना होती है। इस सिद्धान्त के अनुभार प्रत्येक वह्तु कारणानुसार होती 
हैँ । कारण के न्ट हो जाने पर वस्तु का भी नाश हो जाता है तथा उसका परिवर्तन दूयरे 
रूप में हो जाता हैं । इस प्रकार नित्य और स्थायी वस्तु अनित्य एवं अस्थायी है 

प्रतीत्यसमुत्पाद का सिद्धान्त वौद्ध-धरर्म में अनात्मवाद ( प्रशर6 (प6०7ए णीं ०-5८! ) 


की स्थापना करने में सहायक होता है ( जब विश्व की प्रत्येक वस्तु क्षमिक है तो चिए- 
स्थायी मत्ता के रूप मे ज्रात्मा को माना भूल है ) 


तृतीय प्रायं-सत्य 
( 776 प06 ९०७४४ एप ) 
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[ इःख -निरोध ) 

हद आर्यनपरप में बुद्ध ते दु'घ. के कारण को मात्रा है। इससे प्रमाणित होता है 
दियदि दु' हे कारण का अन्त हों जाए तो दुघ हा भी बरत अवश्य होगा । बुद्ध के 
भबुगगर अविद्या ही दु'लोँ का घूछ दारण है। अविधा का नाश हो जाने में सत्कार को 
मात होगा । संत्ार का ताश हो जाते पर विज्ञान का अन्त होगो। विज्ञान का अस्त 
होने के दाद मामहप्‌ का अत्त होगा । मागहप को नाश होने पर पडायत्न का, पडायतन 
का वाश हो जाने पर स्पर्श का माश होगा, हष्षै का नाश होने पर चेंदता का नाश होगा, 
देता के नाश के बाद ठृष्णा का वाश होगा, दुष्णा हे नाझ् के बाद उपादान का नाश 
शेर । उपादान का सादा होने पर 'भ्रव/ का भोश होगा। 'झव! का नाक होने पर 
जाति का नाश होगा। जाति का नाश हो जाने पर जरामरण का नाश होगा। इम 
प्रार मारे दृ दो का वाश दु.घ के दारण के नाश के साथ ही साथ हो जाता है। हें 
अबस्या जिममें दु यो का अन्त होगा है. 'दु उन्तिरोग्र' कहां जद है। द्व ब-निरोध को 
निर्शण कहा जाता है। तुतीय आमयं-पत्य मै निर्वाण को उस्पेख हैं। निवोण की प्राप्त 
ही बौद्ध-यर्मे का चरम्र लक्ष्य है । 

बौद-ध्े मे निर्वाण को लेकर अनेर धारण! बिकृित हुईं हैं। इत प्रारणाओं मे हो 
धारणायें बत्यन्व ही महत्व हैं । 

/निर्वाण का अथ॑ है 'बुश्नता'! इस अर्थ को घेशर दुछ विचारकी ने विर्वाण की 
बे 'शसिल का शिताश' समझा है! जिम प्रकार, हैदा के होड़ो हे दीपक की हो बुत 
भाती है उम्री प्रकार लिर्वाण ब्राप्त कर लेने के बाद व्यक्ति की मत्ता नही रहती। हमे 
निर्दाण के स्वरूप पी पृर्णहपेण स्वाज्या करते समय देखेंगे कि यह मत भ्रासक है। 

निर्वाण को बौट्ध-धर्म में झही-ऊ्ह आनत्द की अवस्था शी कहा गया है। ति्दीण 
प्राप्त व्यक्ति का मन स्थिर हो जाता है। आयं-संत्यी का उन्हें इृरा गान हो जाता है । 
इहहूँ बरमुत पिन जाता है। वे निर्वाण के आवश्द को भोगते है । इस प्रशार हृप्त देखते 
₹ कि बौद-धर्म में निर्वाण के स्वरप बा लेकर वीफी मतभेद दीखता £ । 

लिवाँग! जो बोड़-धर्म का शूल मध्य है, अनिर्दचनीय है । प्रसिद्ध पुस्तक 'मिलिन्द 
पहले में विर्दाण के इस स्वरूप का संकेत मिलता है। मिदिम्द विवरण के स्वरूप को 
जानना चाहते ये, वरम्तु वागमेन निर्वाण का स्वरूप बतलाने मे कठिनाई का अंगुमव कण 
े। इबको कारण नागपेद ने स्वर्य बतलाथा है कि यहें अर्वधनीय हैं । 

थे ब्राय॑-हत्य 
(6 एणादि 06 पएएएी। ) 
(दू,छ निरेध मा ) 

बतुर्ध आपंन्यत्य में निर्बाण प्रात्ति के लिये एड मार्ग को बर्णत है। इस भागेका 
प्राहन प्रल्लेड़ भ्यक्ति कूर सत्ता है। चूँकि इम भागे से आठ बय है इसलिये इम मार्ग को 
भध्छागिक मारे कह्ठा जाता है। इस मार्ग के जद बा विस्ललिद्ित है। 

(१) वम्बर दृष्दि ( एरहराए: शं८७$ ) 
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(२) पम्प संकल्प ( हिरे8॥॥ 7७5०[४४ ) 

(३) सम्यक बाक्‌ ( रहता $ए6०टी। ) 

(४) सम्यक्‌ कर्मान्त ( शाही 8८०5 ] 

(१) सम्यरू आजीविका [ फिंष्ठा। ५ए८।।००१ ) 


(६) सम्यक व्यायाम [ धिट॒ ८0705 ) 
( ७ ) सम्यक स्मृति ( शिष्ठा। एरत९58 ) 


( छ) सम्यक सम्राधि [ शर्ट: टक्षाप्ला(एवणा । 
निर्वाण का स्वेहूप 
( 7॥6 ९४४४४ ए भरिएशा।॥ ) 

बुद्ध के मतानुप्तार दुःख के कारण है। पदि दूृख के कारण का अन्त हो जाए तो 
दुःख का भी अत अवश्य होगा। जब कारण का हो अभाव होगा तब कार्य की उ्पत्ति 
कैसे होगी ? वह अवस्था जिसमें दुःखो का अन्त होता है. दुःख मिरोध' कहा जाता है। 
दूं ब-निरोध को बुद्ध ने 'विर्वाण' कहा है । “निर्वाण' को पाली मे 'निव्बान! कहा जाता 
है। यहाँ पर यह कह देना अप्रासंगिक नहीं होगा कि हिन्दु-धर्म में जिस सत्ता को मोक्ष 
कहा गया है उसी सत्ता को वौद्ध धर्म में 'तिर्वाण! की संज्ञा से पिभूषित किया गया है। 
इप्त प्रकार बौड धरम का निर्दोष और हिल्दू-धर्म का मोक्ष समनार्थक हैँ। "निर्वार्णा दाब्द 
बोद धर्म का अत्यन्त ही महत्त्वपुर्णे शब्द है क्योकि इसे जीवन का चरम लक्ष्य माता गया 
है। यही वोड-धरमे का मूलाधार है। 

निर्वाण की प्राप्ति इस जीवन में भी सम्भव है । मानव इस जीवव में भी अपने दु यों 
का निरोध कर सकता है। व्यक्ति यदि धपने जीवनकाल भें ही राग, हेप, मोह, असक्ति, 
अहुकार आदि दर विजय पा लेता हैं तव वह मुक्त हो जाता है। वह सस्तार में रहकर भी 
मासाहिकता थे विलिष्त रहता है। मुबत व्यक्ति अरहत' कहा जाता है। अर्ईद बोद़-धर्म 
में एक आदरणीय सम्बोधन है। महात्मा बुद्ध ने पैतीस वर्ष की अवस्था मैं बीधि 
( एणाश्ञाशाताधगा ) को प्राप्त किया था। उसके बाद भी वे पंताहिस वर्ष तक 
जीवित थे। बुद्ध को तरह दूपरे छोग भी निर्वाण को जीवंनकाल मे प्राप्त कर सकते है। 
निर्वाण प्राप्ति के वाद शरीर कायम रहता है क्योंकि वह पूर्व जन्म के कर्मों का फछ हैं। 
जब तक दे कर्म समाप्त तही हो जाते है शरीर विद्यमात रहता है। बुद्ध की यह धारणा 
छपनिषदों की जीवन मबित रो से खाती है। चौद्धधर्म के कुछ अठुगायी जीवन मुबित 
और विद्देह भुक्ति की तरह निर्वाण और परिनिर्वाण मे भेद करते है। परितिर्वाण का अर्थ 
है मृत्यु के उपराब्त निर्वाण की प्राप्ति । बुद्ध को परिलिर्वाण की प्राप्ति अस्सी वें की 
अवरथा में हुई थी जब उनका देहान्त हुआ । अतः निर्वाण का अर्थ जीवन का अन्त नही 
बपितु यह एक ऐसी अवस्था है जो जीवन-काछ मे भी प्राप्य हैं। 

निर्वाण निष्क्रिशता की अवस्था नहीं है। निर्वाण प्राप्त करते के लिए व्यक्ति को बुद्ध 
के चार आये संत्यो का मत केटना पडता है। परन्तु जब ज्ञान की प्राप्ति हो जाती है तव 
उसे कर्मों से अलग रहने की मावश्यकता नहीं महसुम होती । इसके विपरीत वह लोक- 
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वत्याण की भावना से प्रेरित होकर कार्यान्वित दी्ध पढ़ता है। निर्वाण प्राप्ति के बाद 
महात्रा बुद्ध को अकंप्राय रहने का विचार हुआ था। परन्तु ससार के छोगो को पीडित 
देखकर उत्होगे अपना विचार बदला । जिस नाव पर चढकर उन्होने दु ख प्मुद्र को पार 
किया था, उस नाव को तोडने के बजाय उन्होंने अन्य छोगों के हित के लिए रखना 
ब्रादश्यक्र समझा। छोक-कल्याण की भावना से प्रेरित होकर बुद्ध ने एम घूम कर अपने 
जदेशों को जनता के बीच रखा। दुःखों से पीड़ित मातव को आशा का सन्देश दिया । 
उहोने अनेक संघो की स्थापना की । उत्होने धर्म-प्रचार के लिए अनेक शिष्यों को विदेश 
भैजा। इस प्रकार बुद्ध का सारा जीवत कर्म का वतोखा उदाहरण रहा है । अत निर्वाण 
का अर्थ कम-सत्याम समझता श्रान्ति-मूलक ह। 
यहाँ पर एक आक्षेप उपस्थित किया जा सकता है--यदि निर्वाण प्राप्त व्यक्ति समार 
के कर्मों में भाग लेता है तो किए गए कर्म सल्कार का तिर्भाण कर उद्च व्यक्ति को बन्धन 
की अवस्था में बगो नही वांध्ते है ? इस प्रइन के उत्तर गे कहा जा सकता है कि बुद्ध ने 
दे प्रकार के कममों को माना है। एक प्रकार का कर्म वह है जो राग, ढेेप दथा मोह मे 
संचालित होता है। इम प्र्नार के कर्म को जापक्त कर्म ( ँ0:श९७४८४ 9८७०७५ ) कहा 
जाता है। ऐसे कर्म मानव को बस्धन की अवस्था में बंघिते है जिसके फलस्वरूप मातब को 
पेत्य प्रहुष करना पड़ता है। दूर प्ररार का कम वह है जो राग, देष एवं मोह से रहित 
होकर तथा सस्तार को अनित्य ममझ कर किया जाता है। इस प्रकार के कर्म को अनासफ 
कप [ ॥फ्राहश6ते 26घ०४५ / कहा जाता है। जो व्यक्त अनास्क्त भाव से कम 
करता है बहू जन्म ग्रहण नही केरता । इस अकार के कमों की तुलना बुद्ध ने भूजे हुए बीज 
सै को है जो पौधों को उत्पत्ति में अममर्थ होता है। आसक्त कम की तुलुमा बुद्ध ते 
इलादक बीज से की है जिसके वपन स पोधे को उ्पत्ति होती ह। णो व्यवित निर्वाण को 
"नाते हैं उनके कम अतासुकत की भावता से संचालित होते है। इसलिए कर्म करने के 
बावजूद उन्हे कर्म के फलों से छुटकारा मिल जाता है। बुद्ध की अनासक्त-कर्म भाषता 
गीता की निष्फास-कर्म-सावना से मिलवी-जुलती है। 
ः बुद़ ने तिर्वाण के सम्बन्ध मे कुछ नही बतलाया । उतसे जब भी निर्वाण के स्वह्प 
$ सस्वन्ध में कोई प्रइत पूछा जाता था तब वे मौत रहकर प्रश्वकर्ता को सीरुत्ताहित 
करते थे। उनके मौन रहते के फलस्वरूप निर्वाण के सम्बन्ध में विनिन्‍्त धारणाएँ 
कतित हुई । 
कुछ विद्वादों ने निर्वीाण का शाब्दिक अथ चुज्ञा हुआ (8090 ०ए) लिया। कुछ अन्य 
विद्वातों ने निर्डाण का अर्श झीतलछता ( 0००४४ ) लिया । इस प्रकार निर्वाण के शाब्दिक 
भें को लेकर विदानो के दो दर ही गये । इस दो दल के साथनही-प्ाथ तिर्बाण के सम्बन्ध 
दो भत हो गये । जिन लोगों न तिर्वाण का अब बुझा हुआ समझा, उन लोगों ते निर्वाण 
के सम्बन्ध मजा मत दिया, उसे निर्षेधात्यक् मत [ गरेट्डुआपए८ड (07०९ए-०० ) कहां 
जाता है। जिन छोगो ने निर्दाण का झाब्दिक तय शीतछता समझा उनसे छोगो ने निर्बाण 
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के सम्बन्ध मे जो मत दिया, उसे भावात्मक ( ए0घंपंए८ ( /०7०८७४०7१ ) कहा जाता है । 
सर्वप्रथम हम निर्वाण के निवेधात्मक मत पर प्रकाश डालेंगे । 

निपेध्रात्मयक मत के समर्थकों ते निर्वाण का अर्थ बुझा हुआ समझा है। इन लोगों ने 
भिर्दाण की तुलना दीपक के बुझ जाने से की है | जिस प्रकार दीपक के बुझ जाने से उसके 
प्रकाश का अन्त हो जाता है पसी प्रकार निर्बाण प्राप्त करने के बाद व्यक्धि के समरत दुःख 
मिट जाते है। निर्वाण के इस अधे से प्रभावित होकर कुछ बौद्ध अनुयायी एवं अभय 
विद्वानों नें निर्वाण का अर्थ पूर्ण विनाश ( फि्ता८ध०४ ) समझा है। इस ठोगो के 
कथनानुसार निर्वाण धाप्त करने के बाद व्यक्ति के अस्तित्व का विनाश ( ए७54007 ० 
एतंआ०१०६ ) हो जाता हैं। अतः इन छोगो ने निर्वाण का अर्थ जीवन का अन्त समझा 
है। इस मत के समर्थकों में ओल्डेनवर्ग, बौद्ध धर्म का होनयातर सम्प्रदाय, पौछ दहुछके 
( 92७ 72506 ) का नाम विशेष उल्लेखनीय है। निर्वाण का यह निषेधात्मक मंत 
तर्क-सगव नही है। 

यदि निर्वाण का अथे पूर्ण-विवारा अर्थात्‌ जीवन को अन्त माना जाएं तव यह नही 
कहा जा सकता है कि मृत्यु के पू्वे बुद्ध ने निर्वाग को अपनाया | बुद्ध का सारा उपदेश 
इस बात का प्रमाण है कि उन्होने मृत्यु के पूर्व ही निर्वाण को अपनाया था । यदि इस 
विचार का खड़त किया जाए तब चुद्ध के सारे उपदेश एवं उनके निर्वाण प्राप्ति का विचार 
कल्पना मात्र हो जाते है। अतः निर्वाण का अं जीवन का अन्त समझना भ्रमात्मक है । 

व्या निर्वाग-प्राप्त व्यक्तित का अस्तित्व मृत्यु के पश्चातु रहता है ?- बुद्ध से जब 
यह प्रदन पूछा जाता था तो व भौत हो जाते थे । उत्के मौन रहने के कारण कुछ लोगो 
ने यह अर्थ निकाला कि निर्वाण-प्राप्त करने के बाद व्यक्ति का अस्तित्व नहीं रहता है । 


परन्तु बुद्ध के मौद रहने का अर्थ निकाढ़ना उनके साथ अन्याय करना है। उनके मौन 
रहने का सम्भवत यह अथ्थ होगा कि निर्वाव-प्राप्त व्यक्षित की अचस्था अवर्णनीय है । 


प्रो० मेक्समूछर और चाइलइर्स ने निर्वाण-विपयक वाक्यों का सतर्क अध्ययन करने 
के दाद यह निष्कर्य निकाला है कि निर्वाण का अर्थ कही भी यूर्ण-विदाद नही है ।' यह 
सोचना कि निर्वाण व्यवितत्व-प्रणाद्य की अवस्था है। बुद्ध के अनुसार दुष्टतापूर्ण विमुखता 
( ४0०४०० ८४८४५ ) है ।* यहू जान लेने के दाद कि निर्चाण अस्तित्व का उच्छेंद नही 
है निर्वाण सम्बन्धी भावात्मक मत की व्याख्या आवश्यक है | 

भावात्मक मंत के समर्थेकों ने विर्बाण का अर्थ शीतछता [ (००४४ ) लिया है। 
बोदध म॑ मे वासना, कोधघ, मोह, भ्रम, दु.ख आदि को अग्विन्‍तुल्य साता गया है । निरवाणि 
का अर्थ वासना एवं दुःख रूपी बाग का ठण्डा हो जाता है । निर्वाण के इस अर्थ पर जोर 
देते के फलस्वरूप कुछ विद्वानों ने निर्वाण को आनन्द को अवस्था ( 76 इप्धा5 एए 
595 ) कहा है । इस मत के मानवे वालो में मेक्समूलर, चाइलछडसे, रेज डेविड, श्रीमती 
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रेज डेविड, डॉ० राधाकृष्णन, पंसित भादि का नाम विशेष उल्लेखनीय है । रेज डेविड 
ने निर्वाण को इस प्रकार व्यक्त किया है-- निर्वाण मन को पापहीन झास्तावस्था के सम- 
हूप है जिसे सबसे अच्छी तरह पवित्रता, पूर्ण शान्ति, शिवत्व और प्रज्ञा कहा जां सकता 
है!” बूस्तित ने निर्दाण को पर द्वीप, अत्यन्त, अमृत, अमृत॒पद और विश्रेयत्न कहा हैं।* 
डॉ राधाकृष्णन के शब्दों में निर्दाण जो आध्यात्मिक सवर्ष की सिद्धि है भावात्मक 
आनन्द की अवस्था है”? इन विद्वानों के अतिरिक्त पाली ग्रत्थो में भी निर्वाष्त को आनन्द 
की अवस्था माना है। धम्मपद में निवाण को आनन्द, चेरम सुख, पृणंद्ान्ति तथा लोभ, 
धुणा और प्रम से रहित अवस्था कहा गया है ।४ ( निव्वान परम सुखम्‌ ) अगुतरनिक्ाय 
में निर्वाण को आनन्द एवं पविवता के रूप में चित्रित क्रिया गया है। महायान धर्म में 
निर्वाण को एक ऐसी अवस्था माना गया है जो सत्य, आनन्दमय, शुद्ध तथा स्वतन्न है।" 

निर्वाण को आनन्द की अवस्था मानने के फलस्वरूप कुछ विद्वानों ने बौद्धधर्म पर 
सुबवाद ( पर८त०णा5४ ) का आरोप लगाया है । निर्वाण को आनन्द की अवस्था मानते 
के कारण बुद्ध को सुखवादी कहना भ्रमात्मक है क्योकि आनन्द की अनुभूति सुख को 
अनुभूति से भिन्न है। सुख की अनुभूति अस्थायी सुखप्रद है परूतु आनत्द की अनुधुति 
बमृत तुल्प है । 

निर्वाण का मुख्य स्वरूप यह है कि वह भतिवंचनीय है । तक ओर विचार के माध्यम 
से इस अवस्था को चित्रित करता असम्भव है। डॉ० दास गुप्त ने कहां है “ढौकिक 
अनुभव के छप में निर्वाण का निवंचन मुझे एक अद्चाध्य कार्य प्रतोत होता है--यह एक 
ऐसी स्थित्ति है जहाँ सभी छीकिक अनुभव निप्िद्ध हो जाते है, इसका विवेचन भावात्मक 
या निषेधात्मक प्रणाली से झायद ही सम्भव है ।* डॉक्टर कीथ ( 07. छाए ) ने भी 
इस तथ्य की भर ध्यान आकर्षित करते हुए कहा है--“सभी व्यावहारिक गब्द अवर्णनीय 
का वर्णन करने में असमर्थ है । 
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१६ धर्म-दर्शन को रुप-रेखा 


बौद्धधर्म के प्रमुख धर्मोप्देशक नागसेन ने यूनान के राजा मिलिन्द को निर्वाण की 
व्या्या उपमाओ की सहायता से की है; निर्वाण को उन्होंने सागर की तरह गहरा, परवेत 
की तरह ऊँचा भौर मधु की तरह मधुर कहा है। इमके साथ-ही साथ उन्होंने यह भी 
कहा है कि तिर्वाण के स्वरूप का ज्ञान उसे ही हो सकता है जिसे इसकी अनुभृत्ति प्राप्त 
है । जिस प्रकार अंधे को रंग का ज्ञान कराना सम्भव नहीं है उप्ती प्रकार जिसे निर्वाण की 
अनुभूति अग्राप्य है उसे निर्वाग का ज्ञान कराता सम्भव नहीं है। अत्र. निर्वाण की 
जितनी परिभाषाएँ दी गई हैं वे निर्वाण के यथार्थ स्वरूप बतलाने में असफल है । 

निर्वाण की प्राप्ति मानव के लिए छाभप्रद होती है। इससे मुख्यतः तीन लाभ प्राप्त 
होते है । 

निर्वाण से सर्वप्रथम छाभ यह है कि इससे समस्त दु खो का अन्त हो जाता है । दु खो 
के समस्त कारण का अन्त कर निर्वाण मानव को दु छो से सुक्ति दिलाता है । 

निर्दाण का दूसरा छाभ यह है कि इससे पुनर्जन्म की सम्भावता का अन्त हो जाता 
है । जन्मग्रहण के कारण नष्ट हो जाने से निर्वाण प्राप्त व्यक्ति जन्मग्रहण के बन्धन से 
छुटकारा पा जाता है | कुछ विद्वानों ने निर्वाण के शाज्दिक विश्लेषण से यह प्रमाणित किया 
है कि निर्वाण शब्द 'तिर! और 'वाण' शब्द के सयोजन से बन पाया है । भिर का अर्थ 
'नहीं! और 'वाण/ का अर्थ है 'पुनर्जन्म--पथ/ । अत निर्वाण का अर्थ पुनर्जन्म रूपी पथ 
का अन्त हो जाना है। 

निर्वाण का तीसरा छाभ यह है कि निर्बाण प्राप्त व्यक्ति का शेष जीवन शान्ति से 
बीतता है। निर्वाण से ब्राप्त शान्ति और सासारिक वस्तुओं से प्राप्त शान्ति मे अन्तर है 
साध्षारिक बस्तुओ से जो शान्ति मिलती है वह अस्थायी एवं दु खदायी है। परन्तु तिर्वाण 
से प्राप्त शान्ति आनन्ददायक होती हैं। निर्वाण का यह भावात्मक छाभ [ ?०शए८ 
अपेए्वाधब8० ) है जबकि अन्न दी वर्णित छाभ विपेधात्मक ( 7८४४४०6 ) हैं । 

भ्रष्टांगिक भार्ग 
( ॥॥6 #20-7000 ४०७६ 240 ) 

बुद्ध के मतानुषार दु.ख का तिराध सम्भव है। प्रश्त उठता है--दुःखो का विरोध 
किस प्रकार सम्भव है ? बुद्ध न दु ख-निरोध की अवस्था को अपनाने के लिए एक मांगें 
की चर्चा की है। इस मार्ग का दु.श-निरोध-मार्ग कहा जाता हैं। सच पूछा जाए तो दुःख- 
निरोध-मार्ग दु.ख के कारण का अन्त होने का ही मार्ग है। यह बह मार्ग हे जिम्त पर 
चलकर बुद्ध ने निर्वाण को अपनाया था । दूसरे छोग भी इस गर्ग पर चछकर निर्वाण की 
अनुभूति प्राप्त कर सकते हे । यह मार्ग प्रत्येक व्यक्ति के लिए खुला है। गृहस्थ अथवा 
सत्यासी इन मार्ग का पश्चि बन सकता हूँ । बुद्ध का यह विचार आशावाद से ओवनजओत 
हैँ । बौद्ध एक सर्वव्यापरी घ्मे ( एवाएटाइ्स पणांडाणा ) हुँ । इसौतिये यहाँ ऐसे मार्ग 
की ओर सकेत हूँ जिधका हृदयमम प्रत्येक व्यक्ति कर खकता हूँ। दु ख-निरोध-मार्ग 
वोद्धर्म का आधार स्वर है । इसलिये इस मार्ग की महत्ता अत्यधिक हूँ। इस मार्ग की 
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अष्टागिक मार्ग कहा जाता है, क्योंकि इस मार्ग के आठ अंग बतलाये गए हैं । इस मार्ग के 
तिस्नलिद्धित आठ अंग हैं-- 


(१) सम्यक्‌ दृष्टि ( फिड0। ध्ंशः5 ) 

(२) सम्यक्‌ संकल्प ( ण्ट॥0 7८४०१४७ ) 

(३) सम्यक वाऊ ( 838॥6 ४०८०) ) 

(४ ) सम्यक कर्मीन्त ६ फिर 2८एएा5ड ) 

( ५ ) सम्यक आजीविका ( 8४८ ॥772007007 ) 
(६) सम्यक्‌ व्यायाम ([ िंडडा9। ली ००५५ ) 

(७) सम्यर स्मृति ( शि्ठ॥६ एंशवरपि[065$ ) 
(८) सम्यक्‌ समाधि ॥ सिह ०ग्राएट्शाएड०ा ] 

अब एक-एक कर इन॑ अंगो की व्याख्या अपेक्षित है । 

(१ ) सम्यकू दृष्टि ( माटी शोटर5)--बुद्ध ने दुःख का भूठ कारण अविद्या को 
माना है। अविद्या के फठस्वरूप भिश्या दृष्टि ( '४ाणाह शां८४$ ) का प्रादुर्भाव होता 
है। मिथ्या-दृष्टि की प्रबलता के कारण अवास्तविक वस्तु को वाघ्तविक समझा जाता है। 
जो आत्मा नही है अर्थात्‌ अनात्मा है उसे आत्मा माना जाता है। भिथ्या दृष्टि से 
प्रभावित होकर मनुष्य नश्वर विश्व को अविनाशी तथा दु.समय अनुभूतियों को सुखमंय 
समझता है। मिथ्या-दृष्टि का अन्त सम्यक्‌ दृष्टि ( रिश्00 ४४८७५ ) से ही सम्भव है। 
इसीलिए बुद्ध ने सम्यक्‌ दृष्टि कौ अष्टांगिक मार्ग की प्रथम सीढ़ी माना है। वस्तुओं के 
यथार्थ स्वरूप को जानवा ही “सम्यक्‌ दृष्टि” कहा जाता है। प्रम्यक्‌ दृष्टि का अर्थ बुद्ध के 
चार आयं-सत्यो का यथार्थ ज्ञान है। चार आयं-सत्यो का ज्ञान ही मानव को निर्वाण की 
ओर ले जा सकता है) आत्मा, विश्रव प्रम्बन्धी दार्शनिक विचार मातव को निर्वाण प्राप्ति 
में बाधक भ्रतीत होते हैं। अतः दार्शनिक विषयों के चिन्तन के बजाय निर्वाण-हेतु बुद्ध के 
चार आय॑-सत्यों का मनन ही परमावश्यक है! 

( २ ) सम्पक्‌ संकल्प ( सतिष्ठ॥६ 7८४०ए८ ]--सम्यक्‌ दृष्टि सर्वप्रथम सम्पक्‌ सऋल्प 
में रूपान्तरित होती है ॥ बुद्ध के चार आय॑-सत्यो का जीवन में पाछन करने का निश्चय 
ही सम्पक्‌ सकलप है। भार्य-सत्यों के ज्ञान से मानव अपने को लाभान्वित तभी कर 
सकता है जब वह उनके अनुमार जीचन व्यतीत करता हो । इसीलिए निर्वाण के आदर्श 
को अपनाने के लिए एक साधक को इन्द्रिय के विधयो से अलग रहने, दूपरे के प्रति द्ेप 
तथा हिसात्मक विचारों को त्याग करते का संकल्प करना चाहिए। दूसरे श्ष्दो में कहा 
जा सकता है कि जो अशुभ है, उसे न करने का संकल्प ही सम्यक्‌ सकत्प है। इसमे ध्याग, 
परोपकार की भावना सन्निहित हैं । 

(३ ) सम्पर वाक ( कड़ा! 37०८८४ )--सम्यक्‌ वा सम्यक्‌ संकल्प की अभिव्यक्ति 
अथवा उसका वाह्य रूप है। एक व्यक्ति सम्यक्‌ वाकू का पालन तभी कर सकता है जब 
बहू निरस्तर सत्य एवं प्रिय बोछता हो । सिर्फ सत्य वचनो का पालन ही सम्यक्‌ वाक्‌ के 
लिए पर्याप्त नहीं । जिस वचन से दूसरों को कष्ट हो उसका परित्याग करना वाध्वनीय 

बे 


(६ पम-दशन की रूप-रेखा 


है। इस प्रकार सत्य एवं प्रिय वचनो का प्रयोग ही 'सम्यक वाक्‌' है। दूसरो की निनन्‍दा 
करना, आावद्यकता से अधिक बोलता भी सम्पकू वाक्‌ का विरोध करना है। इसीलिए 
कहा गया है 'प्रव को झान्‍्त करने वाला एक शब्द हजार निरथंक शब्दों से शेयस्कर है |” 

(४ ) सम्यक् कर्मास्व ( सपंढ08 307005 )--निर्वाय प्राप्ति करमे कै लिए एक 
साधक को सतिफ सम्बकू्‌ वाकू का पालन करना ही पर्याप्त नही कहा जा सकता है। सत्य- 
भाषी और प्रिय भाषी होने के बावजूद एक व्यक्ति बुरे कर्मों को अपनाकर पथभ्रप्ट हो 
सकता है। अत: बुद्ध ते सम्यक्‌ कर्मान्त के पराछून का आदेश दिया है। सम्पक्‌ कर्मान्त का 
अर्थ होगा बुरे कर्मों का परित्याग।॥ बुद्ध के अनुसार बुरे कर्म तीन है+-हिसा, स्तेय 
[ #«थणड़ ), इन्द्रिय-भोग । सम्यक्‌ कर्मा न्‍्त इन तीनो कर्मों का प्रतिकुछ होगा । अहिसा 
भर्थातु दुसरे जीवी की हिंसा नही करना, अस्तेय अर्थात्‌ दुधरे की तम्पत्ति को नही चुराना; 
इन्द्रिय-सयम अर्थाद्‌ इच्द्रिय-सुख को त्याग करना ही सम्यक्‌ कर्मान्त कहा जाता है। बुद्ध 
ते भिन्‍्+भिल श्वणी के लोयो--जंसे गहस्थ, भिक्षु इत्यादि के लिए विभिन्‍न प्रकार के कर्मों 


को करने का आद॑श दिया है । 

(४ ) सम्यरु आजीविका ( है: :५४67॥000 )--सम्यक्‌ आजीविका का अर्थ 
है-+ईमानदारी से नीविकोपार्जद करना । जीविका-निर्वाह का ढग उचित होना चाहिए ! 
यदि कोई व्यवित जीवन-निर्वाहू के लिए निधिद्ध-मार्ग का सहारा लेता है तब वह अनैति- 
कृता को प्रश्नय दता हैं। अतः निर्वाष की प्राप्ति के लिए कंटुवचन एवं दुरे कर्मो के परि- 
त्याग के साथ-ही-साथ जीवन-निर्वाहू क॑ छिये अशुभ मार्ग का परित्याग भी परमावश्यक है । 
धाा, स्थित, दबाव, छूट, अत्याचार इत्यादि अशुम उपायो से जीविका--निर्वाह्‌ करना 
भहाव्‌ पाप है। कुछ छोग कहू सकत हे कि सम्यक्‌ आजीविका मे प्म्यक्‌ कर्मान्त की ही 
पुनरावृत्ति हुई है, जिसके फलत्वरूप प्म्यक्‌ आजीविका को अछय सीढ़ी मानना धनुप्रयुक्त 
है। बुद्ध ने सम्यक्‌ आजीविका को अलग सीढ़ी सना है, क्योकि जो मानव संम्यक 
बर्भान्‍त का पालत करता हैं वह भी कभी-कभी जीवत-निर्वाह के लिए अनुचित मार्गों का 


प्रयोग कर सकता ह। अतः साम्यकू कृमन्ति को साधक बनाने के छिए सम्यकू आजीविका 
वा पालन अनिवायं प्रतीत होता है । 


(६) सम्यक्‌ व्यायाम ( 98॥0 क्षीए०७ )--उपर्युक्त प्राच मार्गों पर चलकर भी 
एक साधक निर्वाण को अपनाने से असफल रहू सकता है । इसका कारण यह है कि हमारे 
मन में पुराने धुरे विचार अपना धर बना चुके हैं तथा नवीन बुरे विचार निरन्तर मन में 
प्रवाहित होते रहते हैं। इसलिए पुराने बुरे विचारों को मत से मिकालता तथा नये बूरे 
विचादों को खत में थाते से रोकना अत्यावश्यक है + मंत्र कभी शान्त नहीं रह सकता है । 
इसलिए मन को अच्छे भावी से परिपृर्ण रधना चाहिए तथा अच्छे भावों को मत में कायम 
रखने के लिए प्रयत्वशील पथा पक्रिय रुता चाहिए। इन चार प्रकार के प्रवत्नों को 
कर्थात्‌ (१) पुराने बुरे विचार को दाहर निकालता, (२) नये बुरे विचार को मन में आने 
से रोकना, (३) अच्छे भावो को मत मे भरता, (४) इन भावों को सत में कायम रखने के 
लिए सततु क्रियाशील रहना, 'सम्पक्‌ व्ययान्' कहा जाता है। इस प्रकार सम्पक्‌ व्यामाम 


बौद्ध-धर्म प्र 


उन क्रियाओं को कहते है जिनसे भशुभ मनोस्थिति का अन्त होता है तथा शुभ मनोस्थिति 
का प्रादुर्भाव होता है । 

(७) सम्यक्‌ स्मृति [ शाह गधतेि0९४४ )--सम्यक्‌ स्मृति का पराछून करना 
तलवार की धार पर चलना है। अभी तक जित विधयों का ज्ञान हो चुका है उन्हें सदेंव 
स्मरण रखना परमावश्यक्र हूँ | सम्यक्‌ स्मृति के द्वारा इसी बात पर जोर दिया जाता हैं । 
सम्यक्‌ स्मृति का जर्थ वस्तुओ के वास्तविक स्वकछप के सम्बन्ध मे जागझूक रहता है। 
निर्वाण की कामना रखने वाले व्यक्ति को 'शरार! को 'शरीर', मन! को 'मन', 'सवेदना' 
को 'संवेदवा' ममझना अत्यावश्यक है। इनमें से किसो के सबन्ध में यह सोचना यह में 
हूँ, यह मेरा है' सर्वदा भ्रमात्मक है । शरीर को शरीर, मन को मन, सवेदना को संवेदना 
समझने का अर्थ है इन वस्तुओं को क्षणिक एवं दु खदायी समझना। मनुष्य अज्ञान के 
वशीभूत होकर शरीर, मन, सबेदना इत्यादि को स्थायी एवं सुखजनक समझने लगता है 
तथा इन विषयों से आत्क्त हो जाता है, जिम्के फलस्वरूप इत वस्तुओं के नाश होने पर 
उसे दु ख की अनुभूति होती है। अतः इनके वास्तविक स्वरूप का स्मरण रखना निताम्त 
आवश्यक है। शरीर की क्षणभगुरता की ओर संकेत करते हुए बुद्ध ने कहा है कि रसशात 
में जाकर शरीर की नश्वरता को देखा जा सकता है। जिस छरीर के प्रति मानव अनुराण 
रखता है तथा जिमे स्थायी समझता है, उप शरीर का नष्ट होना कुत्ती तथा ग्रिद्धों का 
खाद्य बनता तथा धूछ में मिल बना, रमशात के दृश्य बनते है । इन सब वादों मे शरीर 
की तुच्छता प्रभाणित होती है । इस ब्रकार नाशवान्‌ वस्तुओ की स्मृति ही 'सम्परकू स्यृर्ति' 


है। सम्यक्‌ स्मृति का पांछत एक निर्वाण इच्छुक व्यक्ति को समाधि के योग्प्र बना देता 
हैं। इसीलिए सम्यक्‌ स्पृति सम्यक समाधि के लिये अत्यन्त आवश्यक माना जाता है । 


(८) सम्पज्ञ समाधि ( शि्ठीए८ ए००7८९१८४७४०॥ )--उपरिक्तिश्वित सात मार्यों पर 
चलने के बाद निर्वाण की चाह रखने वाला व्यक्ति अपनी चित्तवुत्तियो का निरोध कर 


समाधि की अवस्था अपनाने के योग्य हो जाता है। बुद्ध ने समाधि को चार अवस्थाओं 
को माता है, बिचक) वर्णव एक-एव कर अपेक्षित है) 


समाधि की प्रथम अवस्था म॑ एक साधक को बुद्ध के चार आरयं-सत्यों का मनन एवं 
विन्तन करवा पडता है । यह तक एवं विवर्क की अवस्था है। अनेक प्रकार के सशय- 
साधक के मन में उत्पन्न होते हैं, जिनका निराकरण वह स्वय करता है । 


प्रथम अवस्था के बाद सभी प्रकार के सन्देह दूर हो जाते है । आयं-सत्यो के प्रति श्रद्धा 
को मावनाः का लिहाय होता है ? स्थान हरे रूस सी अकस्था में एक एब विकहों की आरर्यकात 
नही महसूस होती है । इस अवस्था मे आनन्द एवं शान्ति की अनुभूति होती है। आनब्द 
ऐव शान्ति की अनुभूति की चेतना भी इस अवस्था में वर्तमान रहतो है। समाधि की 
तीसरी अवस्था का आरम्भ तब होता है जब आनन्द एव शास्ति के प्रति उद्ाप्तीनता का 
भाव आता है । बातन्द एवं शान्ति की चेतना निर्वाण-प्राष्ति में बाधक प्रतीत होती है । 
इसलिये आनस्द एंव शान्ति की चेतना से तटस्थ रहने का प्रवास्त क्या जाता है। इध् 


अवस्था मे आनन्द एवं भान्ति की चेतना का अभाव हो जाता है, परम्तु आराम का ज्ञात 
विद्यमात रहता है । 


२० घर्म-दर्शन की रूप-रेखा 


समाधि की चौथी अवस्था में शरीर के आराम एवं शान्ति का भाव भी नष्द हो जाता 
है । इस अवस्था से देहिक विश्ञाम एवं ध्यान के आनन्द किसी का भी भाव नही रहता ! 
इस अवस्था के धाप्त हो जाने के बाद व्यक्ति 'अहंत” की सज्ञा से विभूषित हो जाता है। 
चित्त बूत्ति का पूर्णतया विरोध हो जाता है ! इस अवस्था में स्भो प्रकार के दुःखों का 
निरोध हो जाता है । यह अवस्था सुख, दु ख से परे हैं। यह निर्वाण की अवस्था है | 

बुद्ध में दो चरम सीमाओ--विपय भोग और ठप->-को त्याग करके मध्य मार्ग को 
अपनाने का सन्देश दिया है। अध्टागिक भार्ग ही बुद्ध का भध्य मार्ग है। 

समाधि श्र उसके प्रकार 
( 540 जाएँ [5 07 ) 

बोद्धधरम के अष्टामिक मार्ग को अशा (#7०७2००४०), शोल (0८्छवेंझ०7), समाधि 
(एगाव्थाप्थांणा) तामक विशेष भंग्रो में विभाजित किया जा सकता है। सम्यक्‌ दृष्टि, 
सम्यक सकलप, 'प्रज्ञा' के अन्तगरेत आते हैं। सम्यक् बाकू, सम्यकू कर्मान्‍्त, सम्यक् 
आजीविका, सम्यक व्यायाम, 'शील' के अन्तर्गत आते हैँ। शेष दो मार्ग सम्पक स्मृति, 
सम्यक समाधि, समाधि” के अन्तर्गत रखे जाते हैं । 

वौद्धघर्म में सदाचार अर्थात्‌ शील पर अत्यधिक जोर दिया गया हैं। शौल के विना 
समाधि की कल्पना भी भसम्भव है । एक प्राधक जो सदाचारमय जीवन व्यतीत करवा है, 
समाधि के योग्य होता है। प्तम्यक्‌ समाधि अध्टागिक मार्ग की अन्तिम सौढी है। सच 
पूछा जाए तो अन्य नियम्र सम्राधि की पति के लिए प्रारम्भिक कदम हूँ) बौद्धधर्म मे 
समाधि पर अधिक बल दिया गया है । इसका कारण यह हूं कि बुद्ध ने सत्य का ज्ञान 
समाधि के द्वारा ही प्राप्त किप्रा था! वृद्ध का कहता था कि केवल कोरे ज्ञात से सत्य की 
अनुभूति नहीं हो सकती हैं । इसके लिए साधना की आवश्यंक्रता होती हूँ । साधना के द्वारा 
व्यक्ति अपने राग, द्रेप, चिन्ता, आलस्प, सशय आदि पर विजय प्राप्त कर लेता है । 

कुछ लोग वौद्धधर्म में वर्णित समाधि का अथे ध्यान से लेते हूँ । परन्तु यह समाधि 


का सकीर्ण अर्थ है । समाधि ध्यान से वहत्तर शब्द हें। बौद्धधर्मा में समाधि की चार 
अवध्याओों को माना गया हूँ 


समाधि की प्रथम अवस्था तर्क एवं धितर्क की अवस्था हैं। इस अवस्था में निर्वाण की 
चाह रफने वाले व्यक्ति को बुद्ध के चार आयं-सत्यो का मनन एवं चिन्तन करना होता 
हैँ । इस अवस्था में उनके मन में अनेक प्रकार के संशय उत्पन्न होते हैं जिनका समाधान 
बह स्वप्न करता हैं) यह ध्यान की अव्रस्था हैं। इस अवस्था मे साधारिक विषयों से 
अनाशक्ति की भावना और प्रपन्नता उत्पन्त होती हूँ । 

समाधि की दुस्तरी अवस्था में आय-सत्यों के प्रति श्रद्धा की आवना का विकास होता 
है । इस अवस्था मे त्तके निस्सार प्रतीत होता हैं। इस अवस्था मे मानसिक शान्ति एवं 
आनन्द की प्राप्ति होती हैँ । अत्यधिक विस्तत के फलस्वरूप साधक गम्भीर और शासन्त 


बन ० हूँ। इस अवस्था में आनन्द एवं शान्ति की अनुभूति की चेतता भौ विद्यमान 
रहुती हूँ 
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समाधि की तीसरी अवस्था में आनन्द एवं शान्ति की चेतना के प्रति उपेक्षा-भाव को 
लाने का प्रयत्न किया जाता हुँ। इसका कारण यहु है कि आवर्द एवं शान्ति की चेतना 
निर्वाण-प्राप्ति मे बाधक प्रतीत होंती हैँ । यद्यपि इस अवस्था में आनन्द एवं शान्ति की 
चेतना का आभास हो जाता हैं फिर भी ज्ञारीरिक आराम का ज्ञान विद्यमान रहता है ) 

समाधि की चौयी अवल्या में शरीर के आराम एवं शान्ति का भाव भी नब्ट हो जाता 
हैं। इस अवस्था में साधक शाति की भावना का त्याग कर देता है और पूर्ण मानसिक 
अनासवित, शांति तथा आह्मसतोप को प्राप्त कर लेता हूँ। यह निर्वाध-प्राप्वि अर्थाद्‌ 
शर्त बनने की अवस्था है। यह अवस्था सुख-दु ख से शून्य हूँ । दूमरे शब्दों मे यह नैतिक 
सुधार की चरम सीमा हूँ । 

ऊपर वर्णित प्रमाधि के विभिन्‍न अवत्याओं को समाधि के प्रकार भी कहा जाता है। 
इस प्रकार धौद्धधर्म में समाधि के चार प्रकार माने गये हैं। बोद्धधर्म का समाधि सम्बन्धी 
विचार हिन्दू धर्म के योग-विचार पै मिलतानजुलता है। “योग का अर्थ हिन्दू घ्॒मं में 
पचित्तवृत्ति का निरोध' है। चित्त की शुद्धि और पक्चिता के लिए आठ प्रकार के साधन 
बतलाये गशये हैं जिन्हें योगाय कहा जाता है--(१) यम, (२) नियम, (३) आसन, 
(४) प्राणायाम, (५) प्रत्याहार, (६) धारण, (७) ध्यान, (५) समाधि । बोदधर्म मे भी 
समाधि का अथ॑ चित्त वृत्तियों का निरोध है । 

कुछ विद्वानों ने बतलाया है कि बौद्धधर्म हिन्दूघर्म से प्रस्कुटित होने के कारण समाधि 
की महत्ता पर बल देता है। अत बौद्धपर्मा के समाधि विषयक विचार में हिन्दुधम का 
प्रभाव दृष्टियोचर प्रतीत द्ोता है । 

बोद-संध 

जब बुद्ध ने अपने धर्मा का स्वरूप ठीक-ठीक संगठित देखा तब उन्होने अपने धर्मा के 
प्रचार के छिए एक वौद्-सघ स्थापित किया । इस सत्र में दाखिल होने के लिए प्रत्येक 
भिक्षु को “बुद्ध शरण गच्छामि, घम्म' शरण गच्छामि, संघ शरण गच्छामि--([ ! प्८ 
#6शिए९ शत उिप्ररेताब, था पीर (,8७, ॥7 गो 007870०2३४णा )--का ब्रत लेना पडता 
था। प्रत्येक भिक्षु को इस ब्रत का उच्चारण तीन बार करना होता था। जो व्यक्ति सघ 
में दाखिल होते थे उन्हे कुछ नियमों का पालन करना पड़ता था। वुद्ध बिना किसी जाति- 
भेद-भाव के अपने सध मे लोगो को सम्मिलित कर लेते थे । बुद्ध प्त्रियो को अपने संघ में 
सम्मिछित वही करना चाहते थे परन्तु आनन्द के आग्रह के फलस्वष्टप उन्होंने स्त्रियो को 
भी बोद-सघ में द्षखित्र होने का अवश्तर दिया। स्त्रियों के सम्मिलित हो जाने पर बुद्ध ने 
कहा कि “हमारा धर्म अब पाँव सौ वर्ष तक ही जीवित रहु सकेया । यदि स्त्रियों को 
यहाँ स्वाय नही मिलता तो हमारा धर्म हजारो वर्ष तक जीवित रहता ।”! 

जिस प्रकार ईवाई-धर्म में दाखिल होने के छिए ईसा के ईश्वरुत्व में विश्वास करना 
आवश्यक है, उसी प्रकार बौद्धधर्म मे दाथिल होने के लिए इम धर्म के मस्यापक के प्रति 
श्रद्धा रवता अनिवार्य माता जाता था । इसका फल यह हुआ कि कुछ समय क बाद बुद्ध 
को ईश्वर के रूप में प्रतिष्ठित किया गया । ज्योन्ज्यों बौद्धधर्मो का विकास हुआ त्यो-त्यों 


श्र धर्म-दर्शन की सूप-रैदा 


छोगों ने बढ़ को ईश्वर के रूप में ग्रहण किया। अनीक्ष्वरवादी धर्म मातव की घामिक 
भावना की ठुष्टि नही कर सकता हैं। अत्त: अवीश्व रवादी धर्मों में भी क्रिसी-न-किसी रूप 
मे ईइ्वर का विचार क्षा ही जाता है। घर्मं का इतिहास इस बात का साक्षी कहा जा 
सकता है। 
बौद्धधर्म में कर्म का स्थान 

बोद्धर्म' कम -सिद्धात्त मे विश्वास करता है। इस सिद्धान्त के अनुमार मातव का 
वत्तेमान जीवन उसके अतीत जीवन के कर्मों का फच है तथा उसका भविष्यत्‌ जीवत 
वत्ते्रान जीवन के कर्मों का फठ होगा । कर्मा-स्रिद्धान्त को बौद्धधर्म में इतनी भहत्ता दी 
गई है कि इसे धम्म के रूप में प्रतिष्ठित किया गया हैं । 

बोद्धधर्मा में कर्म के स्वातन्त्य पर जोर दिया गया है। हम स्वयं अपने भाग्य का 
निर्माण करते हैं। “आदमी स्वयं अशुभ करता है और स्वयं अपने दु'ख का कारण बनता 
है, आदमी स्वय अशुभ करने से रुकता है और स्वयं अपनी पवित्रता का कॉरण बनता 
हैं।” इससे प्रमाणित होता हैं कि सुख और दु ख हमारे स्वतः शुभ और अशुभ कर्मों के 
फल हैं। सोगन ( 50०80 ) के मतानुसार--“बौद्धधर्मा तीन मूल शिक्षाओं पर आधारित 


है। वे हैं--(१) प्रत्येक वस्तु अनित्य है। (२) आत्मा की सत्ता नही है! (३) निर्वाण ही 
एकमात्र लक्ष्य है । ः 


बुद्ध के तिर्वाभ विधयक विचार का उल्लेख हो छका हैं। अब हम बौद्धधर्मा के 
क्षणिकवाद' तथा “अनात्मवाद! की चर्चा करेंगे | क्षणकवाद और अनात्मबाद का संक्षिप्त 
परिचय के बाद बौद्धवर्म के अवीश्वरवाद की व्याख्या करेंगे । 

क्षणिकवाद 
( एक 000१९ ० शैणालआशा॥।९55 

प्रतीत्यसप्रुत्पाद के अनुप्तार प्रत्येक वस्तु कारणानुधार होती है। कारण के नष्ठ हो 
जाते पर वस्तु का भी गाश हो जाता हे । इससे प्रमाणित होता है कि प्रत्येक वह्तु नश्दर 
हूँ। प्रतीत्यस्मुत्पाद का सिद्धान्त अनित्यवाद में प्रतिफलित होता हूँ । विश्व की प्रत्येक 
वस्तु समुद्र के जल की तरह चलायमान है । संसार मे कोई भी ऐसी वस्तु नही है जो 
परिवर्ततशील न हो। परिवर्तित होना विश्व का स्वरूप है । इस प्रकार अनित्यवाद के 
भनुप्तार विश्व की प्रत्येक वस्तु अवित्य है, चाहे पह जड़ हो अपवा चेतत | बुद्ध ने 
अनिश्यवाद की व्याख्या करते हुए कहा है--"जो वृद्ध हो सकता है वह वृद्ध होंकर ही 
रहेगा जिसे रोगी होदा हूँ वह रोगो होकर हो रहेगा । जो मृत्यु के अधीन है वह भवरय 
मरेगा । जो नाशवानु है, उसका नाश अत्यावश्यक है'”“”* धम्मपढ् मे कहा गया हैं-- 


जो नित्य तथा स्थायी मालूम पड़ता हैं, वह भी नाशवानु है। जो महान्‌ मालूम पढ़ता 
हैं, उसका भी पतन हूं । 


गनित्यवाद शाश्वदवाद [ छाव्तावीछाए ) और पउच्छेदवाद ( ऐगरोत]७४) ) का मध्य 
पाये है। प्रत्येक वस्तु सत्‌ हे” यह एक एकान्तिक भत है। “प्रत्येक वस्तु असत्‌ है! यह 


के देखिये : अगुवर निकाप-व 
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दूसरा एकान्तिक मत है। इन दोनों मतों को छोडकर बद्ध मे मध्य मार्ग का उपदेश दिया 
है | मध्य मार्ग का सिद्धान्त यह है कि जीवन परिवत्तेनशील ( 8०८०६ ) हैं। जीवन 
को परिवर्त्तशील कहकर बुद्ध ने सद्‌ [ 8८08 ), और अगरत [ ए०७+थ्काह ) छा 
पलवय किया है। 

बुद्ध के अनित्यवाद के सिद्धान्त को उनके अनुयायियों ने क्षणिक्रवाद में प्रटिवत्तित 
किया । क्षणिकवाद, अनित्यवाद का ही विकसित रूप है। क्षणिकवाद के अनुसार प्रत्येक 
वस्तु का अस्तित्व क्षणमात्र के लिए ही रहता है। यह सिद्धात्त अनित्यवाद से भी आगे 
है। क्षणिकवाद के अनुसार विश्व की प्रत्येक बह्तु सिर्फ अनित्य ही नहीं है बल्कि क्षणभेंगुर 
है! जिस प्रा नरी की एक बूद एक क्षण के लिए मामने आती है, दूसरे क्षण वह 
विल्लीन हो जाती है। उच्ी प्रकार जगतु को समस्त इस्सुदुँ क्षयमात्र के लिए ही अपना 
अस्वित्व कायम रखती हैं । 

क्षणिकवाद के समर्थन मे एक महत्त्वपूर्ण तर्क दिया गया है, जिसकी चर्चा हम यहाँ 
करेंगे । इस तके को 'अर्थ-क्षिया-कारित्व' का तक कहा जा सकता है। अर्थ-क्विया-कारित्व' 
का भर्थ है 'किसी कार्य को उत्पस्त करमे की शक्ति / 

अर्थपे--क्रिया-कारित्व नक्षभां सदु । किमी वस्तु की सत्ता को तन्नो तक माना जा 
सकता है, जब तक उसमे कार्य करने की शक्ति मौजूद हो । आकाश कुसुम की तरह जो 
अस्त है उससे कोई कार्थ का विकारा नही हो सकता । इसे सिद्ध होता है कि यदि कोई 
वस्तु कार्य उत्पल्त कर सकती है तब उम्रकी सत्ता है और यदि वह कार्य नही उत्पस्त कर 
सकतो है वव उस्तकी पत्ता नहीं हैँ। एक वह्तु से एक समय एक ही कार्य सम्भव है | यदि 
एक समय एक वल्तु से एक हो कार्य का निर्माण होता है और दूसरे समय दुसरे कार्य का 
निर्माण होता हैं तो इससे सिद्ध होता है कि पहले वस्तु का अस्तित्व क्षणमात्र के लिए ही 
रहता है क्योकि दूसरी वरुतु के निर्माण के पाप-ही-साथ पहली वस्तु का अस्तित्व समाप्ल 
हों जाता हैँ। इसे बीज के उदाहरण से अच्छी तरह समझा जा सकता हैं। बीज क्षणिक 
हैँ क्यौकि यदि वह नित्य होता तो उम्तका कार्य पौधे का उत्पन्न करना सर्देव चलता। 
परन्तु ऐसा नहीं होता हूँ । बीज जब बोरे मे रखा रहता हैँ तब वह पौधे को नहीं उया 
पाता । मिट्टी में दो देने के बाद उप्तमें पौौध्दे का निर्माण होता है | पौधा निरन्तर परिवर्त न- 
शील हैँ। पोधे का प्रत्येक क्षण में विकास होता जाता हैँ) विकास का प्रत्येक ल्लण दूसरे 
कए के मिन्‍म होटा है। हीज की करह सेहार की सरात सस्तुओ मा अस्तित्व क्षणमात्र 
ही रहता हैँ । इसी को क्षणिकवाद का नाम दिया गया है ! 

शतात्मवार 
( 7४९ 090९८तरा€ ० 7९०-5शाई ) 

चुद्ध के कथनानुमार संधार को समध्त वस्तुएं क्षणिक हैं। कोई भी वस्तु किन्ही दो 
क्षणो मे एक-सी नही रहती । आत्मा भी अन्य वस्तुओ की तरह परिवर्षनेशील हैं । यहाँ 
पर यह कहना आवश्यक ने होगा कि भारत का अधिकांश दार्सनिक आत्मा को स्थायी 
मानते हैं। आएमा का अत व्यक्ति की मृत्यु के उपरान्त एवं मृत्यु के पूर्व भी रहता है । 


श्४ ध्मे-दर्गन की ह_९-रैडा! 


पह एक धरीर से द॒परे शरीर में मृत्यु के उपटा्त प्रदेश फरता है। इस प्रकार आत्मा की 
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सत्ता पुनर्जन्ध के विचार को जीवित रखती है । 

यदि आत्मा का अर्थ स्थायी तत्व मे विश्वास करना है तो धुद्ध का सत अनात्मवाद 
कहा जा सकता है क्‍योंकि उतके मतानुसार स्थायी आत्मा में विश्वास करना चामक है । 
बुद्ध ने ध्ाश्वत आत्मा का मियेध इन शज्दों मे किया हें--“विश्व में न कोई आत्मा है 
गौर न आत्मा की तरह कोई अन्य वस्तु । पाँच ज्ञानेन्द्रियों के आधार स्वरूप मन और 
मन की वेदनाएँ, ये सब आत्मा या आत्मा के मान किसी चीज में दिलकुछ शून्य हैं |” 


बढ़ ने घाइवत आत्मा में विश्वास उसी प्रकार हास्यात्पद कहा हूँ जिस प्रकार कल्पित 
सुन्दर नारी के प्रति अनुराग रखता हास्यास्पद हैं । 


बुद्ध के मतानुसार आत्मा अनित्य है। यह अस्थायी शरीर और सत्र का संकलछन- 
मात्र हैं। विलियम जेम्स की तरह बुद्ध ने भी आत्मा को विज्ञान का प्रवाह [ 5एथकए 
णैी €ला्थं०फात3 ) माना हैं । जिस प्रकार नदी मे जल की बूँदें निरन्तर परिवर्तित 


होती रहती हैं, फिर भी उसमे एकमयता रहती हैँ, उप्ती प्रकार आत्मा के विज्ञान निरन्तर 
बदलते के बजाय भी उसमे एकमयता रहती है । 


बोद्ध धर्मोपदेशक नागसेन ने आत्मा के स्वरूप को व्याख्या करते हुए कहा है कि जित 
प्रकार धुरी, पहिए, रस्सियों भादि के सघात विशेष का नाप्र रथ हूँ उसी प्रकार पाँच 
छछ्बो के संघात के अतिरिक्त कोई भात्मा! वही हैँ । दूसरे शब्दों में आत्मा पाँच स्कन्ध्रों 


की संमष्ठि का नाम हूँ। ये पाँच स्कनन्‍्ध रूप, वेदनां, संज्ञा, संस्कार और विज्ञान हैं । 
स्कन्धो के परिवर्तेनश्ीठ होने के कारण आत्मा भी परिवर्तनशील हैँ 


दुद्ध का आत्मा सम्बन्धी विचार हिन्दुधर्म के आत्म-विचार के प्रतिकु हुँ । हिंन्दूधर्म 
में शाइवत आत्मा को संत्य मात्रा गया हूँ परस्तु बुद्ध ने इसके विपरीत अनित्य बत्मा की 
सत्यता प्रमाणित की है । बुद्ध के आत्मा सम्बन्धी विचार को जान लेने के बाद मन में 
स्वभावत. यह प्रश्न उपस्थित होता हुँ--जद आत्मा को परिवर्तनशील माना जाता हूँ तब 
इस आत्मा से पुनर्जन्म की व्याख्या कैठे सम्भव है ? इप्त प्रश्न के उत्तर में कहा जा सकता 
हूँ कि बुद्ध की यह खूबी रहो है कि उन्होने नित्य आत्मा के निषेध कर भी पुनज्ज॑त्म को 
व्याख्या की है। बुद्ध के मतानुसार पुनर्जेन्म का अर्थ एक आत्मा का दूसरे शरीर मे प्रवेश 
करना नही हैं बल्कि इसके विपरीत पुन्जेन्म का अथे विज्ञान प्रवाह कौ अविच्छिनतता हैं । 
जब एक विज्ञात प्रवाह का अन्तिम विज्ञान समाप्त हो जाता हूँ सब अन्तिम विज्ञान की 
मृत्यु हो जाती है और एक नये शरीर मे एक नये विज्ञान का प्रादुर्भाव होता हैं। इसी 
को बुद्ध ने पुनर्जेन्म कहा है। वुद्ध ने पुनर्जन्म की व्याख्या दोपक की ज्योति के सहारे की 
हैं। जिस प्रकार एक दीपक से दूसरे दीपक को जलाया जा सकता हुँ। उसी प्रकार 
बर्तेमान जीवन की अन्तिम अवस्था से भविष्य जीवम की प्रथम अवस्था का विकास 
सम्भव हूं। अंत. नित्य-आत्मा के बिना भी बुद्ध पुनर्जन्म की व्याख्या करने में सफलीभूत 


हो जाते हैं । ेु 
घनोीश्वरवाद ( &क्षेदा ) 
बुद्ध ने ईश्वर की सच्चा का विषेध किया है। साश्यरणतया कहा जाता है कि विश्व- 
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इवर की सृष्टि हुं और ईश्वर विश्व का ख्ष्टा है। ईश्वर को तिश्य एवं पृर्ण माना जाता 

हैं। बुद्ध के मतानुतार यह संसार प्रतीत्यसमुत्पाद के नियम से संचालित होता हूँ । तारा 
विश्व उत्पत्ति और विनाश के नियम से शापित हैं। विश्व परिवर्तनशीक एवं अनित्य है 
इस नश्वर एवं परिवर्ननश्ञील जगत्‌ का स्रष्टा ईश्वर को ठहराना, जो नित्य एवं अपरिव- 
त्तनशील' है असगत हूँ । अतः ईश्वर को विश्व का सष्टा मानना हास्यास्पद है । यदि 
थोड़े समय के लिए ईश्वर को विश्व का ख्प्दा मान लिया जाएं, तो अनेक प्रक्तार की 
कठिनाइयाँ उपस्थित हो जाती हैं। यदि ईश्वर विश्व का निर्माता हूँ तो' विश्व में भी 
परिवत्तेन एव विनाश का अभाव होना चाहिए। इसके विपरीत समस्त विश्व परिवत्तंन 
के अधीन दीख पडता है । विश्व की ओर से देखने से हम विश्व को शुभ, अशुभ, सुख, 
दुःख के अधीन पाते हैं । यदि ऐसी बात है तो ईश्वर को पूर्ण कहता भ्रान्तिमूलक हैं । 

फिर, ईश्वर को विश्व का सप्ठा मानने से यह विदित होता है कि ईश्वर विश्व का 
निर्माण किसी प्रयोजन से करता हैं! यदि वह विश्व का निर्माण किसी प्रयोजन की पूरवि 
के लिए करना हैं तव ईश्वर की अपुर्णता परिलक्षित होती है, बयोकि प्रयोजन किसी-न- 
किसी कमी को ही अभिश्यक्त करता है। यदि विश्व का निर्माण करने में ईहंवर किसी 
प्रयोजत से नहीं संचालित होता है तब बहू पागल ही वाहा जा सवाता हु । इस प्रकार 
ताकिक युक्ति से ईश्वर का विचार खण्डित हो जाता है) 

बुद्ध के मतानुसार यह सार प्रतीत्यस्ममृत्पाद के नियम से ही संचालित होता है। 
विश्व की समस्त बरतुएँ कार्य-कारण की एक श्रृंखला है। कोई भी ऐसी वस्तु नहीं है जो' 
अकारण हो। पेड, पोधे, मनुप्य, देवता गभी कार्य कारण के नियम के अघीन है। कारण 
का नियम विश्चर के प्रत्येक क्षेत्र मे काम करता है । कुछ लोग कारण-नियम के संादेक 
के रूप भें ईइवर को मानने का प्रयात कर सकते हैं । परन्तु बुद्ध के अनुगार कारण-नियम 
के स्रप्ठा के रूप में ईश्वर को मालना दोषपूर्ण है क्योक्ति ईश्वर किसी प्रयोजन को प्रूतति के 
लिए ही कारण-नियम का निर्माण कर सकता हूँ जिसमे ईश्वर की अपूर्णता प्रमाणित हो 
जाएगी । अत कारण-नियम के आधार पर ईश्वर की पिद्ध करता भ्रामक है। दुद्ध 
बुद्धिवादी ( २०७७०॥७४४ ) है। बुद्धिवाद के समर्थक होने के नाते परम्परा के आधार 
पर ईश्वर को प्रमाणित करना उनके अउु्तार अमान्य है। इस प्रतार विभिन्न रूप से वृद्ध 
ते अनीश्व रवाद को प्रामाणिकता दी है। चुद्ध ते अनीश्वरवाद से प्रभावित होकर अपने 
ज्षिष्यो को ईश्वर पर निर्भर करने का आदेझ्न नहीं दिया। उन्होने जझिप्थो को आत्मनिर्भर 
रहने को प्रोत्लाहित क्रिया । उन्होने आत्म दीपों भव! ( आप ही अपना प्रकाश बनो ) 
का उपदेश देकर शिष्यों को स्वय प्रकाश खोजने का आदेश दिया । 

परन्तु बौद्धध्त॑ का इतिहास इस बात का प्रमाण है कि आगे चरूकर ब्‌द्ध को ईईबर 
के रूप में प्रतिप्ठित किया गया है। इसक्ना कारण यह है कि अनीशवरयादी धर्म मानव की 
धारमिक भावना की तुष्टि करने में असमर्थ है। अत' जो धर्म अनीइवरवादौ प्रतीत होता 
है वहाँ किप्ती-व-किसी रूप में ईरवर दंत स्थान है। ईइवर के बिता धर्म सम्भव नहीं है। 


१६ धर्म-दर्शन की रूप-रेजा 


बोद्ध मत के घममिक सम्प्रदाय 
(778 एशाशरं०ए५ 5079005 ए प्9॥ ) 


जद हम विश्व के धर्मों का पिहावलोकन करते हैं तो पाते है कि उनका विभागत 
प्रिन्न-भिन्न सम्प्रदादों में हो पाया है। इसे हम विश्व के समस्त धममे के लिए सत्य मानें या 
ने मारते हमे विश्व के अधिकांश धर्मों के सम्बन्ध में यह बात मानती ही पड़ती है । धर्म का 
इतिहास इस बात का साक्षी कहा जा सकता हूँ। ईसाई धर्म का विभाजन प्रोटेस्टेट और 
कैशेलिक गत में, इस्लाम का विभाजन यूल्ती ओर शिया मत मे, जैव धर्म का विधाजन 
दिगम्बर तथा इंदेताम्बर सम्प्रदायो मे उक्त कथन की प्रामाणिकता की ओर पकेत करता 
हैं। अन्य धर्मों की तरह बोद़धर्म का विधाजन भी सम्प्रदायों में हुआ है। ऐसे सम्प्रदाय 
धूलव:ः दो है। इन्हें 'होतवाव' तथा 'महायाव' कहते है । हीतयान बौद्ध धर्म का प्राचीव- 
तम रूप है। भहायान बौद्धधर्म का विकसित रूप हूँ। अब इन दो सतो पर हम पृथक्‌- 


पृथक्‌ विचार करेंगे। 
हीनप्रात 


हीनवान बुद्ध के उपदेशों पर आधारित हैं। इस धर्म का आधार पाली ताहित्य--- 
जिप्मे बुद्ध की शिक्षायें संग्रहीत हैं--है। यह प्राचीन बौद़ दर्शन की परंपरा को मानता 
हैं। इसी कारण इसे मौहिर एंवं प्राचीन धर्म कहा गया है। यह धर्म छंका; श्याम, वर्मा 
आदि देशों मे प्रचलित है। 

हीतयवान में सभी वस्तुओं को क्षणभंगुर माना गया हैँ। साधारणत. नित्य समझी 
जाने गाली बस्तुयें भी असद्‌ है । वे मूछतः अभाव हूप है) होनयान में आत्मा की पत्ता 


को नहीं माना गया है। यहाँ अनात्मबाद की ममासा हुई हैं। इस प्रकार हीनयान मे 
सभी द्रव्यों अथवा व्यक्तिपों के अस्तित्व का निषेध हुआ हैं। 


हीनयान में ईश्वर की सत्ता को नही गाना गया है। जब ईश्वर का अस्तित्व नहीं है 
तो ईश्वर को विश्व का स्रष्टा एवं पालनकर्ता मानने का प्रबतत ही निरथेक है । अनीश्व र- 
वादी धर्म होने के कारण यह जैनधर्म से मिक्ता-जुलता है। ईश्वर का स्थान हीनयान 
संप्रदाय मे “कम्म! तथा “धम्म!' को दिया गया है। प्रत्येक व्यक्ति अपने कर्म के अनुसार 
शरीर, मन तथा तिवास स्थान को अपनाता है। संसार का नियासक हीनवाती के अनुसार 
ध्रम्म! है। 'धम्प! के कारण व्यक्ति के कर्म-फल का माश नहीं होता है। इस प्रकार 
ध्रम्म! का हीनयान धर्म में महत्त्वपूर्ण स्थान है । धम्म' के अतिरिक्त वौद्धवर्म के अनु- 
यावियों को संघ ( (एव्काडथ्पे (४८ ) में निष्ठा रखनी पडतो है। अपने धर्म के 
क्नुयायियो के माथ सघवद्ध होने के फलस्वरूप साधक को आध्यात्मिक बल पिलता है । 
ब्रौद्ध धर्म के प्रत्येक अनुयायी को 'बुद्ध शरण गच्छामि, धम्म शरण गच्छामि, संघ शरपं 
गच्छामि' ( ( +ब६९ कच्वाएुट | फ्रेपतंत।७, था ६॥८ [.8छ द। ६९ (0०ए7च2००णा ) का 
ब्रत लेना परमावश्यक है | इस प्रकार हीनयान में बुद्ध, धम्म और सघ तीनो को शिरोधायें 
करने का आदेश दिया गया है । है 
हे हीनयान के अनुप्तार जीवन का चरम छट्ष्य भहत होता या निर्वाण प्राप्त करता है) 
वाण का अथे 'बुध् जाता! है । जिम प्रकार दीपक के बुच्च जाने से उसके प्रकाद का 
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अस्त हो जाता हूँ उसी प्रकार निर्वाण प्राप्ति के बाद मानव के समस्त दुःखों का ताश हो 
जाता है। निर्वाण को अभावरूप माना गया है । इसका फल यह होता हूँ कि निर्वाण का 
आदर्श उत्साहवद्धंक तथा प्रेरक नही रह जाता हूँ । 

हीतयान में स्वावलम्बद पर जोर दिया गया हूँ । प्रत्येक मनुष्य अपने प्रथत्न से ही 
निर्वाण प्राप्त कर सकता हूँ। निर्वाण प्राप्त करने के लिए मनुष्य को बुद्ध के चार आर्य- 
सत्यो का मनन एवं चिस्तन करता आवश्यक हैँ । उसे किसी बाह्य सहायता की कामना 
करते के बजाय अपने कल्याण के लिये स्वय प्रयत्त करना चाहिये। त्वय बुद्ध ने कहा हूँ 
आत्म दीपो भव! । बुद्ध के अन्तिम शब्दों में भी जो इस प्रकार है--'सावयव पदार्थ शा 
पंघात प्रभी नाशवान्‌ हैं। परिश्रम के द्वारा अपनी मुक्ति का प्रयास करना चाहिए 
आत्म निर्भर रहने का आदेश है। हीनयात को इस कठिन आदर्श के कारण कठित थाने 
( 0507५ ए०0) ) कहा गया हूँ । 

हीनयान के मतानुतार व्यक्ति को सिर्फ़ निजी मोक्त की चिन्ता करनो चाहिये । यही 
कारण है कि हीतयान के अनुयायी अपनी मुक्ति के लिए प्रथलनशील रहते हैं । हीमयाव का 
पह आदर्श सकुचित है क्योंकि इसमे लोक कल्याण की भावना का निषेध हुआ है। इसके 
अतिरिक्त हीतयान के इस दिचार मे स्थार्थ-परता मौजूद है क्योकि व्यक्ति गिजी मुक्ति को 
ही अपना अभीष्ट मानता है। इस प्रकार हीनयान में परा्थ की भावता का तिपेध हुआ 
है। हीनपान में लोक कल्याण की भावना का जड़त होने के कारण महायानियो ने इसे 
हीन तथा अपने मत को महान्‌ कहां है हयोकि महायाने छोक कल्याण को भावतरा पर 
आधारित है । 

हीनयान का उपयुंवत्र विचार बुद्ध के नीजी उपदेश तथा व्यवहार से भसंगत प्रतीत 
होता है। बुद्ध लोक-सेवा को अधिक महत्त्व देते थे। लोक कल्याण की भावता से अनु- 
प्रागित होकर थे विश्व का १रिश्रमण करते रहे तथा जनता को उपदेश देते रहे । उनके 
उपदेश में समार के बुख से मुक्ति पाने का आइवासन था। इसके अतिरिक्‍त वे लोक 
कल्याण तथा धर्म प्रचार की भावना से भिक्षुओ को भिन्‍न-भिन्‍न देशों मे भेजते रहे । इससे 
प्रमाणित होता है कि बुद्ध नें स्वाथेपरायणता का खण्डन किया है । 

हीदयान मे संन्यास को प्रश्नय दिया गया हूँ । 'वित्रुद्धि मार्ग! मे कहा गया हैँ कि जो 
व्यक्तित विर्वाण को अपवागा चाहता है उसे इमजशान में जाकर शरीर और जगते की 
अनित्यता की शिक्षा ग्रहण करनी चाहिये। हीवयान अपने चरम उदेश्य की ग्राष्ति के 
लिये इन्द्रिय-सुद का दमन करते है तथा एकाज्त में जीवन व्यतीत करने हैं। इस प्रकार 
सामाजिक बीवन का भी हीवयान मे खण्डन हुमा है । कहा गया हैँ कि मामाजिक जीवन 
को व्यतीत करने से आसक्ति की भावना का उदय होता हूँ जिसके फ्कस्वरूप दुख को 
आविर्भाव होता हैँ | अत हीवयात में भिक्षु जीवन अथवा संनन्‍्यात्त को नीति-सम्मत 
बतलाया गया हूँ तथा इच्छा तथा वासना से विरकित का समर्थन किया गया हूँ । 

होवयान में बुद्ध की महात्मा के रूप में माना गया हूँ। वे साधारण मनुष्य से इस 
भर्थ मे उच्च ये कि उनकी प्रतिभा विकक्षण थी। दुद्ध उपदेशक् थे। उन्होने जनता को 
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सत्य का पाठ पढाया । हीनयानियों के अनुसार सभी लोगों में बुद्ध बनने की शक्ति नहीं 
होती है। वह वो तपस्या से उत्पन्न होती है। इन सबों के बावजूद बुद्ध को हीनयात से 
ईश्वर नही भाना गया हैं ) बुद्ध को उपास्य कहना अामक है। 

हीवयान में स्वाबलम्बन और तत्यास के आादशें को गाना गया हैँ) ये आादशे इसने 
कृठिन एवं कठोर हैं कि इनका पालन सबो के लिए सम्भव नही है इसीलिए महायातर के 
समपंक ने हीनयान' को 'छोटी गाडी अथवा छोटा पथ कहा है। इसका कारण यह हूँ 
कि हीनवान के द्वारा कम ही ब्यवित जीवन के लक्ष्य स्थान तक जा सकते है। हीनथान 
का बह नामकरण समीदचीन जनता है । 

महायान 

हीनयाव धर्म की सकीर्णता एवं अव्यावहारिकता में सहायात का दीज अन्वर्धूत था । 
हीनयान एक अनीश्वर्वादी धर्म था। अनीर्व खादी धर्म होने के नाते हौनयान जन* 
साधारण के छिए अप्राप्य धा । सन्‍्यास एवं स्वावलूम्बन के आदर्श को पालन भी जो 
हीनयान के मूलमत्र थे जनसाधारण के छिए कठिन थे ! ज्यौ-ज्यो बौद्धधर्म का विकास 
होना शुरू हुआ त्यो-त्यों बौद्धध्र्म के समर्थकों ने हीवयान के आदर्श को बौद्धधर्म की प्रगति 
में बाधक समझा । ऐसी परिस्थित्ति में बौद्धधर्म के कुछ अनुयायियों ने हीनयान सम्प्रदाय 
के विपरीत एक दूसरे सम्प्रदाय को जन्म दिया जो जनमाधारण के मस्तिष्क और हुदय को 
सतुष्ट कर सके । इस मम्प्रदाय का नाम महायान! पडा । भहायान का अर्थ ही होता है 
बडी गाडी अथवा प्रशस्त मार्ग । महायात को बड़ी गाडी अथवा प्रशस्त मार्ग कहा जाता 
है क्योकि इसके द्वारा निर्देशित भार्ग पर चलकर असख्य वश्यक्ति चरम लक्ष्य को अपना 
सकते हैं ) इच्च सम्प्रदाप को महज याद [ 2959 2270 ) भी कहा जाता है क्योकि प्रत्येक 
व्यक्ति इसके सिद्धान्तो का हृदयगम सुगसवा से कर सकता है। महायात धर्म कोरिया, 


जावान, चीन आदि देंशों मे प्रचलित है। महायान धर्म की सरलता एवं व्यावहारिकता हीं 
इसे विश्व धर्म के रूप मे प्रतिष्ठित कर सकी । 


भहायान धर्म को सवसे बड़ी विशेषता बोधिसत्व की कल्पता है। बोधितत्त्व की प्राष्ति 
ही जीवन का उद्देय है। सहायान में अपनी युक्ति की अपेक्षा संसार के समस्त जीवों की 
मुवित पर जोर दिया गया है। महायानो ससार के समस्त प्राणियों के समर्र ढदुःखों का 
नाश कर उन्हें निर्वाण प्राप्ति करा देना अपने जीवन का उद्देश्य मानता है । उत्तका यह 
प्रण है कि जब तक एक-एक प्राणी मुक्त नहीं हो जाता हम स्वर्य निर्वाण सुख को नहीं 
भोगेंगे तथा त्रस्‍्त मानव के निर्वाण लाभ के लिए प्रयलशीछ रहेंगे। महायानियों का यह 


है. 


आदशं बोधिपतत््व कहा जाता है । 

बोधिसत्त्व का अर्थ है बोधि भर्यात्‌ ज्ञान प्राप्व करने की इच्छा रदमे बाला व्यवित 
( छि०१धाष्का(ए॥ फदभाड 0दगागरयोंए 8 घलाफाटाएत 07 7६९०चर्बा)७ प्याएु ) । परन्तु 
महायान धर्म में बोधितत्त्व का अर्थ उस व्यक्ति से छिया जाता है जो बोधितपत्त्व को प्राप्त 
करता है तथा छोक-कल्याण में संलग्न रहता है। महायान का यहु विश्वाप्त है कि प्रत्येक 
व्यक्ति में बोधिसत्त्व प्राप्त करने की क्षमता है क्योकि प्रत्येक्त व्यक्त सभाव्य बुद्ध (?0८ा- 


पं 9प66॥3 ) है। यह भत हीतयान के विचार से भिन्‍न है क्योकि वहाँ प्रत्येक व्यक्ति 
में बुद्धत्त को नही माना गया है । 


महायात के मतानुसार बोधिसत्त्व में करुणा का समावेश रहता है। समस्त प्राणी 
उनके कझणापात्र बन सकते हैँ। वे ससार में रहते हैं फ़िर भी समार की आमक्ति से 
प्रभावित नहीं होते हैं। उतकी तुलना पकज से की जा सकती है जो पक में रहकर भी 
स्वच्छ तथा निर्मल रहता हैं। बोधिपत्व के सिलमिले में कहा गया हैँ कि वे लोक-सेवा 
की भावता से जन्म-ग्रहण करने को भी तत्पर रहने हैं । 

प्रहायान का बोधिसतत्त हीनयाव के अहंत पद से भिसन हैं। होतयान में अर्हत की 
प्राष्ति ही जोवत का चरम छृदय कहा गया हूँ । अहत के विचार मे स्वार्थपरता निहित है 
क्योकि व॑ अपनी ही मुक्ति के लिए प्रथत्नश्चील रहते हैं। महायान के बोधिसत्व का आदर्श 
इप्तके विपरीत छोक कल्याण की भादना पर प्रतिष्ठित है । इस प्रकार हीवयान का लक्ष्य 
वेयक्तिक हूँ जबकि महायान का लक्ष्य सार्वभोम है। 

बोधिसत्त्व का सिद्धान्त बुद्ध के विचार से समत प्रतीत होता है । बुद्ध ने स्वय जन- 
साधारण के निर्वाण के लिए प्रयत्व किया है। निर्वाण प्राप्ति के बाद वे लोक-कल्याण की भावना 
से अर्थात्‌ इंस उद्देश्य से कि सप्तार का मनुष्य दु ख रूपी समुद्र को पार कर सके परिश्रमण 
करते रहे तथा उपदेश देते रहे। वे दूसरों को मुक्ति दिलाने के छिये अवेक यातनायें सहने 
को तवार थे । उनकी ये पकिर्या ,८४ » पा श्वाएड छतते क्राउटाएट5 ० 6 ७०70 
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पध्या--इस कथन की पुष्ट करती हूँ । अत" महायान के बोधिसत्त्व के आदर्श में हम 
बुद्ध क॑ शब्दो की ही प्रतिध्वनि पाते हु । 

महायान मे बुद्ध को ईश्वर के रूप में माना गया है। हीवयान धर्म अनीझ्वस्वादी 
होने के कारण लोकप्रिय नही हो सका । धर्म की भावना में निर्भरता की भावना निहित 
हूँ । मनुष्य अपूर्ण एव ससोम होन के कारण जीवन के सधर्पों का सामना करने में कठिनाइयों 
का अनुभव करता हूँ। जब वह जीवन की कठिनाइयों से कब जाता है तो वह ऐसी रुत्ता 
की कल्पना करता हैं जो उसकी सहायता कर सके । ऐसी परिस्थिति में वह स्वावलम्बन 
के प्रति श्रद्धा न रख कर ईश्वरापेक्षी हो जाता है। महायान में ऐसे व्यक्तियों के लिये भी 
आशा का सन्देश हूँ । यही कारण हैँ कि महाग्रान में ईश्वर को कहणामय तथा प्रेममय 
माता गया है। इसीलिए कहा गया हैं “[ध८ ७00 ० उैैआाएथशव ॥$ 38 000 ०६ ]0५९ 


ब्य्ते गंबए5 शदण अए858 0ा ८४००० 8. सम्रत्ठ प्राणी प्रेम, भ्रक्ति बोर कम के द्वारा 
ईश्वर की करंणा का पात्र हो सकते हैं । 


आगे चलकर महांयात मे बुद्ध को पस्माथिक सत्य को एक अवतार मात छिया गया 
हैं। जातक मे बुद्ध के पूर्वावतारों का वर्गन है।॥ योधिचत्स प्राप्त करने के धूर्व बुद्ध के 
जितने अवतार हुए थे उनका वर्णन जातक में वर्तमान है। परम तत्त्व को महायान में 
बर्णनीय माता गया है। यद्यपि परम तत्त्व अवर्णनीय है फिर भी उसका ज्रकाशत घर्काय 
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के रूप मे हुआ है। घर्मकाय के रूप मे बुद्ध समस्त प्राणी के कल्याण के लिये चिन्तित 
दीखते है । इस हूप में बुद्ध को अमिताभ बुद्ध! कहा जाता है तथा उनकी दया की अपेक्षा 
साधारण मनुष्य के जीवन का अवश्य भंग हो जाता है। महायात में ईश्वर की भक्ति पर 
मो बल दिया गया है । महायाम-ग्रथ सद्धर्म पुण्डरीक का कहना है कि सच्चे प्रेम से वृद्ध 
को एक पुष्प के अपंण द्वारा साधक को अनन्त सुख प्राप्त होता है। इस प्रकार बुद्ध को 
ईइवर के रूप में प्रतिष्ठित कर महायाव ते धापिक भावना को सतुष्ट किया हूँ । 

महायान में आत्मा का अस्तित्व माना गया हूँ। महायात का कहना हैं कि यदि 
क्राप्मा का अस्तित्व नही माना जाएं तो मुद्दि किसे भिलेगी ” मुक्ति की साथंकता को 
प्रमाणित करने के लिये आत्मा में विश्वास आवश्यक हो जाता हैं। महायान में वेयक्तिक 
आत्मा कौ मिथ्या या द्वीनात्मा कहा गया है। इसके बदले महात्मा की मीमासा हुई हूँ । 
महायान के अनुसार सभी ध्यक्दियों मे एक ही महात्मा वर्तमान हूँ । इस दृष्टि से भी 
मनुष्य एक दूसरे से भिलत होते हुए भी समान है । 

सहायात में सन्‍्यास अथवा प्॒प्तार मे पलायन की प्रवृत्ति की कदु आलोचना हुई है । 
यद्यपि विद्व पूर्णत सत्य मही हूँ फिर भी ससार को तिलाञ्जलि देना बृद्धिमत्ता तही है । 
यदि मनुष्य ससार का पारमाथिक रूप समझे तो वेसी हालत में ससार में रहकर ही वह्‌ 
निर्वाण प्राप्त कर सकता हूँ । महायान संसार से सयास लेते के बजाय यह शिक्षा देता 
है कि गनुष्य को ससार में रहकर ही अपनी प्रगति के सम्बन्ध में सोचना चाहिये। 
महायान का यह विचार हीनयान के दृष्टिकोण का विरोधी है क्योकि हीनयान में भिक्षु 
जीवन अथवा सन्यास्त पर अत्यधिक जोर दिया गया हैँ । 

महायान में कर्म-विचार भे भी कुछ परिवर्तन छाने का प्रयास किया गया हूँ । कर्म 
सिद्धान्त के अनुसार प्रत्येक व्यक्ति अपने कर्म का फल पाता हूँ ॥ दुसरे शब्दों मे बिता 
किये हुए कर्म का फल नही मिछता हूँ तथा किये हुए करते का फल भी नही नष्ट होता 
हैँ । परूततु महादान का कहना हूँ कि बोजिसत्त अपने कर्मों के फल से दूधरों को छाभा- 
ज्दितत कर सकते हैं तथा दूसरे व्यक्षियों के परापमय कष्तों का स्वय भोग कर सकते हैं। 
लोक वल्याण की भावना से परिष्ाजित होकर बोधितत्त्व अपने पृण्यमय कर्मो के द्वारा 
दूसरों को दुख से मुक्ति दिलात है तथा उनके पापमंव कर्मों का स्वयं भोग करते हैं। 
श्रम प्रगगर कर्मो के आदान-प्रदान को जिसे 'परिवरदेन! कहा हूँ महायान में माना गया हूँ । 
कर्मो के इस आदान-प्रदान के सम्बन्ध में नैतिक दुष्टिकोण से जो कुछ भी कहा जाए परन्तु 
इसका मुल्य धांमिक दृष्टिकोण से किसी प्रकार कम नहीं किया जा सकता हूँ । 

महायात मे निर्वाण के भावात्तक मत पर यल दिया गया है। तिर्वाण प्राष्य करते के 
बाद व्यपृत के समत्त दुखो का अन्त हो जाता हैं। इसके अतिरिक्त वह आनब्द की अनु- 
भूति भी ह करता हूँ। लिर्वाग को आनेन्दमय अवस्था कहा गया हूँ। निर्वाण का यह 
विचार शंकर: के मोक्ष-विचार ते पिउता-जुलता हूँ ।॥ शकर ने भी मोक्ष को सिर अभावा- 
त्मक भवषधषा ही तद्दी माना हूं । मोक्ष मे तिफे मानव के दुखो का ही अन्त नही द्वोता हूं 
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बल्कि आनन्द की भी अनुभूति होती हूँ। महायान मत की तरह झकर ने भी मोक्ष को 
एक आनन्दमव अवस्था कहा हैं। 

महायान उदार एवं प्रगतिशीछू है । महायानर में अनेक ऐसे अनुयायी आये जो बोद्धघर्मे 
ग्रहण के पूर्व जिन घामिक विचारों को मातते थे उन्हें बौद्धधर्म में मिला दिया । महायात 
उदार एवं प्रगतिशील होते के कारण उनके विचारो को आश्रय दिया जिनके फलस्वरूप 


महायाव में अनेकानेक नवीन-विचार मिल गये । इसका फल यह हुआ कि महायान आज 
भी जीवित हैं । 


असग ने महायानाविधरम सग्रति सूत्र मे महायाव की सात विशेषताओं का उल्लेख 
किया है जो महायान धर्म के आधारस्वरूप भाते जाते हैं--- 

( १ ) महायान विस्तुर [ ए०गाएटाॉथ्यर्शएद ) है । 

(२ ) यह सभी जीवो के प्रति सामान्य प्रेम को व्यक्त करता है । 

(३ ) विपय ( 09/००८ ) और विपयी ( 5५77]००८५ ) के परम तत्त्व का निपेघ कर 
तथा चंतन्य को एकमात्र सत्ता मानकर महायाव ने बोौद्धिकता का परिचय दिया है । 

(४ ) इसका आदर्स बोधिमत्त्व की प्राप्ति है। बोधिमत्त्व मे स॑धार के समस्त जीवो 
की सुक्ति के लिये कर्म करने की अद्भुत स्क्ति है । 

(६५ )यह मानता हे क्रिबुद्ध ने अपने उपाय कौशल्य के आधार पर समार के 
अनेकानेक मनुष्यों को उनके स्वभाव तेथा समझ के अनुमार उपदेश दिया है। 

(६ ) इसका अन्तिम उद्देस्य बुइटत्र को प्राप्त करना है। वुद्धल्र की प्राप्ति के लिये 
बोधियरव की दस्त अवस्थाओं ( 5:80965 ) से गुजरना पडता है । 

(७ ) बुद्ध ससार के समस्त व्यक्तियों की आध्यात्मिक आवश्यक्रवाओं की पूति कर 
सकते है ! 

होनयान प्लौर महाथान में प्रश्तर 

हीतयात और महायान दोनो वौद्धवर्म के सम्प्रदाय है । दोनो के बीच अत्यधिक विप- 
मता है यहाँ पर हम हीवयान ओर महायान के बीच जो मगौलिफ विभिन्‍नततायें हैं, उतका 
सक्षिप्त उल्लेख करेगे । 

हीनयान और महायोन में चरम लक्ष्य के विचार को लेकर विरोध है। हीनयान के 
अनुमार चरम लक्ष्य जर्हत पद की प्राप्ति है। भर्हत पिर्फ अपनी ही मुक्ति के लिए प्रयत्त- 
शील रहने हैं। इतके विपरात मद्ापान का चरम चक्ष्य वोधिसत्व को प्राप्त करता है। 
महायादियों ने सिर्फ अण्ता मोक्ष प्राप्द करना स्वार्थपूर्ण माता है। वे सभी जीवो की मुक्ति 
को जौयन का लक्ष्य मानते है। जब तक सभार के समस्त दु.द्थी प्राणियों को मुक्ति नही 
मिल जाती वे सतत प्रयत्नशील रहते है इसी को वोधिसत्त्व कहा जाता है । इस प्रकार हम 
देखते है कि हीनपान का छरक्ष्य बर्पाक्तित मुक्ति ( 0५०४7 |0672५०४ ) है जेबक्कि 
महायाव का लक्ष्य सार्वमौस मुक्ति ([ एम्रएथ/5ढो 4.9 टाउ7०5 ) है इसका फक़ यह होता 
हुँ कि हीनयान मे स्वार्थपरता को भावना आ जाती हूँ गिससे महायात अछूता रहता है । 

हीनयान में अतीस्वरवाद को अपनाया गया हूँ। मुक्त की प्राप्ति के छिये प्रत्येक 
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व्यक्ति को स्वयं प्रयास करता होता है ) हीनयान बुद्ध के कथन 'आत्मद्रीपो भव! पर जोर 
देते हुए कहते है कि प्रत्येक मनुष्य को अपने कल्याण के लिए स्वर्य प्रबत्त करना चाहिए । 
इस प्रकार हीनयान में स्वावलम्बन पर जोर दिया गया है। महायान में इसके विपरीत 
ईश्वर की सत्ता को माना गया है। यहाँ बुद्ध को ईश्वर के रूव में मान लिया गया 
है। बुद्ध प्राणिमात्र के कल्याण के लिए ,जपर रहते हे । मनुष्य बुद्ध के प्रति प्रेम और 


भक्ति को दर्शाकर अपना कल्याण कर सकता है। बुद्ध स्वयं कशणामय है तथा सारा 
संसार उनकी करुणा का पात्र हू । 


उपयुक्त भेदो से एक दूसरा भेद निकलता हूँ | हीनयान मे बुद्ध को एक मनुष्य की 


तरह माना गया है। परन्तु महायान मे बुद्ध को ईश्वर के रूप में प्रतिष्ठित किया गया है । 
महायान मे बुद्ध की उपासना के लिए स्थान है । 


होनपान भिक्ष-जीवन और समन्यास पर जोर देता है। हीनयान के अनुसार मधुष्य 
ससार का त्याग कर ही निर्वाण को अपना सकंता हूँ। परन्तु महायान मे तिर्वाण प्राप्त 
करने के छिये संसार से पलायन का आदेश नहों दिया गया हैं। एक व्यक्ति ससार में रह 
कर भी निर्वाण को अपना सकता हूँ। निर्वाण की प्राप्ति के लिए ससार से अवासक्ति 
आवश्यक है, ससार से सन्यास नही । इस प्रकार हम देखते है कि हीनयान जग॒तु के प्रति 


अभावात्मक दृष्टिक्रोण को अपनाता है परन्तु महायाव जगतु के प्रति भावात्मक दृष्टिकोण 
को शिरोधाय करता हैं । 


हीनयान में निर्वाण क्रो अभाव रूप साना गया है। हीनयान में निर्बाण का अथ ही 
हैं “बुझ जाना” । जिस प्रकार दीपक के बुझ जाने से उसके प्रकाश का अन्त होता है उसी 
प्रकार निर्वाण प्राप्त करने के बाद व्यक्ति के दु खो का अन्त हो जाता है| परन्तु मेहायान 
में तिर्वाणं को भावकूप माना गया है। निर्वाण प्राप्त करने के बाद मानव के दु खो का ही 
अन्त नही होता है बल्कि आनन्द की प्राप्ति होती है। निर्वाण को यहाँ आनन्‍्दमय अवस्था माना 
गया है। 

हीनयान में आत्मा को नहीं गाना गया है परन्तु महायान में आत्मा की सत्ता को 


माना गया हूँ । महायान के अनुसार केवल वैयक्तिक आत्मा भिथ्या है। पारमाधिक आत्मा 
अर्थात्‌ महात्मा मिध्या नही हैं । महात्मा सभी सनुष्यो में वर्तमान हूँ । 


हीवयान के स्वावकबव एवं सन्‍्यास के भादझें अत्यन्त ही कठित हैं। हीनयान की 
अपनाकर कम ही व्यक्षित जीवन के लक्ष्य को अपना सकते है। परन्तु महायान ईइवर; 
आत्मा, वोधियत के आदर्श को मानकर निर्वाण के मार्ग को सुगम बना दिया हैं। अनेक 
व्यक्ति महायान के द्वारा जीवन के लक्ष्य को अपना राकते हैं ( इसीलिए हीनमान को छीदा 
पथ या सकीणें मार्ग तथा महायान को बड़ा पथ या प्रशस्त सार्ग कहा गया है। 

हीनयान रुढिवादी ( 9०8००७४८ ) हूँ । बहू परिवर्त्तत का घोर विरोबी हूँ । मूल 
बौद्ध मत की अधिकाश बातें हीनयान मे ज्यों की त्यो बनी रही । परन्तु महायान इसके 
बविपरीद उदार एव प्रगतिश्वील हूँ। उदार होने के कारण उसमे अनेक्रानेक नये विचार 
मिल गये । प्रग तिशोल होने के कारण उस्तमे शश्वधोष, नागार्जुन, अंप्तय आदि विद्वानों के 
विचार मिहित हैं निलहोने गभीरतापूर्वक दर्शद के भिन्न-भिन्न प्रदत्तो पर विचार किया है । 


इसरा अध्याय 


्च 
जेनन्धर्म ( 33750 ) 
विषय प्रवेश ([ए0एपएाणा) 

जिस समय भारत में बौद्ध-धर्म का विकास हो रहा था उस्ती समय पहाँ जैत-धर्म भी 
विकसित हो' रहा था। दोनों धर्म छठी शताब्दी में विकतित होने के कारण धमझालीन 
धर्म कहे जाते हैं। छठी शताब्दी का काछ धर्म के इतिहास में स्वर्ण अक्षरों मे अंकित है । 
इसी समय ताओ धमे, कनपयुसियस धर्म, पारती धर्म का विकास विश्व के विभिन्‍न अंशों 
में हुण। इन धर्मों के संस्थापक का नाम क्रमश, लाओोत्से, काफ्युसियस, जरथुरत्र है । 
इस प्रकार चीन, ईरात तथा भारत में एक ही समय धामिक क्रान्ति का सूत्रपात हुआ | 

जैन-धर्म के संस्थापक के घिलप्िले में चौबीस तीौथकरों की एक हूम्बी परम्परा का 
वर्णन किया जाता है। ऋषभदेव प्रथम तीर्थंकर थे। महावीर अन्तिम तीय॑कर थे । 
पाइवनाथ तेइसवें तोप॑कर थे। अन्य तीपैकरों के सम्बन्ध मे इतिहास मौन है। तौर्थंकर 
उन व्यक्तियों को कहा जाता है जो युक्त हैं । इन्होने अपने प्रयत्तो के बल पर वन्धन को 
ह्याग कर मोक्ष को अंगीकार किया है। जैनो ने तीर्थंकर को आदरणीय पुरुष कहा है । 
इनके बताये हुए मार्ग पर चछ कर मानव बन्धव मुक्त हो सकता है। तोर्थंकरों को कभी- 
कृभी 'जिन' नाम से भी सम्बोधित किया जाता है। जिन! शब्द 'जि' से बना है। जि! 
का अर्य विजय होता है। इप्तेलिए 'जिन' का अर्थ होता है (विजय प्राप्त करने वाला । 
सभी तौधेकरों को 'बिन' की सन्ा मे विभूषित किया जाता है क्योकि उन्होने रागद्प 
पर विजय प्राप्त कर ली है । 

यद्यपि जैन-धर्म के प्रव्तंक चौदोस तीर्थंकर थे फिर भी जैब-धर्म के विकास और 
प्रचार का श्रेय अन्तिम तीर्थंकर महावीर को दिमा जाता है। सच पूछा णाये तो इत्होंने 
जैन-धर्म को पुष्पित एवं पल्छबित क्िया। जैन-धर्म मुख्यतः महावीर के उपदेशो पर ही 
आधारित है । 

चुद्ध की तरह महावीर का जन्म भी राज-परिवार में हुआ था । इनका जन्म सिद्धाय॑ 
नरेश के गृह में सन्‌ ६०० ई० पूर्व हुआ थधा। इनका बचपन का नाम वद्धमान्‌ था। 
बाल्यावस्था से ही ये निर्भय, वछूवान और दुद्धिमात थे । इनकी प्रतिभा अग्लाघारण थी । 
महावीर के जन्म काल के समय पाइ्वंदाव का धर्मों चक रहा था परन्तु उतत धमं मे अनेक 
त्रुटियाँ थी । महावीर इन त्रुटियो को दूर करना चाहते थे। उनके मन मे संन्यास ग्रहण 
करने का भाव भी उपस्थित होता था परन्तु प्रातय-पिता के आग्रहु के कारण वे सम्यास 
शीघ्र न ले सके । माता-पिता की मृत्यु के बाद जब इनकी आयु ३० वर्ष की थी इन्होने 
गृह-त्याग किया । घर-वार को त्याग कर बारह वर्ष तक भीषण प्रयास के बाद इन्हे सत्य 
का ज्ञान हुआ। श्ाव प्राप्त करते के आद ये रास-द्वेष पर पूर्णत; विजय आप्त करने के 

| 


है. 


श्प पर्म-दर्शव फी हुप-रेप 


कारगर महावीर ( [॥8 57८४ प्र८०० ) कहलाये । इन्होंने घुम्युम कर जनता को अपने 
प्र का उपदेश दिया । इनकी मृत्यु ७० वर्ष की आपु में हुई । 

जैन-घर्म में सम्प्रदाय अभेक हुए हैं। परम्तु मुछ्य सम्प्रदाय दो है--दिगम्धर और 
दर्वेताम्वर। दोनों भें मूल सिद्धान्तो का भेद नही है बल्कि गौण बातो को लेकर ही विभिलता 
है। दिगम्बरों का विश्वास है कि सम्यास्ती वी नग्न रहना चाहिए। किसी वस्तु वग सम्रह 
करता दिगम्बर के अनुसार वर्जित हैं। स्त्रियों को मोक्ष प्राप्त करने के योग्य दिगष्बर नही 
मातता है। दिम्बर के अनुसार महात्माओं को भोजन की भी आवश्यकता नहीं है। 
एवेतताम्बर इन विचारों को तहीं सानते हैं। इस मत में कट्टरता नही पाई जाती । इबेता- 
स्वर इदेत वस्त्र का धारण अनिवायें मानते है। 


जन का द्रव्य सम्दग्धी विचार 
( 6 वंश ९0५ 0 5पर.54॥06 ) 

जैन-ध्रमम में वस्तुओं के अनेक गुण माने गये हैं । कुछ गुण शाइवत अर्थात्‌ स्थायी (ऐश- 
ग्रदाष्टा() है तो कुछ गुण अशाव्वत अर्थाद्‌ अस्यायी (7'याफुणाआ) हैं। स्थायी गुण वे 
हैं जो वस्तुओं में निरन्तर विद्यमान रहते हैं। अस्थायी गुण वे हैं जो निरम्तर परिवर्तित 
होने रहते हूँ । स्थायी गुण वह्तु के स्वरूप को निर्धारित करते हैं; इसलिए उन्हें आवश्यक 
गुण भी कहा जाता है। अह्थायी गृण के अक्नाव में भी ठस्तु की कहपमा की जा सकती 
है; इसलिए उन्हें अनावश्यक गुण भी कहा जाता है। मनुष्य का आवश्यक एण चेतना है । 
पुद्द, दुःख, वरुपता भनुष्य के अनावदयक गूण हैं। इन गुणों का कुछ-म-कुछ भाधार होता 
है। उस आधार कोदी 'द्रब्प/ कहा जाता है। इस प्रकार द्रव्य घस्तुओं के आवश्यक 
और अनावश्यक गृभी का अध्थार है। जन आवश्यक गुण को, जो वस्तु के स्वरूप को 
निश्चित करता है, 'गुण' कहुते है तथा अताधर्यक गुण को “पर्याय कहते हैं। इस प्रकार 
द्रव्य की परिभाषा यह कह कर दी गई है--गूण पर्यायवदू द्वव्यमु । इसका अर्थ यहु है कि 
जिसमे गुण और पर्याय हो वही द्रव्य है। णैन के द्रव्य की यह व्यासुपा द्रव्य की साधारण 
व्याख्या का विरोध करती है। साधारण व्याइप्रा के अनुमार आवश्यक गुणों के आधार 
को द्रव्य कहा जाता है। परन्तु जत्रों ने आवश्यक और अनावश्य के गुणों के श्राभार को 
द्रव्य कहा है। अत, जैन का द्रव्य-सम्बन्धी विचार अनूठा है। इस विशिष्टता का कारण 
यहे है कि जैनो ने वित्यता और अनित्यता दोनो को सत्य माना है । 

जुनो के मत्ानुमार द्रव्य का प्रिभाजन दो वर्गों ये हुआ है--( १) अस्तिकाय [ ४८ 
८००८० ), ( २ ) अनस्तिकाय ( ए०त-9तल्व0८्त ) । काल ही एक ऐसा द्रव्य है शिसमे 
विस्तार नही है। काल के अतिरिक्त सभी द्वव्पो को अत्तिकाय [ ४४०॥060 ) कहा 
जाता है क्योंकि वे ह्थान पेरते है। अस्तिक्षाय द्रव्य का विभाजन जीव” और अजीब हे 
होता है। जेतो के जीव सम्बन्धी विचार दी चर्चा हम अलग 'जीव-विचार' मे करेंगे | 
वहाँ पर अजीब तस्व' के प्रकार और स्वरूप पर विचार करेंगे। अजीब तत्त्व! चार 
प्रकाए का होता है। दे है धमं, अधरे, पुदुगछ और भाराश। डैस के द्रव्य ग़म्बस्धी 


जैन-प्रम॑ ई४ 


विचार के ऊपर जो विवेचन हुआ है, उस्ती के आधार पर द्रव्य का वर्गोकरण निम्नलिखित 
तालिका में बतलाया गया हैं :-० 
द्रच्य ( 9४०४/॥०८ ) 
| 





| | 
अस्तिकाय [ एेड्राल्मऐ८व ) अनस्तिकाय ( ४०४- छद्धाव्यवेंध्ते ] 
| काछ ( 7४776 ) 
| | 
जीव ( $6( ० /४ घट ) भजीव ( पि०म-ज्राछ ) 
| 


धर्म “के आओ आक कह क्षाकाश 
घर्म और अधर्म 

साधारणतः धर्मा और “अंधर्म! का अर्थ 'पृष्य/ और पाप होता है। परन्तु 
जैनों ने 'धमे! भर 'अधर्म! का प्रयोग विशेष अथे में किया है। वस्तुओ को चलायमान 
रखने के लिए सहायक द्रव्य की आवश्यकता है। उदाहरण स्वरूप मछली जल में तेरती 
हैं। परन्तु मछली का जल में तैरता सिर्फ मछली के कारण ही नही होता है, बल्कि 
अनुकूल आधार जल के कारण ही सम्भव होता है। यदि जल नहीं रहे, तब मछली 
ते रेगी कैसे २ गति के लिए जिस सहायक पस्तु की भावश्यकता होती है उसे 'धर्म' कहा 
जाता है। उपर्युक्त उदाहरण में 'जल' धर्म है क्योकि वह मछछी की गति में सहायक है । 

भधर्म धमं का प्रतिलोग है। क्रिसी वस्तु को स्थिर रखने में जो सहायक होता हैं 
उसे अपर्म कहा जाता है। मान लीजिए कि कोई थका व्यक्ति आराम के लिए वक्ष की 
छाया मे सो जाता है। वृक्ष को' छाया पधिक को आराम देने थे सहायता प्रदान 
करती है। इसे ही 'अधर्म! का उदाहरण कहा जा सकता है। दूसरे शब्दों भे अधर्म 
उसे कहते हैं जो द्रब्यों के विश्राम्म और स्थिति में सहायक होते हैं ! घमं और अध्चर्म 
की यह साहश्यता है कि वे नित्य और स्वय निष्क्रिय हैं । 

एद्ग़ल ( >ैआंशपंको 8095/297726 ) 

साधारणतः जिसे भूत ( ((& ] कहा जाता है उसे ही जैन पुदूगल कहते हैं । 
भौतिक द्रब्यों को पुदगल कहा जाता है। जिसका संयोजन और विभाजन हो सके, जैनों 
के मतानुसार वही पुद्गल हैं । 

पुदुगल या तो अणु (80००) की शक्ल में रहता है अथवा स्कन्धो (0०09०ए४वं) 
की शक में दी्व पढ़ता है। अपु पुदुगल का वहू रूप है जिसका विभाजन नहोँ हो 
सके । जब हम किसी वस्तु का विभाजन करते हैं तो अन्त में एक ऐसी अवस्था पर 
ब्ाति हैं जहां वस्तु का विभावन सम्मद नहीं होता। उत्ती अविभाज्य मंश को क्षणु 


३६ धर्म-दर्शन की रुप-रैजा 


कहा जाता है। दौया दो से अविक अणुओं के संयोजन को 'स्कन्ध कहते हैं ।स्कन्धों' 
का विभाजन करते-करते अन्त में अणु की प्राप्ति होती है । 

पुद्गल, रपश, रस, गग्ध और रूप ज॑से गुणों से युक्‍त है जेवों के द्वारा शब्द! को 
पुदुगल का गुण नही माना जाता है। 'शब्द' को वे स्कत्धों का आयन्तुक गुण कहते हैं । 

आकाश 

जेनो के मतानुत्तार आकाश उसे कहा जाता है जो धर्म, अधर्म, जीव, पुदुगल 
जैप्ते अस्तिकाय द्रब्यो को स्थान देता है। आक्राश अदृश्य है। आकाश का ज्ञान अनुमान 
से प्राप्त होता है। विस्तारयुक्त द्रब्यों के रहने के लिए स्थान चाहिए। भाकाब ही 
वित्तारयुक्त इब्यों को स्थान देता है। आकाश दो प्रकार का होता है--छोकाकाश 
और अछौकाकाश । छोकाह्ाश में जीव, पुदुगल, धर्म और अधर्म निबास करते हैं । 
अलोकाकाश जगव्‌ के बाहर है । 

काल 

काल को अनस्तिकाय! कहा जाता है क्योकि यहु स्थान नही पेरता। द्रब्योंके 
परिणाम ( /४०व॥८६४० ) और क्रियाशीलता ( 7४०एटाला: ) की व्याध्या काल! 
के द्वारा ही सम्भव होती है। वस्तुओं में जो परिणाम होता है उसकी व्याख्या के 
लिये काल को मानना पढता है। कच्चा आम प्र भी जाता है। इन दोनों अवस्थओ 
की व्याख्या काल ही के द्वारा हो मकती हूँ । गति की व्याख्या के लिए काल को मानना 
भपैक्षित है। एक गेंद अभी एक स्थान पर दीखता हे कुछ क्षण के बाद वह दूसरे स्थान 
पर दीखता हूँ। इसे तभी सत्य भाना जा सकता हूँ जब काल की सत्ता हो। प्राचीन, 
नवीन, पुर्वे, पश्चात्‌ इत्यादि भेदों की व्याख्या के लिए काल की मानना न्याप-संगत हुँ। 

काह दो प्रकार का होता हँ--(१) पारमायथिक काल ( 8८७ 7५76 ), (३) व्याव- 
हारिक काल ( सिएएपप्बा पपणठ )। क्षण, प्रहर, घंटा, मिनट इत्यादि व्यावहारिक 
काल के उदाहरण हैं। इनका आरणम्भ भौर अन्त होता हूँ। व्यावहारिक काल को ही 
हम समय' कहते हैं। परस्तु पारमाथिक काल नित्य और अमूर्ते हु । 

जन का जीव विचार 
(उ्याष्न प॥९0ए ण गए ण 507 ) 

जिम्त सत्ता को हि्ू-धर्म में आत्मा कहा गया है, उसी सत्ता को जैन-धर्म में 
जीव” की संज्ञा दी गयी हैँ। वस्तुत” जीव और आत्मा एक ही सत्ता के दो भिन्‍न- 
भिन्‍न नाम हैं । 

जनों के भमवानुसार चेतन द्रव्य को जीव कहा जाता है। चैतन्य जीव का स्वरूप' 
लक्षण ( हडबथ्यधंद्रों 77092८767 ) है। यहूजीव मे सर्वंदा वत्तेमान रहता हूँ । चैतन्य के 
अभाव में जीव की कल्पना करना भी संभव नहीं है । इसीलिए जीव की परिधाया इन 
शब्दों मे दी गईं है 'चेतना लक्षणों जीवः:। जैनों का जीव सम्दस्धी यह विचार न्याय- 
वेशेषिक के आत्मा-विचार से भिन्‍त है। न्‍्याय-तैगेविक चैतन्य को आत्मा का आगच्तुक 
लक्षण ( 870ंदंधादं 2/०76:77 ) माना है। भात्मा उनके अनुसार स्वभावतः 
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अचेतन है परत्तु शरीर, इखिय, मात आदि से संयुक्त होने पर आत्मा में चैतन्य का 
संचार होता है) इस प्रकार न्याय-वेशेषिक के अनुसार चेतन्य आत्मा का आगन्‍्तुक गुण 
हैँ परन्तु जैतों ने चंतन्य को आत्मा का स्वभाव माना है। 


चैतन्ध जीव में सवंदा अनुभूति रहने के कारण जोव को प्रकाशमान माना जाता 
है। बहु अपने आपको प्रकाशित करता है तया अन्य वस्तुओं को भी प्रकाशित करता है । 

जीव तित्य है। जीव की यह विशेषता झरीष में नहीं पायी जाती है क्योकि 
शरीर नाशवान्‌ है। जीव और शरीर मे इस विभिन्‍नता के अतिरिक्त दूसरी विभिलतां 
यह है कि जीव आकार विहीन है जबकि शरोर आकार युक्त है। जीव की अनेक 
विशेषतायें है, जिनकी ओर दृष्टिपात करना प्ररमावच्यक है । 

जीव ज्ञाता ( ६7ए०४८ा ) है। वह भिन्‍न-भिन्‍्त विषयों का ज्ञान प्राप्त करता है 
परन्तु स्वयं ज्ञान का विषय कभी नही हीता है| 

जीव कर्ता ( 70०८ ) है। वह सापतारिक कर्मो में भाग लेता है ॥ कर्म करने में वह 
पूर्णतः स्वतत्र हैं। वह शुभ और अशुभ कर्म से स्वयं अपने भाग्य का निर्माण कर सकता 
है। बैर्नों का जीव सम्बन्धी यह विचार साछ्य के आत्मा-सम्बन्धी विचार से विरोधात्मक 
सम्बन्ध रखता हुआ प्रतीत होता है। साख्य ने आत्मा को अकर्त्ता [४००-१०८) कहां है । 

जीव भोक्ता ( 59०7८७८ ) है। जीव अपने कर्मो' का फू स्वय भोगने के कारण 
सुख और दु ये की अनुभूतियां प्राप्त करता है । 

जँनो के मतानुसाए जीव स्वभावत, अनन्त है। जीव मे चार प्रकार की पूर्णतायें 
वायी जाती है, जिन्हें अनन्त चतुप्टय ( 677 #00 96५९०४०४७६ ) कहा जाता है। 
ये है अनन्त ज्ञान ( िप्िद हिक०्णाव्प४० ), अनन्त दशन ( वमम्थिा4द कफ), 
भनम्त शक्ति [ िविया८€ ?0४८7 ), अनन्त सुख [ 70॥775 85$ ) । जब जीव बन्धत 
ग्रस्त हो जाते हैँ तो उतके ये गुण अभिभूत हो जाते हैं। जीव को इन विशेषताओं के 
अतिरिक्त प्रमुख विशेषता यह है कि जीव अमूर्ते होने के बावजूद भूति ग्रहण कर लेता 
है । इसलिए जीव को अत्तिकाय ( £६४८४०१८० ) द्रव्पो के वर्ग मे रखा गया है। जीव 
के इस स्वरूप की तुझना प्रकाश से की जा सकती है। प्रकाश का कोई आकार नहीं 
होता फिर भी जिस कमरे को बह आछोकित करता है उसके आकार के अनुप्तार भी 
प्रकाश का कुछ-न-कुछ आकार अवश्य हो जाता है। जीव भी प्रकाश की तरहू जिस 
शरीर में निवाप्त करता है, उस शरीर के आकार के अनुमार आकार ग्रहण कर लेता 
है। शरीर के आकार में अस्तर होने के कारण आत्मा के भी भिन्‍न-भविन्‍्त आकार हो जाते 
हुँ । हाथी में बिवासत करनतेवाली आत्मा का रूप बह॒त्‌ है । इसके विपरीत चीटी मे व्याप्त 
आत्मा का रूप सूक्ष्म है। ज॑तों के आत्मा का यह स्वरूप डेकार्ट के आत्मा के स्वरूप 
मे भिन्‍न है) डेकार्ट के मतानुग्रार विचार ही आत्मा का एकातिक ग्रुप है। उनके ऐसा 
मानने का कारण पह है कि उन्होने आत्मा को विस्तनशीक प्राणी कहा है । 

जैनो का यह मंत कि आत्मा का विस्तार सम्भव है, अन्य दाशंतिकों को भी मान्य 


३८ धर्म-दशंन की रूप-रेखा 


है। इस विचार को प्लेटो और अलेकजेन्डर ने अपनाया है। यहाँ पर यह बतला देना 
आवश्यक हागा कि जीव का विस्तार और जड़द्धव्य के विस्तार में भेद है! जीव का 
विस्तार शर्सीर को घेरता तही है बल्कि यह शरीर के समरत भाग में अनुभव होता है । 
इसके विपरीत जुंड़न्दवग्य स्थान को घेरता है। जहाँ पर एक जीव का निवास है वहां 
पर दूसरे ज्रीत्र का भी प्रमावेश हो सकता हैं। जैंनो ने इस बात की व्याब्या उपमा के 
सहारे की है। जिस प्रकार दो दीपक एक कमरे को आहोकित करते हैं, उसी प्रकार दो 
आत्माए एक द्वी शरीर मे निवास कर सकती हैँ । 

जीव अनेक हैं। जीव की अनेकवा में विश्वास करने के फलस्वरूप जैन-धर्म अने- 
कात्मवाद का समर्थक है । जनों की तरह हिन्दु-धर्म मे भी अनेकात्मवाद को अपनाया 
गय्य है । जमेन दाश्ेविक क्ाईबनीज भी चिदबत्रिन्दु (2४० व्त ) को जो आत्मा का 
प्रतिहप है अनेक मानता हूं । 

जैन-धर्म के अनुसार सबं-प्रथम जीव के दो प्रकार है--बद्ध [ 20फ%0 ) और मुक्त 
( 79<;८८८थ.ं ) ॥ मुक्त जीव उन आत्माओं को कहा जाता हे जिन्होंने मोक्ष को प्राप्त 
किया हूँ । बद्ध जीव इसके विपरीत उन आत्माओ को कहा जाता हूँ जो बन्धम-ग्रस्त है । 
बद्ध जीव का विभाजने फिर दो प्रकार के जीवों में किया गया हूँ । वे है 'र्थावर' और 
त्रुस/ । स्थावर जीव मतिहीद जीवो को कहां जाता हूँ । ये जीव पृथ्वी, वायु, जल, 
अग्नि और वनस्पति में निवास करते है। इनके पास सिफ एक ही ज्ञानेन्द्रिय हैं। इसलिए 
इन्हें एकेन्द्रिय जीव भी कहा जाता हूं। इन्हें केवल स्पर्श का ही ज्ञान होता हैं। भस जीव 
बे हैं जो यतिशील हैं । ये विस्तर विश्व में भटकते रहते हैं त्रस्त जीव विभिन्‍न प्रकार 
के होते है । कुछ त्रस जीवो को दो इन्द्रियाँ होती है ! घोघा, सीप इत्यादि दो इन्द्रियो 
वाले जीव है। इनकी दो इन्द्रियाँ हैँ--स्पश और रवाद । कुछ च्म्न जीवों को तीन 
इन्द्रियाँ होती है। ऐसे जीवो का उदाहरण चीटी हूँ । इसके तीन इन्द्रियाँ हैँ--स्पर्श, स्वाद 
और गन्ध । ऐसे धीव को तीन इन्द्रिय वाला जीव कहा जाता हू। कुछ त्र८ जोवो को 
चार इन्द्रियाँ होती हैं। ऐसे जीवो में मंक्खो, मच्छर, भौरा इत्यादि हैं। इनके चार 
इन्द्रियाँ हैँ--स्पर्ण, स्वाद, गन्ध ओर दृष्टि। कुछ त्रत्त जीवों मे पाँच इन्द्रिपाँ होती है । 
इस प्रकार के जीवो मे मनुष्य, पशु, पक्षी इत्यादि आते हैं। इनके पाँच इन्द्रियाँ हैं-- 
स्पश, स्वाद, गन्ध, दुष्दि और शब्द । 

जैनों ने जितने जीव की चर्चा-की है सभी चेतन हैं परन्तु जहां तक चैतन्य की 
मात्रा का सम्बन्ध हैँ, मिल्‍्त-भिन्‍्न कप दि के जीवों में चेतन्य की मात्रा भिम्म-भिनत हैं। 
कुछ जीवो में चेतना कम कक | है तो कुठ जीवों मे चेतना अधिक विकसित 
होती हैं। सबसे अधिक विकसित चेरैना मुक्त जीवो मे होती हैं । इन्हें एक छोर पर 
रखा जा सकता है। सबसे कम विकसित चेतना स्थावर जीवो में है। इसलिए इन्हें 
दुसरे छोर पर रखा जा सकता है । 

जीवो का दर्गीकरण, जिसकी चर्चा अभी हुई है, को निम्नलिखित तालिका मे 
दियाया गया है :-- 
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जीव 


| ] 
मुक्त [ ऐट्टआप्पे ) बद्ध [ 8०प्पात ) 
८ 7 पन्ने 5+न- 3 पतन नलधनर न ++++ न 
| | 
स्थावर ( 8:०५५ ) चत ( +/००४६ ) 


जि 


पिंक कान! डा ] 
दो इन्द्रियाँ ब्ति ( स्पर्श + सीन इन्द्रियो सार ड्म्द्रियों पाँच इस्द्रियो वाले 
स्वाद ) वाले ( स्पर्श + वाले ( स्पश +. [ स्पर्श +स्वाद + 
घोघा स्वाद + गन्ध ) स्वाद + गर्ध गन्ध + दृष्टि 4- 
चींटों + दृष्टि) शब्द ) 
मक्धी मनुष्य 
जीव के अट्तित्द के लिए प्रवाण ( 00095 (07 ६86 #७05६ट८९ ० 5०0) ) 

जैन-धर्म में जीव के अत्तित्व के लिए निम्नलिद्धित प्रमाण पेश किये गये हैं-- 

( १ ) किसो भी वस्तु का ज्ञान उसके गुणो को देखकर होता है! उदाहरण स्वरूप 
ज॑ब हम कुर्सी के गुणों को देखते हैं तव इन गुणों के धारण करने वाले पद्मार्थ के रूप में 
कुर्ती का ज्ञान होता है। उसी प्रकार हमे आत्मा के गुणों का जैसे चेतना, सुद्ध, सम्देह, 
स्मृति इत्यादि की प्रत्यक्षानुभूति होती है। इनसे इन ग्रुगो का आधार--भीव--का 
प्रत्यक्ष अनुभव हो जाता है। इस प्रकार जीव के गुणो को देखकर जीं्र के अस्तित्व का 
प्रस्यक्ष -तान हो जाता है| यहू तके आत्मा के अत्तित्व का प्रत्यक्ष-प्रमाण कहां जाता है। 
इस प्रत्यक्ष-प्रमाण के अतिरिक्त आत्या के अस्तित्व को प्रमाणित करने के लिए कुंछ तके 
परोक्ष ढंग से भी दिये गये हैं । 

(२ ) भरीर को इच्छोनुसार परिचालित किया जाता है। शरीर एक प्रकार कौ 
मशीन है। मशीन को चलायमाव करने के लिए एक चालक की आवश्यकता होती है। 
इससे घिद्ध होता है कि शरीर का कोई न कोई चाठक अवश्य होगा। वही आत्मा है। 

(३ ) आँख, काम, नाक इत्यादि इच्द्रियाँ ज्ञान के विभिन्न साधन हैं। इन्द्रियाँ ज्ञात 
का साधन होते के फलस्वरूप अपने आप ज्ञान नहीं दे सक्ती। इससे प्रभाणित होता है 
कि कोई न कोई ऐसी सत्ता अवश्य है जो विभिन्न इच्ध्रियों के माध्यम मे ज्ञान प्राप्त 
करती है । वह मत्ता जीव है । 

(४ ) प्रत्येक बक-द्वब्य के निर्माण के दिए उपादान-कारण के अतिरिक्त निर्मिच्त- 
कारण की आवश्यकता होती हैं। शरीर भी जबद्वव्य के समूह से बना है। प्रट्येक्न शरीर 
के लिए विशेष प्रकार के पुदुगठ कण की आवश्यत्रत्ा महमृस होती है। ये पुदगछ कण 

शरीर के निर्माण के लिए पर्याप्त नही हैं। इनको रूप ओर आकार देने के लिए निमित्त- 
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कारण ( लय: ०७४५४ ) की आवश्यकता होती है। वह निमित्त-कारण जीव ही 
है। इससे प्रमाणित होता हैं कि जीव के अभाव में शरीर का निर्माण असम्भव है। अतः 
शरीर की उत्पत्ति के लिए जीव की सत्ता स्वीक।र करता आवश्यक है । 
बन्धत प्रोर मोक्ष का विचार 
( च00४ एण 8णा09298 जा0 ॥/0श04गणा ) 
हिन्दू-धर्म में बन्धत का अर्थ पुतःपुनः जन्म ग्रहण करना तथा समार के दु'खोकों 
झंलना है । हिन्दू-धर्म से विकृत्तित होने के नाते ज॑न-धर्म बन्धन के इस सामान्य विचार 
को अपनाता है | जैनो के मतानुसार बन्धन का अर्थ जीवो को दुःखो का सामना करना 
तथा जन्म जन्मातर तक भंटकना कहा जाता है। दुसरे हांब्दो मे बन्धन की अवस्था 
में जीव को दु खो की अनुभूति होती है तथा उस्ते जन्म ग्रहण करना पड़ता है। 
यद्यपि जैत-धर्म हिन्दू-धमं में वगित बन्धत के सामान्य विचारों को शिरोधाय करता 
है फिर भी उसके बन्धन तम्बन्धी विचाये की विशिष्टता है । इस विशिष्टता का कारण 
जंनो का जयत्‌ भोर आत्मा के अति व्यक्तियत विचार कहा जा सकता है; 
जैनो ने जीवो को स्वभावत., अनन्त कहा है। जीवो मे अनन्त ज्ञान, अनन्त देशन, 
अनन्त शक्ति और अनन्ध आनन्द आदि पृर्णताएँ निहित हैं परन्तु बन्धन की ग्रवस्था में ये सारी 
पूर्णताएँ ढक दी जावी हैं। जिस प्रकार मेघ सूर्य के प्रकाश को ढेंक लेता है उसी प्रकार 
बन्धन आत्मा के स्वाभाविक गुण को अभिभुत कर लेते हैं। अब प्रदव है कि बाध्ष्मा 
किस प्रकार बन्धन में आती है? जैनो के मतानुसार बन्धन का क्या विचार है? जीव 
शरीर के साथ सयोग की कामना करता है | शरीर का निर्माण पुदुगल कणो से हुआ है। 
इस प्रकार जीव का पुदूगल से ही संयोग होता है। यही बन्धत हैँ। अज्ञान से अभिमूत 
रहने के कारण जीव मे वासनायें निवास करने लगती है। ऐसी बासनायें मुखत३ चार 
हैं, जिन्हें ( &०8४०० ), मान ( ?70० ), लोभ ( 07८०4 ) और माया [ वैंछडवप्णधं०) ) 
कहा जाता हुँ । इत वासनाओ, ,अर्थात्‌ कुप्रवुत्तियों के वश्ीभूव होकर जीव शरीर की 
ओर छालायित रहता है (ही भू ती पूछ कण को अपनो ओर आहृष्ड करती है। पुद्गल 
कणों को भ्राद्धष्ट करने ४३. है इन कुप्रजृत्तियों को क्षपायां [ $86०४८४५ 8णे०5४४०४ ) 
कहा जाता है। ोमस * औ परट्गछ कथो को अपनी ओर भाक्षृष्ठ करेगा, यह 
जीव के पूर्दे-जन्म के कर रू कक ६ “बश्वित ह्वाते है । जीव अपने कर्म के अनुसार ही 
दुगल के कंणों का आइप्लजशर कक दस प्रकार जावा के शरीर को रूप-रेखा कर्मों 
क द्वारा निश्चित होती हु। » है) 
जेनो ने अनेक प्रकार के क्‌« 
अनुरूप होता हूँ। भायुकर्म! उसे न 
करता हूँ । जो कर्म ज्ञान में बाधक, 


हुँ । वह कर्म जो आद्मा को स्वाभाविक सु 3) 










ना है। प्रतक कर्म का नामकरण फल के 
हा जाउा हे जो मनुष्य की आयु निर्धाटित 
हैं उस ज्ञातावरणीय कर्मी कहां जाता 
रोकते हैं अन्तराय कर्म” कहे जाते हैं 
जो कर्म उच्च अथवा निम्न परिवार मे जन्‍्ए का पे करता है गोजकर्म' कहलाता 
है जो कर्म सुख और दुख की वेदतायें उसस्‍स्त रत हैं. वेदेवीय कर्म! कहे जाते हैं । 
“दर्शनावरणीय कर्म उह कर्म को कहा जाग # जो विश्वास का नाश करता है । 


जड़ 
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चुकि जीव अपने कर्म के अनुवार ही पुदुगल-क्ण को आक्ृष्ट करता है इसलिए 
बाक्ृष्ट पुदंगल-कण को कर्म पुदुपल् कहा जाता है ) वह अवस्या जब कर्म पुदुंगछ आत्मा 
की ओर प्रवाहित होते हैं 'अशश्रव' कहां जाता है। 'बाश्वव' जीव का स्वरूप नष्ट कर 


देता है भौर बन्धंत की बोर ले जाता है। जब ये पुद्गल-कण जीव में प्रविष्द कर जाते 
हैं तब उस अवस्था को बन्धन कहा जाता हैं । 


बसख्त दो प्रकार का होता है--( १) भाव वन्‍्ध [ 7बध्णों 897कड़6 ), 
(२ ) द्रव्य बच्च ( एध्छों 3०50०226 )। ज्यों ही बात्मा में चार प्रकार की कुप्र- 
वृत्तियाँ निवास करने लगती हैं, त्यों ही आत्मा बन्धन को प्राप्त करती है। इस बन्धन 
को भाव बन्धत कहां जाता है। मन में दूषित विचारों का आना ही भाव बन्ध कहु- 
लाता है। द्रव्य बन्ध उस बन्ध को कहते हैं जब पुदुगल-कण आत्मा मे प्रविष्ट हो जाते 
हैं। जीव ओर पुदयक्त का सयोग ही 'द्रब्य बन्ध! कहलाता है । जिस प्रकार दूध और 
पानी का संयोजन होता है, दथा गरम लोहा और अरित का संपोजन होता है उसी प्रकार 
आत्मा और पुदूग का भी सयोजन होता हैं। 

भाव बन्ध, द्रव्य वस्ध का कारण है। भाव बन्ध के बाद द्रव्य बष्च! का आाविर्भाव 
होता है। बन्धन की चर्चा हो जाने के बाद अब हम मोक्ष पर विचार करेंगे । 

जैननधर्म भी हिन्दूघमें की तरह मोक्ष को जीवन का चरम लक्ष्य मानता है। मोक्ष 
बन्धन का प्रतिकूल है। जीव और पुदुंगढ का संयोग बन्धयन है, इसलिए इप्का विपरीत 
जीव का पुदुंगल से वियोग ही मोक्ष है। मोक्षावस्था मे' जीव का पुदगरू से पृथक्क्रण 
हो जाता है । हम लोगो ने देखा हूँ कि बन्धन का कारण पुदूगल के कंणों का जीव की 
ओर प्रवाहित होता है। इसलिए मोक्ष की प्राप्ति तवतक नहीं हो सकती जब तक नये 
पुदुगछ के कृणो को आत्मा की ओर प्रवाहित होने से रोका ने जाएं। परन्तु सिर्फ नये 
पुदुगल' के कणों को जीव की ओर प्रवाहित होते से रोकना ही मोक्ष के लिए पर्याप्त 
नही है। जीव मे कुछ पुदुगल के कण अपना घर बना चुके हैं। अतः ऐसे पुद्गछ के कणो 
का उन्मूलन भी परमावश्यक है। नये पुदूगछ के कणों को जीव की ओर प्रवाहित होने से 
रोकना 'सवर! कहा जाता है। पुराते पुदूगल के कणों का क्षय "निर्दरा' कहा जाता है । 
इस प्रकार आगामी पुदुगल के कभो को रोक कर तथा सच्तित पुदुगछ के कणों को सष्ड 
कर जीव कम पुद्ूगल से छुटकारा पा जाता है। कर्म दुृदुगल से मुक्त हो जाते पर जीव 
वस्तुतः मुक्त हो जाता है । 

जैतो के अदुतार बन्धत का मूल कारण क्रोघ, मान, लोभ भौर माया है। इन 
कुप्रवृत्तियों का कारण अ्षान है। भन्ञान का नाश ज्ञान से ही सम्भव है। इसलिए जैन- 
धर्म मे मोक्ष के लिय सम्पक्‌ ज्ञान को आवश्यक मावा गया है। सम्यक्‌ कान की 
प्राप्ति पथ प्रदर्शह के प्रति श्रद्धा और विश्वास से ही सम्भव है । जैन-धर्म में तीर्थ द्धूर 
को पथ प्रदर्शक कहा गया है। इसलिए सस्यक्‌ ज्ञान को दृढ़ बनाने के लिए तीर्थ॑ंडूरों के 
प्रति श्रद्धा और आसहया का भाव रहना भावश्यक है। इसी को सम्यक्‌ दर्शन कहा 
जाता है। यह मोल का दूसरा आवश्यक साधन है। प्म्यक्‌ दर्शन और सम्यक्‌ ज्ाव को 
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अपनाने से ही मोक्ष की प्राप्ति नहों हो सकती । इसके लिए मानव को अपनी वाचनां. 
इच्िय और मन को संयत करना परमावश्यक है । इसी को सम्यक्‌ चरित्र कहते हैं! 
जैन-ध्र्म में मोक्षानुभूति के लिए स्म्पक्‌ ज्ञान [78 हत०४०्वे४० ), प्रम्यक्‌ 
दर्शन ( खांड78 एके ) और सम्यक् चरित्र (िट्रए8 20700७८६८ ) तीनो को आवश्यक 
माना गया है। मोक्ष की प्राप्ति न सिर्फ सम्यकू ज्ञान से सम्भव है और मे सिर्फे सम्य्क्‌ 
चरित्र ही मोक्ष के लिये पर्वाच्त है। मोक्ष की प्राप्ति तीनों के सम्मिलित सहयोग से ही 
सम्भव है | उमास्वामी के ये कथन इसके प्रमाण कहे जा सकते हैँ । 
'सम्पक्‌ दर्शन-ज्ञान-चरित्राणि मोक्ष मार्ग: (/! 
जैन-धर्म में सम्यक्‌ दर्शन ( शट्ट0६ एकांत ), सम्पक्‌ ज्ञान ( सं8॥६ ।7०७०08० ) 
सम्पक्‌ चरित्र [ ऐि80/ (070०० ) को "तरिरत्त” (7]76८ टश०5 ) के नाम से 
सम्बोधित किया जाता है | यही मीक्ष के मार्ग हैं । 
साधारणत' त्रिमार्ग की महत्ता को प्रमाणित करने के लिये एक रोग-प्रस्त व्यक्ति की 
उपमा का ब्यवहार किया जाता है। एक रोग-प्रस्त व्यक्ति जो रोग से मुक्त होना चाहता 
है, उसे चिकित्सक के प्रति आस्था रखनी चाहिए, उम्रके द्वारा दी गई दवाओं का ज्ञान 
होना चाहिए और चिकित्धक के मतानुसार आचरण भी करना चाहिए। इस प्रकार 
सफलता के लिए सम्यक्‌ दश्शत, सम्यक्‌ ज्ञान और सम्यक्‌ चरित्र का सम्मिलित प्रयोग 
आवश्यक है । अब तीनो की व्याख्या एक-एक कर अपेक्षित है। 
पम्पक्‌ दश्ञेन [ छिक्षा। कप )-सत्य के प्रति श्रद्धा की भावना को रखना 
सम्पकू दशंन कहा जाता हैं। कुछ व्यक्तियों में यह जन्मजात रहता है। कुछ छोग 
अभ्यात्त तथा विद्या द्वारा सीखते हैं। सम्पक्‌ दर्शात का अर्थ अन्ध विश्वास नहीं है ! 
फूँनो ने दो स्वयं अव्यविश्वास का खष्डन किया है। उतका कहना है कि एक च्यक्ति 
सम्यक्र, देशेन को भागी तभी हो सकता है जब वह अपने को भिल्त-भिन्‍्त प्रकार के 
प्रचलित अन्यविश्वासों से मुक्त किया हो। साधारण मनुष्य की बह घारणा की नदी में 
स्ताते करने से मावद पवित्र होता है, तथा वृक्ष के चोरों ओर भ्रमण करने से मानव 
में शुद्धता का संचार होता है, भ्रामक है । जनों ने इस प्रकार के अच्धविश्वासों 
के उन्मूलन का सदेश दिया है। अदः सम्यक, दर्शव का अर्थ बौद्धिक विश्वास 
( रिब्रधणओं ड्यकं ) है। 
सम्धक्‌ ज्ञान ( िं्ठा0 ४709७/ ८०४९ )--सम्यकू ज्ञान उस ज्ञान को कहा जाता हू 
जिसके द्वारा जीव ओर अजीव के यूलतत्वों का पूर्ण ज्ञान होता हूं । जोव और बजोव 
के अन्तर को न समझने के फठस्वरूप बच्धन का प्रादुर्भाव होता हूँ जिसे रोकने के लिए 
ज्ञान आवश्यक हैं । यह ज्ञान सशयहीन दया दोष रहित हूँ। सम्पक्‌ ज्ञान को प्राप्ति में 
कुछ कर्म बाधक प्रतीद होते हैं। अत, उनका नाश करना आवब्यक हूँ क्योकि कर्मों के 
पूर्ण विनाश के पश्चात्‌ ही सम्यक्‌ ज्ञान की प्राप्ति की आशा की जा सकती हूँ । 


१. देखिये ततवांपंधियम्‌-सुत्र १.२-३ 
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सम्पक चरित्र ( ऐपडा/ ८०॥०प८६ ) हितकर कार्यों का आचरण ओर अहितकर 
कार्यो का वर्जन ही सम्परू चरित्र कहलाता है । भोक्ष के किए तीयेकरों के प्रति श्रद्धा 
तथा सत्प का ज्ञान ही पर्याप्त नही है बल्कि अपने भ्ाचरण का सयम भो परमावद्यक 
हैँ। सम्यक्‌ चरित्र व्यक्ति को मंव, वचन योर कर्म पर नियन्त्रण करने का मिर्देश देता 
है। जँनो के मतानुसार प्म्पक्‌ चरित्र के पालन से जीव अपने कर्मों से मुक्त हो जाता है । 
कर्म के द्वारा हो मानव वुःख और बन्धन का सामना करता है। अतः कर्मों से मुक्ति पाने 


का वर्थे है बन्धत भोर दू-ख से छुटकारा पाना । मोक्ष-प्रागे मे सबसे महत्वपूर्ण चीज सम्यक 
चरित्र ही कहा जा सकता है ! 


सम्यक्‌ चरित्र के पालन के लिए निम्नलिखित आचरण अत्यावह्यक हैं । 

(१ ) एक व्यक्ति को विभिन्न प्रकार की समिति का पालन करता चाहिए। सप्रिति 
का अर्थ साधारणत: सावधानी कहा जा सकता है। जेटों के मतानुस्तार समितियों पंच 
प्रकार की हैं। (क ) ईर्या-समिति--हिंसा से बचाने के लिये तिश्चित मार्ग से जाना। 
(ख ) भाषासमिति--वंम्र और अच्छी वाणी बोलता । (गे ) एष्ण-समिति--उचित 


प्रिक्षा लेता । ( वे) आवान-विक्षेपण-सतधिति--चीजो को उठाने और रखते में सतर्कता । 
(& ) उत्सगे समिति का भयथे है शून्य स्थानों में मलछन्मूत्र का विसर्वेत्र करता । 


(२ ) मन, वचन तथा शारीरिक कर्मों का सयम आवश्यक है। जन इन्हे “गुप्ति/ 
कहते हैं । गुप्त! तीन प्रज्ञार का हीता है--( के ) कायगुप्ति--शरीर का सथम, 
( ख ) वागगुप्ति--वाणी का तियत्तरण, (मे) मनोग्रुष्ति का अपे है मानसिक संयम । 
इस प्रकार गुप्ति का अर्थ है स्वाभाविक प्रवृत्तियों पर रोक । 

(३) दस प्रकार के धर्मों का पालव करता जतों के अनुसार अत्यावश्यक माता गया 
है। दस्त धर्म ये ईं--सत्य [ पपएा४प्री7653 ), क्षप्रा ( 70ृ४४४7८5३ ), शौच 
( एफ ), तप ( 805670ए ), संबम ( 8वा 68896 ), त्याय ( 5०४०८ ) 
वित्त ( पि०ज-ब4णाणला। ), मार्देव ( प्रण्ाणोएए ) सरलता [ 9एएांलए ) 
और ब्रह्मचर्य [ ५८॥७०३०५ ) ॥ 

( ४ ) जीव और अजीव के स्वरूप पर विचार करना आवश्यक है। चिन्तन के लिए 
जनों ने वारह भाव की ओर सकेत किया है, जिन्हें. अनुप्रेक्षा' कहा जाता है । 

(५ ) सर्दी, गर्मी, भूख, प्यास आदि से प्राप्त दुःख के सहन करने की योग्यता 
आवश्यक है। इस प्रकार के तप को 'परिपिद्धर कहा जाता है । 

( ६) पंच महाद्त ( 77ए6८ हाथ्थ2 एफ४5 ) का पालन करता आवह्यक साता यया 
है। कुछ जैनों ने पच महाद्रत का पालन ही सम्यक्‌ चरित्र के लिए पर्याष्त माना है। इस 
प्रकार पच महात्रत सभी आचरणो से महत्त्वपूर्ण माता गया है । पंच महाद्रत का पालन 
बौद्ध-धर्मे मे भी हुआ है । बीद्ध-प्र्म मे इसे पंचमी! की संश्ा है विभृषित किया गया है । 
ईसाई-धर्म मे भी इसका पालन कित्ी-त-क्रिसी रूप मे हुआ है । अब हम एक-एक कर जैत 
के 'पच महाद्वत” की व्याख्या करेंगे । 

( के ) अहिसा--अहिसा का अर्थ है हित्ता का परित्याग । जैनों के मतानुसार जीव 


श्र घम-दर्शन की रूप-रेखा 


का निवात्त प्रत्येक द्रव्य में है। इनका निवास गतिशील के अतिरिक्त स्थावर द्रव्यों जैसे 
पृथ्वी, वायु, जल इत्यादि में भी माना जाता है। अत हिंसा का अर्थ है सभी अकार के 
जीवों की हिसा का परित्याग । समन्‍्यासी इसी ब्रत् का पालन अधिक तत्परता से करते हैं । 
परत्तु साधारण मनुष्य के लिए जेनों ने दो इन्द्रियाँगाले जीदो तक हत्या नहीं करवे का 
भादेश दिया है ! अहिसा विषेधात्मक आचरण ही रही है अपितु यह भावात्मक आचरण 
भी कहा जा सकता है। अहिया का अर्थ केवल जीवों की हित्ा का हो त्याग नही करना 
है बल्कि उनके प्रति प्रेम का भी भाव ग्यक्त करता है! बहिसा का प्राछन' एक व्यक्ति को 
मन, वचन और कर्म से करना चाहिए। हिसात्मक कर्तो के सम्बन्ध में सोचना तथा 
दुसरो को हिंसात्मक कार्य करने के लिए प्रोत्साहित करना भी अहिता-दब्विद्धान्त का 
उल्लंघत करना है। जैनों के अनुधार भहिंसा उसके जीव-सम्बन्धी विचार की देन हैं। 
चूँकि सभी जीव समात है, इसलिए किग्नी जीव की हिंतरा करना अधम है। 

(ख ) सत्य--पत्य का अर्थ है अत्॒त्य का परित्याग । सत्य का आदेश सुद्ृत है । 
सुनृत का अथे है वह सत्य जो प्रिय एव हिंतकारी हो । एक व्यक्ति को सिर्फ मिथ्या वचन 
का ही परित्याग नहीं करना चाहिए बल्कि मधुर वचतों का भी प्रयोग करना चाहिए । 
सत्य द्रत का पालन करने के लिए लोभ, क्रोध, भय तथा परतिन्दा का त्याग आवश्यक 
है। इस ब्रत का पालन भी मन, वचन और कर्म से करना चाहिए । 

(ग ) अस्वेय (र०४-$/८ब४प४ )--अस्तेय का अर्थ है चोरी का निषेध । जैन 
मतानुस्यर जीवन का अस्तित्व धन पर निर्भर करवा है ) प्रायः देखा जाता है कि धन के 
बिना मानव अपने जीवम का सुचारू रूप से निर्वाह भो नह कर सकता है। इसलिए 
जनों ने धत को मानव का वाह्मय जीवन कहा है। किसी व्यक्ति के धन के अपहरण करने 
की कामना उसके जीवत के अपहरण के तुल्य है। अतः चोरी का निषेध करना नैतिक 
अनुक्षासन कहां गया है । 

( घ-) ब्रह्मचप॑--ब्रह्ाचर्य का अर्थ है वासतामों का त्याग करना । मानव अपनों 
वासनाओं एवं कामवाओ के वशोीभूत होकर ऐसे कर्मों को प्रथय देता है जो दुर्णत: अनैतिक 
हैं। ब्रह्मचर्य का अर्थ साधारणतः इन्द्रियो पर रोक लगाना है। परल्तु जैन ब्रह्मच्य का 
अर्थ सभी प्रकार की कामनाओ का परित्याग समझते हैं। मानसिक अथवा वाह्य, लौकिक 
अथवा पारलौकिक, स्वार्थ अथवा परार्थ सभी कामनाओं का पूर्ण परित्याग ब्रह्मचय के 
लिए नितान्त आवश्यक है। ब्रह्मवर्य का पालन मत, बचत भौर करें से करने का विर्देश 
जेनो हे दिया है! 

(ड ) अपरियह ( 'रणा-॥/छष्पणव्ता )--अपरिग्रह का अथें है विषयागक्ति का 
ध्याग । मनुष्य के बच्धन का कारण सासारिक वस्तुओ से आत्रक्ति कहा जाता है। अत- 
अपरिग्रह अर्थात्‌ सासारिक विपयों से निर्िप्त रहना आवश्यक माना गया है । सॉस्तारिक 
विपयों के अन्दर रूप, स्परो, गन्ध, स्वाद तथा शब्द आते हैं। इसलिये अपरिग्रह का अर्थ, 
रूप स्पशे, गन्ध, स्वाद, शब्द इत्यादि इन्द्रियों के विषयों का परित्याग करना कहा जा 


सकता है। 
उपयुक्त कर्मों को मपना कर मानव मोझ्षानुभूति के योग्य हो जाता है। कहाँ का 
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अश्चय जीव में घन्द हो जाता है तथा पुराने कर्मों का क्षप हो जातर है । इस प्रकार जीव 
अपने स्वाभाविक अवस्या को प्राप्त करता है। यही मोक्ष है। मोक्ष का आर्थ प्िर्फ दुखों 
का विनान्न नहीं है बल्कि भात्मा के अनन्त चतुष्ठय अर्थात्‌ अनन्त ज्ञान, अनन्त शक्ति, 
धनस्त-ददन औद अनन्त आनन्द की प्राप्ति भी है। इस प्रकार जैनो के अनुवार अभा- 
वात्यक और भावात्मक रूप से मोक्ष की व्याख्या की जा सकती है। जि प्रकार मेष के 
हटने से आकाञ्न में सूयं आलोकित होता है उसी प्रकार मोक्ष की अवस्था में आत्मा अपनी 
पूर्णताओं को पुत्र. प्राप्त कर लेती है ) 
जेन-धर्म का प्रतोश्वरवाद 
( ॥08 8 ॥शंत्रा) 0 वेशेणंशा। ) 

जैन-धर्म ईश्वरवाद को खंडन करता है। ईइवर का ज्ञान प्रत्यस् के हारा असम्भव 
है। ईहवर का ज्ञान हमे युक्तियों के द्वारा मिलता है। ईश्वर की सत्ता का खंडन करने 
के लिए ज॑न उन परक्तियों की त्ुटियों की ओर संकेत करना आवश्यक समझता है जो ईश्वर 
की सत्ता को प्रमाणित करने के लिए दिये गए हैं। 

स्याय-दर्शत ईश्वर को सिद्ध करने के लिए यह युक्ति पेश करता है। प्रत्येक कार्य के 
लिए एक कर्त्तां की अपेक्षा रहती है। उदाहरण के लिए गृह एक कार्य है जिसे कर्ता में 
बनाया है। उसी प्रकार यह विश्व एक कार्य है। इसके लिए एक कर्चा अर्थाव्‌ सष्दा को 
मादना आवश्यक है। वह कर्त्ता या सप्टा ईश्वर है। जैनों का कहना है कि यह यूक्ति दोष- 
पूर्ण है। इम युविति में यह मान लिया गया है कि ससार एक कार्य है। इस साम्यता का 
न्याय के प्राप्त कोई सत्तोषजनक उत्तर नही है । 

प्रदि यह कहा जाए कि सभमार सावयव होने के कारण कार्य है तो यह विचार निरा- 
धार हैं। नैयामिक ने स्वयं आकाश को सावयव होने के बावजूद काये नही माना है। 
इसके विपरीत वे आकाश को नित्य मानते हैं। इसके अतिरिक्त यदि ईइवर को विश्व 
का कर्त्ता माना जाएं तो दूसरी कठिनाई का सामना करना पड़ता है। किसी काये के 
सम्बन्ध मे हम पाते हैं कि उत्तका विर्माता बिना शरीर का कार्य नहीं करता है । उदाहरण 
के लिए कुम्भकार बिना शरीर के घड़े को नहीं बना सकत! | ईश्वर को अवयवहीत माता 
जाता है। अत' वह जगतु की सृष्टि नही कर सकता है । 

पदि ईइवर जगत का रूष्टा है तो प्रश्न यह उठता है कि वह किस प्रयोजन से विश्व 
का निर्माण करता हैं ! साधारणत. चेतन प्राणी जो कुछ भी करता हैं वह स्वार्थ से प्रेरित 
होकर करता है या दूसरे पर करुणा के छिए करता है। बत. ईश्वर को भी स्वाद या 
कृष्णा से प्रेरित होना चाहिए | ईदइबर स्वार्थ से प्रेरित होकर सृष्टि नही कर सकता क्योकि 
वह पूर्ण है । उसका स्वार्थ नहीं है। उप्रकी कोई भी इच्छा अतृप्त नहीं है। इसके 
विपरीत पह भी नही भागा जा तकता कि करुणा से प्रभावित होकर ईश्वर ने ससार का 
निर्माण किया है क्योकि सृष्टि के पूर्व करणा का भाव उदय हो ही तहीं सकता । करुणा 
का अर्थ है दूसरो के दु.घो को दूर करने की इच्छा । परन्तु सृष्टि के पूर्व दु.घ का निर्माण 
कह है। इस प्रकार जैनधर्म विभिन्न युक्षिययों से ईश्वर के अस्तित्व का छंडन 
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ईश्वर के बत्तित्द की तरह उसके गुणों का भी खंडन होता है। ईश्वर को, एक 
सर्वशक्तिमानत, नित्य और पूर्ण कहा गया है। ईडबर को सर्वेशक्विधान कहा जाता है 
ब्योकि वहूं समस्त विषयो का मूल कारण है। ईइवए को इसलिए सर्वेशक्तिमान कहना 
स्थोंकि वह सभी वस्तुओं का मूल कारण है, भ्रामक है क्‍योंकि विश्व में अनेक ऐसे पदार्थ 
हैं दिनका निर्माता वह नही है। ईदवर को एक माना जादा है, इसके सम्बन्ध में यह तक 
दिया जाता है कि जवेक ईइदरों को मानने से विदद में सामझजत्य का अन्नाद होगा क्योंकि 
उनके उद्देश्य में विरोध होगा। परन्तु यह तक समीचीत नही है। यदि कई शिल्पकारों 


के सहयोग से एक महल का निर्माण होता है तो कई ईश्वरों के सहयोग से एक विश्व का 
निर्माष क्यों नहीं हो सकता है ? 


इस प्रकार जेन-धर्म ईश्दर का निषेध कर अनौश्वर्वाद को अपनाता है। जैन-धर्म धर्म 


के इतिदाय में अतीश्वरवादी घ॒र्म के वर्ग में रखा जाता है। बौद्ध-धर्म और जैन-धर्में दोनों 
को एक ही धरातल पर रथा जा सकता है क्योंकि दोनों धर्मों मे ईश्वर का खंडन हुआ है। 


अव प्रश्त उठता है कि क्‍या बिना ईद्वर का धर्म सम्भव है ? धर्म का इतिहास इस 
बात का साक्षी है कि ईइवर के बिना धर्म होते हैं। विश्व में बनेक ऐसे घर्म हैं जहाँ 
ईश्वरवाद का खंडन हुआ है फिर भो वे धर्म की कोटि में आदे हैं। उन धर्मों को अनीरदर- 
घादी घर्म कहा जाता है। परन्तु उद धर्मा का यदि हम सिहावलछोकन करते हैं तो पाते 
हैं कि वहाँ फिसी-न-किसी प्रकार से ईश्दर अथवा उनके ादृह्य कोई शक्तिशाली उत्त 
की कल्पना को गई है।॥ इसका कारण मनुष्य की अपूर्णता एवं सपोमता है। जद मनुष्य 
संत्तार के सघर्षों से घदरा जादा है तद वह ईश्वर या ईश्वर-तुल्य सत्ता की माँग करता 
है। उप्तके अन्दर जो विर्भरता जी भावत्रा है उमत्तकी पू्ि धर्म में होती हैं ईशवर को 
माने दिता धामिकता की रक्षा नही हो रकती हैँ। ईश्वर ही धर्म का केरद्राव बन्दु हैं । घर्म 
के लिए ईश्वर और मनुष्य का रहता अनिवार्य है। ईश्वर उपास्य अर्धाद्‌ उपासना का 
विपय रखता हैँ । मानव उपातक है जो ईश्वर की करुणा का पात्र हो सकता हैं । उपास्य 
और उपाप्तक में भेद का रहता भी आदश्यक है जन्‍्यथा धाधिक चेतना का विकाप् ही 
सम्भव नही है। जो उपास्प है वह उपाप्तक नहीं हो सकता और जो उपासक हैं वह 
छपात्य नहीं हो पकृता है। इधलिए धर्म में ईश्शर और उम्द्े भक्त के छोच विभेद की 
रेखा खीची जाती है । इसके अतिरिक्त उपास्य जौर उपासक में क्लिसी-स-किसी प्रकार 
वा सम्बन्ध आवश्यक हूं। उपास्य में उपासक के प्रति करुणा, क्षमा तथा प्रेम की भावना 
बन्वर्भव यूंती हैँ बार उप्रायक्त में उपात्य के धवि निर्भरता, श्रद्धा, शय, मात्मा-धसमर्प 


की भावना समाविष्ट रहती हैं । इत्त दुष्ट परे यदि हम जन-धर्म की परीक्षा करें तो उस्ते 
एक सफल धर्म का उदाहरण कह सकते हैं। 


यदप्रि संद्धान्तिक छप मे जेन-धर्म में ईश्वर का खंडन हुआ हैँ फ़िर भो,द्वहारिंक 
रूप में जेन-धर्म में ईइबर का विचार किया गया हूँ । जेन-धर्म में ईश्वर के स्थान पर 
तौर्थकरों को माता गया हूँ। ये मुक्त होते हैं। इनमें अनन्त ज्ञाव ( सतत6 जाए७- 
०६8४ ), अनन्त दर्शव ( प्रवरि्ा८ क्वफ ), अनन्त शक्ति ( [गरविरे८ छ०छचा ) बनन्त 
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हुघ ( 9॥6 005 ) निवास करते हैं) जैन-धर्म में पंचपरमेष्टि को माता गया हैं । 
अहँत, घिद्ध, आचाय, उपाध्याय और साधू जैनों के उंचपरसेष्टि हैँ। तीथे करों ओर 
जैनियों के बीच निकटता का सम्बन्ध हूँ । वे इनकी आराधना करते हैं। तीर्थ करो के प्रति 
भक्ति का प्रदर्शन करते हैं। जत लोग महात्माओो की पूजा बडी धुप्रधाम से करते हैं । 
वे उतकी सूर्तियाँ बदा कर पूछते हैं। पूजा, प्रार्थना, श्रद्धा और भक्त में जैनों का 
अकाहय विश्वाप्त है। इस प्रकार जैन-ध्र्म में तीथ करो को ईश्वर के रूप में माना गया 
हूँ। यद्यपि दे ईइवर नहीं हैं फिर भी उनमें ईइवरत्व निहित है । जीवों को उपातक मात्रा 
गया हैं तथा ज्ञान श्रद्धा भक्ति को उपासना का तत्त्व माना गया है। प्रत्येक जैन का यह 
विश्वास हैं कि तीथे करों के बताये हुए मार्ग पर चलकर प्रत्येक व्यक्तिमोक्ष को अपना 
सकता है। इस प्रकार जैन-धर्म आशावाद से ओत-प्रोत हुँ । 

जैन-धर्म को घर्म' कहलाने का एक दूसरा भी कारण हूँ। ज॑न-ध्रम' मूल्यों में विश्वास 
करता हूँ। जैन-धर्मा में पचमहाव्रत की मीमांसा हुई है । अहिसा, सत्य, अस्तेय, ब्रह्मचये,- 
अपरिग्रह ये जैनो के पंचमहातव्रत हैं । प्रत्येक जैन इन ब्रतों का पालन सतर्कता से करते 
हैं । वे सम्यक्‌ चरित्र यर अत्यधिक जोर देते हैं। मूल्यों की प्रधानता देने के कारण जैंद- 
घमं धर्म की कोटि मे रखा जाता हूँ। हौफडिंग महोदय ने धर्म की परिभाषा देने हुये 
कहा हुँ २०00 छ. दिए शा 06 एण$थाएडआणा ०( प्रथण४४ इस परिभाषा में 
मूल्य को धरम का आधार माना गया हैँ। इस परिभाषा को ध्याव में रखते हुए जैब- 
परम! को धर्मा कहता समीचीन जेंचता हूं । 

जैंत-धर्म केवल मूल्यों मे ही विश्वाम नहीं करता हैँ बल्कि नेतिक मूल्यों के 
नियन्त्रण के लिए जैन लोग तीर्यंकरो में विश्वाप्त करते हैं । इमसे प्रमाणित होता है कि 
तीथेकरों का जैन-धर्म में आदरणीय स्थान है। ईश्वर के लिए जो गुण आवश्यक हैं वे 
तौयंडूरों मे ही माने गये हैं। तदौय॑द्धूर ही जैन-धर्मो के ईश्वर हैं। जेत-धर्म भी अन्य 
धर्मों की तरह किसी-त-किसी रूप मे ईश्वर पर निर्भर करता हूँ। धर्म की प्रगति के 
लिए आवश्यक हैँ कि उप्तमे ईश्वर की घारणा लायी जाए। अत. ईश्वर के बिता धर्म 
सम्भव नहीं हैँ । 

जेन-घम्म के नो तत्व 
( 78 एशागधंए९5 ् उच्वांफ॑धा। ) 

जैन-धम के सिहावछोकन से यह प्रमाणित होता है कि तस्रो की संध्या नी हैं। 
ये तत्व हैं--- 

(१) जीव, (२) अजोव, (३) आाश्रव, (४) बन्ध, (४) संचर, (६) निर्जेरा, (७) मोक्ष 
(०) पुण्य, (९) पाप । 

जीव-जैन-धर्म में जीव वेतन द्रव्य को कहा गया है । जीव का आकार झरीर के 
आकार के अनूतार हो जाता हूं। जीव ज्ञाता है। वह कर्त्ता हैं। सु दुःख का अनुभव 


जीव को होता हैँ | जीव का स्वरूप अनन्त माना गया है । परन्तु इतका यह स्वरूप बन्धने 
के कारण अभिभुत हो जाता है। जीव अनेक हैं । 


रच घमं-दर्शेन की रूप-रेखा 


अजीव--अजीव जीव का प्रतिक्षोम है) धर्म, अधर्मा, आकाश, पुदंगल और काल को 
बजीव द्रव्य ( [75078/6 ४ा05(७॥०८ ) कहां जाता है। थे निरन्तर विद्यमान रहते हैँ। 

अआधब--आत्मा की ओर कर्मो' का बहना आश्रव' कहा जाता हैं । आश्रव बन्ध्न 
का कारण हैं। जिसे प्रकार मनन्‍्दा पानी नाली से वहकर ताछाल में गिर कर तालाब को 
यनन्‍्दा कर देता है उसी प्रकार कम पुद्गक आत्मा में प्रवेश कर उप्तको भ्र्तित कर देते हैं | 

अन्धत--आतत्मा का और कर्मा पुदुगल का एक दूसरे मे प्रविष्ठ कर जाना ही 
'करपन! कहा जाता है । जीव और पुदयल का संयोग ही बन्धत कहा जाता है । 

संपर--सवर का भर्य हुँ रोकना। आत्मा में कर्मी का प्रवेश न देना ही संवर्र 
कहा जाता हुँ । 

निर्जरा--पुराने कर्म' पुदूगल जो आत्मा में अपना घर बना चुके हैं। उन्हें आत्मा 
से पृथक्‌ कर देना ही. 'निर्जेरा' कहां जाता हैँ। कर्म के प्रभाव को तप आदि साधनों से 
क्षय करना निर्भर” कहां जाता है ) 

मोक्ष--जीव का पुदूगल से विप्रोग ही मोक्ष” कहा जात! हूँ । मोक्ष की अवस्था में 
आत्मा अपनी पृर्णवाओं को पुनः प्राप्त कर लेती है 

पुण्य--ऐसे कार्य जिनसे शुभ कर्मा का संचय हो पुण्य” कहलाते हैं। जैनों के अनुसार 
पुष्य का भ्रर्थ केवछ शुभ का ज्ञान मात्र ही तही है वल्शि शुभ के प्रति आसक्ति भी है । 
ज्ञान और प्रेम के अतिरिक्त पुण्य की प्राप्ति के लिए प्रयाप्त अत्यावश्यक है। शुभ विचार 
पुष्प को पैदा करते हैं) पुण्य शुभ कर्म के फल हैं) शुभ कर्मों के सम्पादन में पुण्य का 
संचय होता है। भूछ्े को अन्न देना, ध्याय्रें को जल देना, नंगे को वस्त्र प्रदान करता, घर 
पर भाये हुए अतिथि की सेवा-सुश्रुषा करना, सभी मनुष्यों के सुखबमय जीवन की कामना 
करना, दूसरों के प्रति प्रियवचनों का व्यवहार आदि कर्म पुण्य के भागी हैं । 

पाप--पुण्य नैतिक बल है। परन्तु पाप इसके विपरीत नैतिक कमजोरी है । पाप का 
प्रादुर्भाव वासताओं की प्रवछता के फलस्वरूप होता है जो इन्द्रियों को चंचल बना देती 
है। अशुभ कर्मी से पाप पंदा होता हुँ । पाप से दुःख होता है। क्रोध, मान, माया, लोभ 
घृणा, आसक्ति, अपविवता, अयत्यता, हिंसा आदि अधमे है। 


जन-धप्त श्रौर-बोद्-धर्म 

यद्यपि जत-धर्मं और वौद्धन्यर्म झा विकास एक दुसरे से स्वतत्र हुआ फिर भी दोनो 
धर्मों में सामान्यता की हर है। दोनों धर्म वैदिक धर्म के विरुद्ध प्रतिक्रिया है) वेद के 
विरुद्ध आवाज दोनों धर्मों से उठाई गईं है । 

जैन-धर्म और बोद्ध-धर्म मे दूतरी समझपता है 'इश्वर में अविश्वास' । दोनो धर्मों मे 
ईश्वर की सत्ता का खडन कर अनीख्वरवाद का समर्थन हुआ है। जैन धर्म और बौद्ध-धर्मे 
धर्म के इतिद्ाय भे अनीक्व खादी धर्म के उदाहरण कहे जाते हैं । इन्हें धर्म इसलिए कहा 
जाता हूँ कि इसमें मूल्यों का समर्थन हुआ है । 

जैन-धर्म जौर बौद्धन्ममें में तोसरी समरूपता यह है. कि दोनो धर्म हिल्दू-धर्म के भंश 
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हैं। परद्यपि इन धर्मों का विकास हिन्दू-धर्म की कुरीतियों को दूर करने के उद्ं श्य से हुआ 
था फिर भी इन धर्मों पर हिन्दू-धर्में की छाप दीख पडतो है। 

दोनों धर्मों में चौथी समरूपता यह है कि दोनों धर्मों में अहिंसा पर अत्धधिक जोर 
दिया गया है। दोंवों धर्मों में पाँचवों संमरूपता यह है कि वे करमे-सिद्धास्त तथा पुनर्जस्म- 
पिद्धान्त में विश्वास करते हैं। कुछ विद्वानों का मत है कि इन धर्मों में कर्म और पुनर्जेन्म 
की विवेचना हिन्दू-धर्म का प्रभाव व्यक्त करती है । 

इन समानताओं के बावजूद दोनों धर्मों में जो विभिश्नताएं हैं वे भी कम महत्त्वपूर्ण 
नही हैं। बोद्ध-धर्म आत्मा की सत्ता में अविश्वास करता है। यदि आत्मा का अब किती 
शाश्वत सत्ता मे विश्वास करना कहा जाए तब बौद्धन्धर्म अवात्मवाद ( 726 7००४२ 
० !४०-४८॥ ) का उदाहरण कहा जायेगा। जैत-धर्म मे इसके विपरीत आत्मा की सत्ता 
को माना गया है । जैनो के अनुधार आत्मा अनेक हैं । 

जैन-धर्म और बौद्ध-धर्म में दूसरी विभिन्नता जड के अध्वित्व को लेकर है। बौद्ध-धर्म 
में जड़ का नियेध हुआ है परन्तु जैन-धर्म में जड को माना गया हूँ । 

जेन-धर्म प्रोर हिन्दू-धर्म 

महावीर का जन्म, विव्ास और मृत्यु हिन्दुन्परम्परा में हो सका था । उन्होंने हिन्दू- 
धर्म को तिरकृत नहीं किया । हिन्दुओं ने भी उनके प्रति अनादर की भावना का प्रकाशन 
नही किया । यहाँ पर जँत-धर्म ईसाई-धर्मे का विरोधी प्रतीत होता है। ईसा मसीह को 
यहुदियों ने तिरस्कृत किया । यद्यपि वे यहूदी परम्परा में पल पाये थे। इसका फल यह 
हुआ कि पहूदी-पर्म के विपरीत ईसाई-धर्म का विकास हुआ जो अत्यन्त लोक प्रिय है । 

जैन-धर्मं पर हिन्दू-धर्म का प्रभाव दुष्टिगोचर होता है। कहा जाता है कि कर्म 
सिद्धात्त और पुनर्जेन्म-विचार में जिनकी महत्ता जैनन्धर्मे मे बतऊाई गई है हिन्दु-ध्र्म का 
प्रभाव अभिव्यक्त होता है। परन्तु इससे पह निष्कर्ष निकाझता कि जैन-पधर्मं और हिन्दू 
परम में सिर्फ समानता की बातें हैं भमान्य होगा॥ इसके विपरीत जैत-धर्मे और हिन्दू-ध्मे 
अनेक विययों को लेकर एक-दूसरे का विरोधी है ! हिन्दू-धर्म मे ईश्वर को मौमांसा हुई 
है। ईश्वर के गुण और स्वरूप पर यहाँ पूर्णहपेण विचार हुआ है परन्तु ज॑न-पर्म में ईश्वर 


की उपेक्षा हुई है। इसका फल यह होता है कि जैद-धर्म अनीश्व रवादी धर्म का उदाहरण 
माता जाता है ! 


हिन्दू-धर्मे में पशुओं की बलि देने की प्रथा विद्यमात है। णहाँ तक पशु बलि का 
सम्बन्ध है जैन-धर्म हिन्दुधर्म का प्रतित्ोम है। जैन-धर्म अहिंसा पर आधारित होने के 
कारण पशुओ के प्रति करुणा रखने पर अत्यधिक बल देता है। जैन-धर्म मे अहिसा पर 
जितना जोर दिया गया है उतना हौ जोर हिन्दू-धर्म मे अहिसा पर नहीं दिपा गया हैं । 

हिन्दू-धर्म में जाति-भेद को मात्रा गया है। प्रत्येक व्यक्ति को अपनी जाति और उप्तके 
कर्चंग्यों के प्रति जागहक रहने का आदेश दिया ग्रया है। इसके विपरीत जैन-धर्म में 
जाति-भेद को नहीं माना गया है। तभी मनुष्प समान हैं । 


पह पर यह कह देना अप्रासंगिक नहीं होगा कि समय के विकास के साथ जैव-धर्ध में 
हिनदु-धर्मं की तरह भनेकेश्वरवाद ईश्वर का व्यक्तित्व, जाति-भेद आदि के विचार आ गए हैं। 
१.३ 


तीसरा अध्याय 
इस्लाम-धर्म ( शेत्ा। ) 


भुमिका-- दृस्ताम-धर्मं के संस्थापक हजरत मुहम्मद साहब ये । इस धर्म का विकास 
धरब में हुआ था! इस्लाम के अनुयायियों की संछया ४००,०००,००० से अधिक कही 
जाती है ।" प्रिख-धर्म को छोडकर सभी ऐतिहासिक धर्मों कौ अपेक्षा यह नूतन धर्म कहा 
जा सकता है। इस्लाम का शाब्दिक अथ है /ईइवर के प्रति प्रथति ( शआफ़ाआ5श०च ६0 
(०० )।” इससे विदित होता है कि यह घर्म आत्मसमर्पण की शिक्षा देता है। इस्लाम 
अनेकेश्व रवाद ( शणेजश्ञालइणत ) और मूति-पूजा का कदुटर विरोधी है। यहू धर्म एकेश्वर- 
बाद ( 7(०॥०ण९ं&य ) का मनूठा उदाहरण है । 

इस्लाम-धर्म की रूप-रेखा जानने के पुर्व मुहम्मद के जन्म के पुर्वं अरब की अवस्था 
पर विचार कर जैना अनपैक्षित नहीं होगा । उस समय अरबवाप्तियों की अवस्था बहुत 
उराब थौ | उसमे अनेक बुरे विचार घर कर घुके थे। नरब॒लि, व्यभिचार, मद्यपान भादि 
का उनके बीच अत्यधिक प्रचार या । पिता की अनेक छ््त्रियाँ पुत्रों में बाँट दी जाती थीं 
जिन्हें वे अपनी स्त्री बता लेते थे । सोगरे हुए पर आक्रमण करना प्रशसनीय कार्य समझा 
जाता था ) प्रज्ज्वकछित अग्नि में जीवित मनुष्यों को डाल देना अनुषित नहीं समझा जाता 
था। कोमल शिशुओं को छक्ष्य बदा कर तीर मारता, शत्रु के मुर्दे के नाक-काव काड लेवा 
सुकर्म॑ समझा जाता था। इस प्रकार अरब के लोगो के सामते नेतिक और भाध्यात्मिक 
आादक्ष विद्यमान नह थे। 

कहा जाता है कि जब विश्व में पाप बढ़ता है और पुण्य का क्षय होता है तो अधम 
को दबाने के लिये और धर्म को दृद करने के लिये परमात्मा की ओर से दूत छोक-शिक्षा 
के निमित्त भेजे जाते हैं। भुहम्मर साहब अरब की बुराइयों को दूर करने के लिये खुदा 
की ओर से पंगम्बर अथवा देवदूत दनाकर भेजे गये थे । इस्लाम्र-धर्म मुहम्मद साहब के 
एपदेशों पर आधारित है। इस दृष्टि से इस्लाम-पर्म ईसाई-धर्म से मिलता-“जुलता है। 
ईसाई-घर्म भी ईसामसीह के सन्देशों पर आधारित है । इस्लाम का इतिहास इस बात का 
साक्षी हैं कि धर्म किस प्रकार मानव के चरित्र को पूर्णतः प्रभावित करने मे सफल हो 
सकता है । 

मुहम्मद साहुब का जीवन-चरित्र 

हजरत मुहस्मद का जन्म अरब के मुख्य नगर मक्का में सन्‌ ५९० ई७ मे हुआ था । 
इतका जन्म अब्दुल्लाहू की भार्या 'आमता! के गर्भ से हुआ कहा जाता है। मुहम्मद के 
छन्म के पूर्व ही इनके पिता स्वर्गंवासी हुए। वालक के पालन-पोषण का भार माता और 


१. देखिये *एफ८ शत्यए5 पाशणहु फिलाहाण्य०ा ऊए स्वत 82, मणयद6 
(7. 2३0 ) 


दृष्लाम-धर्म ५१ 


पितामह के कंधों पर प्रडा। इन दोनों का बालक के प्रति असाधारण स्नेह था। मुहम्मद 
का बचपन बहुत दुःखभ्प और शोकग्रस्त रहा | छ, वर्ष की अवस्था में माता की मृत्यु 
हो जाने के फलस्वरूप ये मातृ-स्नेह से भी वंचित हो गये । बहु और पुत्र के वियोग से 
छिश्व पितामह अब्दुल्मतल्‍लव ने धालक की देखरेख का भार अपने ऋपर पृर्णतः ले लिया । 
परन्तु भाग्य को यह मंजूर नहीं था और घुहम्मद को आठ वर्ष का छोड़ कर वह भी संसार 
से विदा हुए। उनकी मृत्यु के बाद मुहम्मद की देखभाल का भार उनके चाचा अबूदालिव 
से उठाया । 


मुहम्मद की प्रतिभा विलक्षण थी। पढ़े-लिखे न रहने के बावजूद यें जो कुछ भौ 
देवते सुमते और घान लेते उसे याद रखते थे । उनका आचरण शुद्ध और चरित्र निष्क- 
लक था। अपने प्रियजनों की मृत्यु ने मुहम्मद के जीवन पर गहुरा प्रभाव डाला | इसके 
फरुस्वरूप वे म्रावत्र दुःखों के प्रति संवेदनशोल हो गए । इतके हृदय में दरिद्र एवं विवस 
व्यक्तियों के लिए विशेष स्थान था। व्यवहारकुशलूता, इमानदारी, सच्चाई आदि अनेक 
सदगुणों के कारण, जैसे-जैसे के प्रौढ हुए "[॥० ६006०, "7॥९ प्फूपरेडी।0 'गाढ 0०४७ 
घछणाताए ०४४' आदि की उपाधियों से अलंकृव किये जाने छंगे। इनको इमानंदारी और 
करतेव्य निध्ठता से प्रभावित होकर कुरैस वंश की एक धनी विधवा खंदीजा ने पचीस वर्ष 
की आयु मे अपना गुमस्ता बनाकर उन्हें सौरिया भेजा । इस कार्य को मुहम्मद ने अत्यन्त 
ही कुशलता से संपन्न किया । इसके कुछ दिनों बाद खदीजा मे उनके प्ताथ ब्याह करने की 
इच्छा प्रकट की । यद्यपि खदीजा ४० वर्ष की थी तथा उनके दो पतियों की मृत्यु हो चुकी 
थो फिर थी उनके संदगुणो से प्रभावित होकर मुहम्मद साहुब ने इस प्र/र्थता को स्वीकार 
कर लिया। सुहस्मद साहब का वेवाहिक जीवन अत्यन्त ही सफल रहा। खंदीजा से 
सम्बन्ध हो जाने के बाद इनका नाम मक्का के बड़ रइत्ञों में लिया जाने छगा । 

मुहम्मद गम्भीर एवं चिम्वनशील व्यक्ति थे) वे बहुं्चा घर्म और दर्शन की समस्याओं 
के प्रति जागदक रहने में अपना समय व्यतीत किया करते थे। वे अवध्तर 'हीरा' की गुफा 
में एकान्त वास और ईश्वर-आाराधता में मिमग्ग पाये जाते थे) चालीस वर्ष की आयु में 
हीरा की गुफा में मुहम्मद ने ईश्वरीय-सत्देश का अनुभव किया। “फेडलाड धा०प, इ७ 
पाल कगार त चाढ 7,कठ जप टाद्याट्पे.” यही ईश्वरीय आदेश था। यहु आदेश 
देवदूत 'जिब्राइल' द्वारा हुजरत मुहम्मद के हृदय में उदारा यया । जब उन्होंने इस अनुभव 
को खदीजा को धुनाया तो उन्होने उलछः व्यक्ति को देवदुत कहा जो यह वावय लेकर 
मुहम्मद के पास आया था । मुहम्मद की पेगम्बदी बही से आरम्भ हो जाती हैं । सर्वे 
प्रथम खदीजा, अली ओमर अबूबकर ने नये घ॒र्म को कंबल किया। ईश्वर के दिव्य 
भादेशों को प्राकर उन्होने जनता को कुयत का उपदेश मुवाना आरम्भ किया । उन्होंने 
मवका के पुजारियों एवं दूर से आये हुए तीर्थ यात्रियों के समूह की अनेक देवताओं की 
उपाप्तद्ा का खंडने करने का भादेश दिया तथा एक ईश्वर ( अल्डाह ) की उपासना का 
उपदेश देना आरम्भ किया। कुछ लोगों का मत है कि ईमाई साधुओं से भेंट होने के फल 


हर घर्म-दर्शोत की रूप-रेदा 


स्वरूप मुहम्मद का मत एकेदवरवाद में हृढ़ हो गया होगा । परन्तु मुहम्मद साहेद का एक 
ईहवर में विध्दाप्न जिसे दे जनता तक पहुंचाता चाहते थे, अरब की जनता को मान्य 
मही था | उस समय अरब में अनेक देवताओं को आराधना का विषय मात्रा जाता था 
तथा सारा देश्ञ मूर्ति पूजा में सहरत था| कुरैसी लोग सवीत धर्म की शुदआत हुई देख- 
कर छुद्ध हो गये । नये धर्म की सफलता उनके जातीय धम की सत्ता छे ध्वंस कौ सूचक 
थी। जब्त: वे लोग नये घम' के समर्थकों को तप्त बालू पर लिठाने, कोड़ा मारते तथा 
उन्हें अन्य यातनाएँ देने में अपना भौरव मानने लगे ॥ वे लोग मुहम्मद साहब को अपमा- 
तित करते ये तपा उनके प्राण सैने की घमकीं दिया करते थे । परन्तु मुहम्मद साहब 
दित्ी प्रकार धर्म-प्रचर से विमुख होना नहीं चाहते थे। एक दिन कुरैसी लोग मुहम्मद 
साहद के चावा अवृतालिबव के पास जाकर मुहम्मद को उनके परम्परागत धर्मों पर आक्षिप 
करने से मना करने के लिए कहीं । जब अबूतांलिद ने भुहृस्मद के सामने उतंको माँग रघी 
तब मुहम्मद ने अपनी असमथ्थंता व्तक्त की । बबूतालिद मुहम्मद के व्यवहार से प्रभावित 
हुए और उन्होने कहा--“जाओ, ईदवर के आदेश को जनता के सम्मुथ्ध रखो। मैं तुम्हे 
तुम्हारे शत्रुओं के पंजे में नहीं जाने दूँगा ।” 
तब मुहम्मद की अवस्था ५३ वर्ष की थी। उनके चाचा अबूतातिब का देहान्त हो 
गया । उनकी मृत्यु के कुछ ही दिनों वाद खदीजा का भी, जो ” ठण्कापक्ा #जहु८ा। 
की संज्ञा स्रे विभूषित थी, पेहान्त हो गया । इब दोनो की मृत्यु से उत्साहित होकर कुरैं- 
सियों ने हत्या की कामना से मुहम्भद के घर॑ को घेर लिया। ब्रे क्रिती प्रकार बचकर 
मदीना भाग गये। जब वे मदीना पहुँचे दब वहाँ की जनता ने यहू प्रश्त किया कि वें 
किस प्रकार की शिक्षा उन्हे देता चाहते हैं। देवदूत मुहम्मद ते इस प्रश्न का उत्तर इस 
प्रकार दिया ''में आप छोगों को ईइवर में आस्था रखते की शिक्षा देना चाहता हूँ तथा 
ईश्वरीय संदेशों के प्रति जागहक करना चाहता हूँ। मैं इस बात का विश्वास दिलाता 
चाहता हूँ कि प्रत्येक पैगम्बर ईइवर के सही सन्देशों का वाहक होता है। मैं यह नहीं 
चाहता कि आप हमे ईश्वर समझे | मैं भूल करता हूं। मैं चाहता हूं हि आप दरिद्र ओर 
निर्वछ के प्रति प्रेम और दया का भाव व्यक्त करें। मैं चाहुता हूँ कि आप विचार और 
चरित्र को पवित्र रखें।! 
मदीध की जदता मुहम्मद के उत्तर को सुनकर अत्यधिक प्रभावित हुई। उसने 
इनका स्वागत किया | वहाँ की जनता ने इन्हें अपना परथ-प्रदशंक माना । परन्तु मदीते 
में भी कुरैसी लोग मुहम्मद को कष्ट पहुँचाने से बाज नहीं आये । आत्म-रक्षा की भावना 
, से प्रेरित होकर मुहम्मद को सैनिक संगठन में हाथ बेंटाना पड़ा। कुछ ही समय के बाद 
मुहम्मद ने झक्तिशाली सैनिकेदल की सहायता से कुरेतियों और यहुदियों के साथ 
अनेक युद्ध किए जिनका अन्त सवका-विजय में हुआ । विजय के बाद म्क्‍ठ्ा छौद कर 
मुहम्मद ने मूर्तियों को ध्वस्त कर मूतिपूजा को उन्मूलित किया। उनके जीवन काल में 


ही अर्व राष्ट्र इस्लाम का बनुयावी हो गया | इस प्रकार अपने उद्देश्य को पूराकर 
भुहम्मद मृत्यु फो प्राप्त हुए । मृत्यु के समय उनकी आयु ६३ वर्ष की थी । 


इत्ठामं-धर्भ ६4. 


इस्लाम धर्म का प्राधार 

इस्लाम-धर्म का आधार कुरान हैं) यह वह घारमिक पुस्तक है जो ईश्वरीय आदेशो 
रे ओत-प्रोत है। ऐसा कहर जाता है कि ईश्दर मे कुरात मे वणित ज्ञान को जगत्‌ के हिंत 
के लिए मुहम्मद के हुदय मे प्रकाशित किया । कुरान मे ईश्वरीय वचन सग्रहीत हैं जिन्हें 
मुहम्मद ने भिस्त-भिन्‍्त समयो में देवदूत के सब्देशो के द्वारा प्राप्त किया । इसीलिए 
कुरान को ईश्वरीयनवंचन ( 59९८०0 ० 500 ) कहा जाता है। कुरात का शाब्दिक 
भर्य है जिम्रका उच्चार हो मक्के ( ॥फद जाये $ 7०थ/०० )। ऐप कहा जाता है 
कि ईर्वरीय वचन मुहम्मद को अद्भुत रूप मे प्िलते थे। कभी-कभी ईश्वरीय-यचन 
मुहम्मद को एक देवदूत के द्वारा अद्भव ध्वनि के साथ प्राप्प होते थे। कभी-कभी देवों 
बचन मुहम्मद के हृदय में धीरे-धीरे प्रवेश करते पाये जाते थे। कभी-कभी माववीय रूप 
मैं कोई देवदूत ईश्वरीय वचन को उपस्थित करता था। कभी-कभी शयन काक के समय 
मुहम्मद के पतामने देवदूत ईइवरीय-वचन को रखते प्रतीत होते थे। कभी-कभी ईश्वर 
स्वयं साक्षात्‌ रूप में उपस्थित होकर अपनी दिव्य-वायी से पेरित किया करते थे 

कुरान प्रत्येक मुसलमान द्वारा प्रामाणिक समझा जाता है । कोई भी सुस्तलमाव ऐसे 
विधयो को मानने से इनकार करता है जो कुरात के विच्तार से विरोधात्मक प्रतौत होते 
हैं। सचमुच यह ग्रन्थ अरब भाषा की एक अनुपम निधि है। अरब भाषा में जब भो 


कोई मुख्य पुस्तक लिखी जाती है तब प्रतिपादित विषय की पृष्टि के लिए उसमे कुरान 
के बावपो का उद्धरण दिया जाता है। कुराद की भाषा सरल और प्रवाहमयी है| 


सम्पूर्ण कुरान एक साथ नहीं उत्तरा। मुहम्भद के चालीस़वें वर्ष क्नी श्राप छे लेकर 
मरते के पूर्व तक तेईस वर्षो में क्रम-क्रम से उतरा है | कुरान के कुछ वाक्य मक्का में 
तथा कुछ बाप परदीना में उतरे है। सम्पूर्ण कुराद ११४ सुरों ( अध्यायो ) में विभक्त 
है। प्रारम्भिक अध्यायो की भपेक्षा पिछले अध्याय प्राय, छोटे हैं। प्रत्येक 'सूरा' का 


विभाजन “आयतो' में हुआ है। नोवें सूरे को छोड़कर सभी छूरो के ऊपर ब्रिसमिल्हाह 
भर्धात्‌ [ [त फद घट ०६ १०५ परढ्ारातर एणत ) अकित डे ॥ 


कुरान को मुलतः हम तीद खडो में विभक्त कर सकते हैं। प्रथम खड़ में आचरण के 
पचाहुत के लिए नियम और धामिक कर्तव्य वत्तेमान है। इस खड़ में धार्षेना, उपवास, 
हज्ज, दान, सम्पत्ति और विवाह सम्बध्धी नियम हैं। दूसरे खड़ मे कहानी और ऐति- 
हासिक तथ्यो की चर्चा है जो पुरातत युसमाचार ( 0]0 (६४/४०एा००६ ) से मिलते-चुलते 
हैं। तीपरे खड़ में स्वर्ग और नरक का वर्णन है। इस पिछगिले में यहाँ न्याय, सहुत- 
शीलता, परिभ्ग आंदि कर्तव्यों की विवेचना की गईं है । 

मुहम्मद साहुब ते अपते जीवन-काल में कुरान के प्रम्पूर्ण वाक्यों का, जो पिल्त-भिन्‍्न 
समयो से उत्तरते रहे थे, सकठन नही क्रिया। उनकी मृत्यु के . पश्चातु इन वावपो का 
पंकलन करने की जावश्यकता महसूस हुईं। यह कार्य पहले खलीफा अदूबकर को दिफख़ा 
गया । उन्होंने १९४ मूरो मे कुरान के उपद्े्यों को सग्रहोत क्रिया तथा मुहम्मद साहद 
की विधवा हफमा के पास रखा। परन्तु अखग-अलग अश्ञों की प्रतिकिपिपाँ अलग-अलग 


ध्ड धर्म-दर्शन की रूप-रेखा 


लोगों के बीच विद्यमाव थी ) इसका परिणाम यह हुआ कि मक्का, सदीता और ईशाक 
में मलग-भलग्र कुरान जो एक दूसरे से भिन्‍त ये, चल प्रढ़े। तीतरे खलीफा उत्तमान ते 
उस प्रद्धि को जिसे पहले खलीफा ने सुरक्षित रखा या सर्वमान्य घोषित किया तथा अन्य 
प्रतियो को जो इधर-उधर थी जलचा दिया । ऐसा करने का उद्देशय यह था कि एक ही 
कुरान प्रामाणिक समझा जाए । 


इस्लाम का ईश्वर-विचार 
(उज्द्रामंह (णात्कुणा ७ ७०) ( 4थ ) ) 


इत्लाम-धर्म का केख्र-बिच्यु ईश्वर-विचार है, क्योकि इस्छाम का भर्थ होता है 
“हृंइवर के प्रति आत्म समपेण” ( 80फरां5४०४ ० 0०0 )। ईदवर को सत्यता पर 
कुरान में अत्यधिक जोद दिया ग्रया है। कुराव का यह वाक्य परमेश्वर सत्य है! ( ३१३ 
३:११ ) इस कथन की पुष्टि करता है। 

इस्लाम का मूल मन्त्र है 'अह्लाहु' के धिवा दूधरा ईश्वर नही है ( 7॥07८ 5 ॥0 
७90०7 9 5&7 ) अल्लाह एक तथा पूर्ण है। इस धर्म में ईप्वर की एकत्ता पर अंत्य* 
घिक॑ बल दिया गया है। 'अल्लाहु' बब्द का अर्थ ही होता हें--- “ए॥6 504 ०४८ ते 
0४9 यदि अल्लाह को एक के बजाय दो माना जाए तो वेंसो हाछूत मे उसकी पूण॑ंता 
बंडित होगी, पेयोकि दो ईश्वर एक दूसरे को सीमित करेंगे। ईश्वर का एक होता उप्तकी 
पूर्णता से हो प्रस्कुित होता है। अत; इश्छाम के ईशवर-विचार को एकेश्दखाद (70080- 
पाशं० ) कहा जाता हैं । 

इस्लाम के एकेश्वरदाद को, अनेवेश्व रवाद के विहद्ध प्रतिक्षिया कहा जा सकता है। 
जिस समय इस्लाम का विकास हो रहा था उस समय अरब मे अनेकेदवरवाद तथा मूर्ति 
पजा लोगो के बीच प्रचलित थी । सूप, चन्द्रमा, तारे इध्यादि आराधना के विषय थे । 
मुहम्मद साहब ने क्षनेकेश्वरवाद का खड़न करते हुए कहा कि सूर्य, चन्द्रमा, तारे भ्रादि 
एक ही शत्तिश्ञाली सत्ता का समर्थन करते हैं तथा उसी सत्ता के फलस्वरूप अपनी प्त्त 
बनाये रखते में सफल होते हैँ । 

अल्लाह एक अभौतिक वस्तु है अर्थात्‌ चहु अदृश्य है। बह व्यक्तित्वपूर्ण है। उसमे 
इच्छा सन्तिद्ठित है। अल्लाह शाश्वत है | उत्तका व आदि है मे अन्त । वह किसी प्रकार 
भी सीमित नही है। ईैइव रीय गुण ईश्वर की अनन्तता का परिचय देते हैं । मनुष्य और 
ईदवर में विरोध है। ईश्वर अपने गुणों के द्वारा मातव से भिन्‍न हो जाता है ! उद्महरण- 
स्वरूप ईश्वर सर्वशक्तिमान है जबकि मातव की शाकफि सीमित है। ईश्वर भौर मादव मे 
स्वामी और दास का सम्बन्ध है। दूसरे शब्दों मे मातव ईश्वर का दास है तथा ईदवर 
दापों को अभिभावक है। ईश्वर पर कोई भी मान॑वीय सम्बन्ध--जँसे माता, पिता, स्त्री, 
पुत्र--#ागू करना भ्रान्ति-मूछऊ है। वह माता-पिता, स्त्री-पुत्र रहित है। कुरान में कहां 
गया है 'वह न किसी से पैदा हुआ है और न उससे कोई पंदा हुआ है ! 

मन्य ईइवसादी घर्मों ( 7०४४० 7०78707४5 ) की तरह इस्ठाम मे ईइवर को 


हा 
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विश्व का स्रष्टा तथा अधिकारी कहा गया है| वह स्वर्ग और नरक का भी रचपिता हैं । 
कुरान की निम्गाकित पंक्तियाँ इन बातों की पुष्टि करती हैं । 

*ईंइवर ने भूमि में जो कुछ है सबको तुम्हारे लिए बनाया है । श४।९ 

वह तुम्हारा ईश्वर सद चीजों को बनाने वाला दै। उसके सिवा कोई पृज्य 
नहीं )' ४७२ 

इह्लाम के मृष्टिवाद की निजी विशेषताएँ हैं जिनकी ओर ४यान देना अपेक्षित है । 
साधारणत: सृष्टि के छिए दो प्रकार के कोरणों की आवेदयकता होती है->उपादान कारण 
सौर निमित्त कारण । परन्तु इस्लाम मे सृष्टि के लिए उपादान कारण की उपेक्षा की गई 
है। इत्छाम का ईश्वर उपादान--कारण के बिना ही विश्व की सृष्टि करता है यदि 
ईइवर को स्वय उपादान कारण माता जाएं तो वबेंसी हालत में ईश्वर का निविकार होना, 
जिस पर कुरात बढ देता है, खडित हो जाता है। यदि यह माना जाए कि ईश्वर को 
दूसरे उपादान कारण की अपेक्षा हैँ तो वंसी हालत में उसका सर्वशक्तिमात होना खडित 
हो जाता है। इस प्रकार इस्लाम में असत्‌ से सत्‌ की उत्पत्ति का ग्रतिपादन हुआ है । 
परन्तु ताकिक दृष्टिकोण से असद से मत्‌ की उत्पत्ति की कल्पता को विरोधाभात् ही 
कहां जा सकता है क्योकि श॒न्य से शुभ्य का ही आविर्भाव होता है । 

मृष्टिकर्ता के अतिरिष्द इस्लाम में 'अल्लाह'कों पाहनऊर्ता ओर विध्वसकर्त्ता भी कहा 
गया है। कुरान में कहा गया है-- 

'प्रमेश्वर मारता भी है और जिलाता भी है।! ईश्वर करुग्रामय ( धा६7०पं ) 
है। वह भूल करने वाले का रक्षक है। कुरान में कहा गया है कि ईश्वर मनुष्य के 
अपराधो को क्षमा करते वाला है । वह छूटे गये व्यक्तियों का मित्र है। वह पीडित के 
प्रति दया और साख़नता प्रस्तावित करता है। 

ईश्वर न्यावी है। 4हु कयामत के दिन जीवों का उनके कर्मों के अनुसार फल प्रदान 
| । वह किसी भी जोव पर कुछ भी अन्याय कयामत के दिन ने होने का आइवासन 

ताहै। 

अत्लाह की भनुरागी ( 7॥6 ॥/०एणष्ट ) भी कहा गया है। परन्तु अल्लाह उन्ही 
ग्यक्तियों के प्रति प्रेम व्यक्त करता है जो दूसरों का उपकार करते हैं, जो मुहम्मद साहद 
के अनुगामी होते है, जो अभिमान से शून्य होने है, जो नैतिक कर्मों में विश्वास करते एव 
उनमे भाग लेते हैं । 

इस्लाम के अनुमार एक व्यवित ईइवर के साथ आध्यात्मिक सम्बन्ध तभी स्थापित कर 
कर सकता है जब वह ईदवर की इफ्छा के सम्मुख अपने आप को समर्पित कर देता है । 
“इस्लाम शब्द का भी यही अर्थ है। इस प्रकार ईइवर प्राप्ति का मार्ग अत्यन्त ही सरल 


प्रतीत होता है 
ईइवर के गण 
सै एा९5 ए (७०० 
इस्लास-धर्म मे ईश्वर के गुणों पर अत्यधिक जोर दिया गया है। इत्लाम-ईश्वर 


५६ धर्य-दर्शन की रूप-रेखा 


शास्त्र ( 789770 020089 ) के अनुसार ईश्वर के सात शाश्वत गुण (दाग 2007 
००४८४) माने गये है | ते हैं-- 
(९) जीवन ( 7/5 ) 
(२) ज्ञान ( 8&7०शॉ८्प४6 ) 
(३) अनन्त शवित ( 0:धां9०६७7८८ ) 
(४) संकल्प ( /॥॥॥ ) 
(४) श्रवण ( सत्शांण्ड ) 
(६) दृष्टि ( शष्टा६ ) 
(७) बचन ( $फ८ट्क ) 

ईश्वर जीवन का प्रतीक है। कुराव मे ईद्वर को सबंदा जीवित और सभी जीवन का 
आधार कहा गया है | ईश्वर अपनी सत्ता का प्रकाशन स्वय करता हैँ तथा वहाँ जीवों को 
ईंइवर के ऊपर जाश्रित होने का आदेश देता है ताकि वह उन्हें पालन कर सके । 

ईइवर का दूसरा गुण ज्ञात” ( 7700%]6085 ) है । वह सर्वज्ञानी (*!] ॥5009778) 
है। वहू सभी विपयों की जानकारी रखता है। वह जानता है कि पृथ्वी पर क्या हो रहा 
है। ईश्वर से कुछ भी छिपा हुआ नहीं है। वहूं अपने जीवों का जानकार है। ईश्वर 
विश्व की प्रत्येक वस्तु का ज्ञान रखता है चाहे वह वस्तु सृक्ष्म ही वयों व हो । कुरात से 
कहा गया है “निशचेय भगवांनू ज्ञान से सब चीजो को पेरे हुए है।' सचमुच ईश्वर की 
जानकारी के बिता एक पत्ता भी नहीं गिर सकता है । 

इंदवर सर्वंशवितमान्‌ अर्थात्‌ अनन्त शक्ति वाला है। उसका स्वंशक्तिमान होना इस 
बात का प्रमाण है कि उसमे बिता उपादात कारण ही के जगत्‌ कर निर्माण किया है। ईश्वर 
सब कठिनाइयो से अछंता है। ईरवर किसी प्रकार सीमित नही है । उप्तकी शवित असीम है। 

ईश्वर सकरल्प से युक्त है । ईश्वर न्याय दिवस का सचालक है। वह स्वयं सम्पूर्ण 
विश्व पर निर्णय देता है । वह जीवो की गलतियों को क्षमा कर सकता है तथा कृषित होने 
पर उन्हें सजा देता है। ईश्वर जिसे चाहता हैं उत्तका पथ-प्रदर्शन करता हूं । ईश्वर की 
इच्छा के आगे किसी का वश नहीं चलता हूँ । 

ईश्वर का गुण श्रवण ( सल्याणाह ) है। वह अपने सेवकों की पुकार को सुतता हूँ 
और उतकी मांग को पूरा करने का भरसक प्रयास करता है । 

ईइवर का गुण दृष्टि ( 987 ) है। वह सम्पूर्ण विश्व को देखता हैँ । परन्तु यहाँ 
देखने का अर्थ भौतिक रूप से समझना गरूत होगा। 

ईइवर का गृण वचत ( 5.0०८८४ ) हूँ। जिस प्रकार बहु देखता या सुनता हैँ उसी 
प्रशार वह वाणी का प्रयोग करता है। यहाँ पर ईश्वर के वचन को भौतिक रूप में 
समझना भ्रामक होगा | 

भ्रल्लाह के विभिन्‍्त ताम 

अल्डाह के सहस्त्र ताम है. जिनमे कुछ नाम मुंबर हैं । वे हैं--एक ( 7778 ००७९ ), 

प्रबह्ल ( ४6 एएं870४ ), शर्क्तिमान्‌ ( ४6 ए०शध्यणि ), घिजय-मरेश् ( (॥6 #पंण्ड 


इस्लाम-धर्म प७ 


० 0ए८००ण ), दण्ड देने वाहा ( 776 8रव्णट०० ), शाप्तक (776 00073607), 
हत्यारां ( प्रष्ठृ८ $]9/% ), प्रदायक ( 7४० ए70शंप९7 ), कृपालु ( 706 (०शएक5आं१- 
ए६ ), क्षमाशीकू ( 706 ए०एहटाश॑ण्ट्ट )। बल्लाह के विभिन्‍न नामो का संकेत कुरान में 
पत्र-लत्र मिलता हूँ । 
ईश्वर भौर विश्व 

अल्लाह विद्व का सष्ठा हूँ भौर विश्व अल्लाह की सृष्टि है । ईइवर ने विश्व को जता 
चाहा हैं देंसा बनाया है। भौंतिक-विश्व ईश्वर पर आधारित हूँ, क्योकि विश्व का 
नियामक ईश्वर हैं। इसका परिणाम यह हूँ कि भौतिक विश्व पूर्णतः वाल्लविक है। 
ईश्वर के अच्छा होने के फलस्वछूप उसकी सृष्टि--यहूं विश्व--भी अच्छी हुँ। इसछिए 
विश्व में किस्ती प्रकार का दोष नहीं दीखता हूँ। 

इईंइवर झोर मानव 

मानव ईश्वर का दास है तथा ईश्वर मानव का अभिभ्नादक है॥ दास झौर स्वामी 
के बौच जो सम्बन्ध है वही सम्बन्ध भानव और ईश्वर के बीच है। ईश्वर और मानव 
दोनो व्यक्ति हैं। इस्छाम मे ब्यक्ति के मूल्य पर अत्यथिक जोर दिया गया है। प्रत्येक 
व्यक्ति वास्तविक ही नहीं अपितु अच्छा भी है। प्रत्येक मानव मे वेयक्तिक विशिष्टता होती 
है जिसके कारण भानव-मांवव में अस्तर पाया जाता है। 

यद्यपि ईश्वर और मानव दोतो व्यक्ति हैं फिर श्री ईश्वर मातव से प्रर्णतः भिन्न है 
क्योकि ईश्वर की वैर्यक्तक विशिष्ठता मनूठी है। ईश्वर मानव के प्रति प्रेम ओर कदंणा 
का भाव रखता है। उसका मात्य के प्रति प्रेम मातृत्व्रेम ते बढ़कर है। भानव ईइवर 
को प्रेम और भआात्मतमपंण के द्वारा अपना सकता है। मानव को ईश्वर प्राप्ति के लिए 
अपने व्यक्तित्व का त्याग करना अनिवार्य है त्तथा उसे ईश्वर के सम्मुख अपने को तुच्छ 
समझना नितान्त आवश्यक है । इसके अतिरिक्त मानव नमाज” अर्थात्‌ प्रार्यता के माध्यम 


से ईशवर तक पहुँच सकता है। इस श्रकार भात्म-समरपंंण और नमाज ईश्वर प्राप्ति के दो 
साधन कहे जा सकते हैं । 


इस्लाम के प्रधान सिद्धान्त 
(राह एगशणात ?फाएंए65 ० व॒च्येश्ा) ) 

इस्लाम के विभिन्न सिद्धान्तो बौर करत्तंव्यो को दो खडो में विभाजित किया गया है । 
पहुला खड सँद्धोन्तिक है जिसमे इस्लाम के मतो और विश्वासों की चर्चा है। दुप्त दण्ड 
को 'इमाम” ( फ्थ्य ) कहा जाता है। ये सिद्धान्त इस प्र्म का आधार स्तम्भ माने 
जाते हैं। प्रत्येक मुतलमान को शन सिद्धान्तों के प्रति आत्पा रखनी पड़ती है जिसके फल- 
स्वर उनकी धामिक विष्ठा को बल मिछता है। दूसरा खण्ड ध्यावहारिक है जिसमें 
इस्लाम के धामिक कर्चव्यों ( 8८।९:००४ तेंप्र॑& ) की व्याख्या हुई है। इस खण्ड को 
दीन ( 07 ) कहा जाता है । 

यहाँ पर हम इस्लाम के मौलिक धिद्धात्तों की विवेचना करेंगे तथा इसके कर्त्तध्यों का 
विवरण आगे 'ध्राभिक्-कत्तंव्य' नाभक खत्ड मेंड्ोगा । ये मिद्धास्त निम्तलिदित हैं-- 


भ्ष धर्म-दशन की रूप-रेखा 


(१ ) एफ ईइवर में विश्वास ( ऐटाल डा ०४० 5०वें ])--इस धर्म का मूल मंत्र 
है--अल्लाह के सिवा कोई ईइवर नहीं है। ईश्वर जीवन भौर सत्‌ है। वह एक और 
सर्वाधार है। वहन उतपन्न करता है और न उत्पन्न हुआ है। कोई भी व्यक्ति उसके 
समान नही है । ईश्वर की शक्ति अनग्त है | वह निविकार और गौर सवंशक्तिमानु है । 
उसका सर्वशक्तिमान्‌ होता इस बात का पंटिचायक है कि उसमे शून्य से ही विश्व की 
सृष्टि की है। सृब्टि के लिए वह किसी उपादान कारण इर निरभ॑र नहीं है। वह सभी 
विषयों का जानकार है । आगे, पीछे, भूत, भविष्य से जो कुछ है वह उससे छिपा नही 
है । वह स्वंन्यापक है। वह दयावान्‌ (2४९८४४!) और क्षमाशीद ( #कट्ृस्फाट्ट ) है। 
बहू न्यायकर्ता, अनुफ्स, सर्वध्यापी भोर अद्विनीय है! तरह उत्तम और महानु है । उसमे 


शाइबत गृण[ फिधाणन क्राधोपा८5 ) हैं । ऐसे गृणों मे अन्त शक्ति, जीवन, सर्वन्ञात 
वचन, दृष्टि श्रवण और संकल्प भाते हैं । 


एकेश्वरवाद, जिप्तकी चर्चा ऊपर हुई है, इस्लाम का मौलिक सिद्धान्त है। कुरान में 
एकेश्व॒रवाद पर अत्यधिक जोर दिया गया है। एकेश्वरवाद मे विश्वास करने के फल- 
स्वरूप इस धर्म में अनेकेश्वरवाद की पूर्ण निन्‍्दा हुई है ॥ मूर्ति-पूजा का खण्डन भी जोर- 


दार शब्दों मे किया गया है। इम प्रकार इस्लाम-धर्म, ईताई “धर्म, यहुदी-धर्म और पारसी- 
धर्म की तरह एकेश्वस्वाद का अनूठा उदाहरण है । 


(२ ) फरिश्ते में विश्वात्त करना ( कार्ट 7 “8०४६ )--जिस प्रकार पुराणों मे 
प्रमेश्वर के अधीन अनेक्त देवता भिन्न-भिन्न काम करने वाले माने गए हैं उसी प्रकार 
इस्लाम में फरिश्ते की सत्ता कबूल की गई है। फरिदते ईइबर के आदेश का पालन करते 


हैं। थे ईशवर और मानव के बीच मध्यस्थ को का काम करते हैं। ईदइवर की सराहना वे 
दिन-रात किया करते हैं । 


फरिश्ते सूक्ष्म शारीर वाले हैं। वे भोजन नहीं करते हैं तथा जछू का सेवन भी नहीं 
करते हैं। उतमे सत्री-पुरुष का भेद नही रहता है जिसके फलस्वरूप उनकी बुद्धि नहीं होती 
है। उतकी संख्या अनेक है। जाठ फरिइते अल्काहु के सिहासत का भार वहन करते हैं । 
उन्नीस फरिशते नरक की रक्षा करते हैं। कुछ फरिश्ते अह्लाहु के सन्देशों को पहुँचाने 
वाले होते हैं। ऐसे फरिइतो मे 'जिद्राईल” ( 0भोत० ) का नाम मुख्य है। जिन्नाईल 
संब फरिइते का सरदार है। उसे ( सण+> $फप६ ) भी कहां गया है। मौकाईल 
( 3(०७३८ ) मृत्यु का फरिश्ता है जितका काम आयु पूरी होने पर सबको मारता है। 
मृत्यु के समय यह आत्मा को शरीर से पृथक्‌ करता है। 'इस्ताफील' का काम महाप्रलूय 
के समय मरसिहा बजाना है । कुछ फरिश्ते ऐसे हैं जो मानव के शुभाशुभ कर्मों के लेखक 
तथा रक्षक हैं। मनुष्य के सुकमों को लिखने वाला फरिदता 'करामत” तथा दुष्कर्मों को 
लियने वाला फरिश्ता “कातिबीन' के नाम से विख्यात है। मनुष्य मोर फरिश्तों के वीच 
मे जो जीव हैं उन्हें जिन” कहा जाता है £ कुछ जिन्‍न 'शुभ” ( 0००० ) हैं तथा कुछ 
जिमत अशुभ! भी हैं । 

फरिदों के अतिरिक्त कुरान में एक और प्रह्मर के प्राणी की चर्चा की गई है जो 


इसलाम-धर्मे डरे 


अदृष्ट है। थे भी फरिइते की तरह सभी जगह विचरण करते हैं। परन्तु दे शुभ कर्मों के 
बजाय मनुष्य को अशुभ कर्मों की ओर ले जाते हैं। उन्हें 'शैतान' कहा जाता है। दे किसी 
व्यक्ति के सहायक नहीं हैं। वें भूमि के अतिरिक्त आकाश का घावा मारते है। आकाश 
की ओर जाने की इन्हें मनाही है; किन्तु चोरी से कभी-कभी छिप्र कर आकाश की बात 
जानने के छिये ये वहाँ भी चले जाते है। हौतान को भय का विषय माना गया है तथा 
उनसे रक्षा पाने के लिये ईश्वर से प्रार्थंता करने का आदेश कुरान में दिया ग्रया है। 
शैतानों का सरदार 'इब्छिस' है? उप्के स्वर्ग से तिकाले जाने की कथा कुरान मे वर्णित 
है। ईइवर ने 'इब्लिस' से आदम को दडवत करने को कहा । परन्तु 'इब्लित' ते ईईवरीय 
आदेश का पालन नहीं किया जितके फलस्वरूप ईश्वर ने नाराज होकद इब्लिस! को 
स्वर्ग से बाहर कर दिया । 

(३ ) कुरात में विश्वास ( ऐट८९ क॥ (2प्७० )--कुराव इस्लाम का धामिक 
प्रगय है। इस ग्रन्थ का निर्माण प्रानव ने नहीं किया है बल्कि यह ईदवर की वायी है । 
ईश्वर ने देवदूत 'जिब्नाईल” के द्वारा इत पुस्तक के विभिन्‍त वाक्यों को मुहस्मद ब्राहुब के 
पास भेजा था। पुस्तक के विभिन्न वाक्यों का संककून २३ वर्षों में हुपं या। कुरान 
युहम्भद साहब के पास रमजान के महीने मे उतारा गया था । इसलिए रमजान का महीना 
मुप्ज्मानों के लिये पविध माना जाता है। कुराव एक प्रामाणिक धामिक पुस्तक है क्योकि 
इससे ईश्वरीय वचन सन्निहित है। कुरात का श्वान्दिक अर्थ ही होता है “जिसका उच्चार 
हो सके ( ११७६ पक्ारं०प छ 7०८४८व ) । कुरान ११४ सूरों में विभकत है ।” अत्येक सूट 
का विभाजन आपतो में हुआ है) कुरात की भाषा अरबी है । इसमे ईश्वर, आत्मा, स्वर्ग, 
नरक, पाप, पुण्य, प्रार्थधा, उपवाम, दान, सम्पत्ति, विवाह आदि से सम्बन्धित नियमों की 
चर्चा हैं। कुराव में मूवि पुजा का खण्डव लोटदार शब्दों मे हुमा है । मू्तियूजकों को 
काकिर या नास्तिक कहा गया है । किसी भी कर्म पर निर्णय देते समय झुसन को देखना 
अनिवाय माना गया हूँ । 


(४ ) देवदूतों मे विश्वास ( ह0र4 70 07०७०८५७ )--कुदान मे देवदूतो मे विश्वास 
करने का आदेश दिया गया हैँ । देवदूव ईश्वर के सन्देश को जनता तक पहुँचाते हैँ तथा 
मानव का पथ अ्रद्शत करते हैं। वे सत्यता, अश्नान्ति, शुद्धता, निष्कपठता आदि के गुणों 
से युक्त है। देवदूतो की संध्या २८ हूँ । इतमें से कुछ देवदूत प्रधान हूँ. तथा बुछ अप्रधान 
हैं। प्रधान देवदूतो में आदम नूहे, इब्राहिम, लूत, इस्माइछ, यूदुफ, मूंग, ईसा, और 
मुहम्मद मुख्य हैं। मुहम्मद को सभी देवदूतो से मद्दात्‌ मात्रा जाता हूँ । उन्हें अन्तिम 
भगवदूदूत ( 476 5द्छा गा धार ?४०976७ ) कहां गया हूँ । 

(४) विर्भय-दिवत्त, स्वर्ग और नरक में विज्याम्त ( छ:रथ ७ प्रवेहुधघ०७४ 029, 
पछुद्वएच्ण ब्यर्त प्रशी )--इस्लाम के भनुप्तार सभी जीव प्रथम ही प्रथम शरीर में प्रविष्ट 
हुए हैं। मृत्यु के बाद पुर्जन्म को यहाँ नहीं माना गया है। इस दृष्टि से यह धर्म इताई 
और यहूदी धर्मों से मिलता-जुछता है। जब मानव की मूंत्यु होतो है तद उप्का घरीर 
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कब में रखा जाता है जहाँ मृत्यु का फरिहता आत्मा क्षो शरीर से पृषक्‌ करता है। 
तत्पश्चात्‌ वहाँ दो फरिश्ते मुकर! और “'नकोर' मृतक व्यक्ति की बांटमा के कर्मों को 
परीक्षा 'करते हैं। फिर आत्मा को बरजख में रखा जाता है। बरजख मृत्यू और कया- 
मत के बोच की अवस्था है । कयामत-दिवस के आगमन का शान ईश्वर के सिवाय किसी 
को नहीं रहता है फिर भी कयामत-दिवप्त के आगमन की सूचना कुछ चिन्हों से प्राप्त की 
जा सकती है। उस दिन प्रत्येक जी व अपने प्राचीन शरीर के साथ ही उठता है। उस दिन 
व्यवित के शुभ ण॑ अशुभ कर्मों का पारितोषिक या दण्ड सुनाया जाता है। अपने कर्मों का 
फछ मनुष्य को प्राप्त करना पड़ता है। कयामत के दिद कोई व्यक्ति दूसरे व्यक्ति के कर्म 
का फल नहीं बहुन कर सकता है । कुरान की ये पंक्तियों इन विषयों को परिचायक कही 
जा सकती हैं । 

“उस दिन न॒मित्र किसी मित्र का सहायक होगा गौर न कोई सहायता पायेगा ४” 
(४४:३२: ११) 

“जो कुछ उसने अर्जेत किया उम्का फुठ अवश्य पायेगा, वह अध्याय से पीड़ित ने 

“होगा ।” (४५:३:१) 

“डरो उस दित से जब एक जीव दूसरे जीव के कमे को ले बदलेदा और न उसकी 
सिफारिश स्वीकार होगी ।/ ( २:६: २ ) 

जब जीव के कर्मों का मूल्यांकत हो जाता है तब स्वर्ग मे दाखिल होने वाला जीव 
दाहिने तथा नरक में दाखिल होने वाला जीव दायें मुडते हैं। उप्के पश्चातु दोनों प्रकार 
के जीवो को एक पुर से गुजरना पड़ता है जिसे 'अलशिरत” कहा जाता है। शुभ जीव इस 
पुल को पार करने में सफल होते हैं तथा स्वर्ग में प्रविध्द होते हैं। इसके विपरीत अशुभ 
जीव इस पुछ को पार करने मे असफल होते हैं तथा वे तरक में प्रविष्द होते हैं । 

कुरान में स्वर्ग और नएक का पूर्णदपेण वर्णव है। स्वगे मे लड़के सुन्दर शटाब के 
ध्यात्ते लिये घूमते हैं। शराब श्वेत रंग की है ओर पीने वालो के लिये सुस्वादु है॥ उच्चके 
पोने से न घिर चकराता हैं बौर न नशा भाता है। उनके पाप्त नौचे नजर रखते वाली 
विशाल नेत्रों वाली स्त्रियाँ हैं। स्वर्ग ऐश्वर्यों से परिपृर्ण है। स्वर्ग प्रविष्ट जीवो के लिए 
उद्यान है जिसके नीचे स्वच्छ जल को नहरें, दूध की नहरें जिनका स्वाद नही बदलता है, 
बहती हैं । इनके अतिरिक्त शराब की नहूरें तथा मधु की गहरे भी मिलती हैं जो पीने 
वाली के लिए स्वादिष्ट हैं॥ कोई भी ब्यवित स्वर्ग में थकान नही महसूस करता है। वहाँ 
की वायु सुगन्धित है । दह्ाँ ईश्वरीय संगीत घुनाई पड़ता है। इस प्रकार स्वर्ग में प्रवेश 
करने वाले जीवों को भौतिक और आध्यात्मिक आनन्द की प्राप्ति होती है । 

नरक स्वर्ग का प्रतिकूछ स्थान हैं। जहां स्वर्ग मे आदन्द सागर दीखता है वहाँ नरक 
में विपत्ति की ज्वाला प्रज्वलित होती है। नरक में पापी फो पीप का जल पिलाया जाता 
है जिसे घोटने मे वह असमर्थता का अनुभव करता है। उसके पाप्त मृत्यु बाती है, परत्तु 
बहू मर नहीं पांता। उसे श्रर्वि रूपी वस्त्र दिए जाते है। इतना हो सही, उसे भ्रग्नि के समूह 
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में डादा जाता है । अरराधी को वहाँ धाव के घोये हुए जल के सिवा खाने के डिये कुछ 
नहीं मिछता है । 

नरक की याध्षनायें उपयुक्त बाक्यों से भली-भाँति शात हो जाती हैं। स्वयं जितना 
रमगीक स्थान हैं नरक उतना ही कृष्टदायक स्थान है । स्वर्ग के निवाप्तियों को दक्षिणी 
तथा नरक के निवासियों को ७त्तरी कहा जाता है, वर्योकि स्वर्ग और नरक क्रमशः दक्षिण 
और उत्तर दिश्ञा भे स्थित हैं। स्वर्ग और तरक के बीच की दीवार को एराफ कहा जाता 
है। स्वर्ग कौर तरक दोभों सें से एक को भी' पाने की योग्यता नही रखने वाले को यहीं 
विवास कराया जाता है । 


(६) भाग्यवाद प्रयवा पृथ-नियतिवाद में विद्या 
(प्रा छ #(गंडा। 07 070-१९४09600०7 ) 
भाग्यवाद को प्रश्नय देना इस धर्म की निजी विशेषता है। जीद के सुख, दुःखे, मानव 
वी घढ़ा, बश्द्धा, शुभ, अशुभ कर्म इत्यादि अल्लाह के द्वारा पूर्व निर्धारित रहते हैं) विश्व 
और मनुष्य के जीवन में जो घटनायें घटती हैं उनके छिए मानव को उत्तरदायी नहीं 
द्गया जा सकता है । 
कोई व्यकित अपने उन्हीं कार्यों के लिये उत्तरदायी है जिम्हें उसने स्वतन्द्रता-वूवेक 
किया हो वदि किसी कार्य को करने के लिए हम विवद हैं और उसे न करना हमारे वश 
के बाहर है तो हम उस कार्य के लिए 5त्तरदायी नहीं है। इससे प्रमाणित होता है कि 
पृर्व-नियतियाद को मासने से जैतिकता का प्रदव ही मिरथेक हो जाठा है। भाग्यवाद सिर्फ 
मेतिकता का प्रश्न ही नही सष्ट करता है बह़िक ध्यक्षित में निराशा का सचार करता है 
तथा उसे निष्क्रिप वनाने का उत्तरदायी प्िद्ध होता है। इन्ही सब तुदियों से अवगत होकर 
भागे चलकर इस्लाम के अनुयायियों ते पुर्व-नियतिवाद को संशोधन करने की चेप्टा की है। 


इस्लाम के घार्मिक विचार 
( एिशांए् 0०5 70065 ० छा) ) 
अथवा 
इस्लाम के वांच शाधार 
(पाल शाशबा5ड थे शा ) 
जब हम कुराव की ओर दृष्टि दौड़ाते हैं. तो पाते हैं कि कुरान में विचार अथवा 
पिडान्त की अपैक्षा घामिक कर्तव्य पर अधिक जोर दिया गया हैं। इसीलिए इस्छाम में 
धार्मिक कत्तंव्य का महत्वपूर्ण स्थान है । ये घाभिक कर्तंव्य मूलतः पाँच प्रकार के माने 
गये हैं । ये कर्तव्य इस धर्म के आधार हूँ । यही कारण है कि इन पाँच धामिक कर्तव्यों 
फो हस्खाम के पाँक आधार ( स0४८ ?(!5:5 ०7 7ज&7 ) कहा जाता है । बेब हम एक- 
एक कर इनकी विधेचता करेंगे । 
( १ ) मत का उच्चारण (छिल्लांडफा रण ८7८८१) इस्लाम का पहुला आधार इसके 
धामिक मत का उच्चारण है। हर एक धर्म में कुछ प्रतिज्ञाएं होती हैं जिनका हपष्टी- 
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क्रण भिन्‍्त-भिल रूपों में किया जाता है । इस्लाम की धाविक थद्धा संक्षिप्त, साधारण 
तथा स्पष्ट है । इसकी अभिव्यत्ति केवल एक वाक्य मे की जाती हैं-- ला इलाह इह्ल 
ल्‍्लाह मृहम्भदन्‌ रसूलल्लाही” ( अल्लाह के सिवाय कोई दूसरा ईद्वर नहीं है तथा 
मुहम्मद इसके देवदूत हैं ) । कम-सै-कम प्रतिदिन हरेक मुसलमान को एक बार इस वाक्य 
का उच्चारण शुद्ध रूप सै एवं पूर्ण देंग से करना है। इसका उच्चारण समझ्नन्समझ कर 
करना है । ऐसे तो इस वाक्य का उच्चारण व्यक्ति दिन में कई बार करता है पर कम-से- 
कम एक बार करना परमावश्यक है। उपयुक्त कथन में दो वाक्य प्रधांत रूप से सच्ति- 
हित हैं। पहले वाक्य के अनुसार ईश्वर एक है तथा दूसरे वाक्य के अनुसार भुहम्मद 
उसके देवदूत हैं। पहला वाक्य इस्लाम के एकेश्वरवाद का प्रतिनिधित्व करता है. तथा 
दूसरा बावय इस्लाम का देवदूत में विश्वास फरना प्रमाणित करता है । 

(२९) नमाज [ 09ए८ )--इस्छाम का दूसरा स्तम्भ समाज पढ़ना है। प्रत्येक 
मुसहमान को लिए नभाज पढना नित्य कर्म है जिसका न करमे वाला पाप का भागी होता 
है। हर एक व्यक्त के लिए पाँच बार नमाज पढ़ना जरूरी है। यद्यत्रि कुरान में पाँच 
वक्‍त की नमाज का वर्णन नहीं है फिर भी पाँच बार नभाज को स्वभरान्यता मिली है | 
सूर्योदय के पूर्व अर्थात्‌ उपाकाल में, दोपहर में, दोपहर के बाद, सूर्य छूबने के बाद तथा 
सोने के पहले नमाज पढ़ लेसा परम कर्तव्य समझा गया है। परन्तु इतनी बार तमाज 
पढ़वा असाधारण अवस्था मे जरूरी नहीं है )। जब कोई व्यक्ति यात्रा करता है तब यदि 
नमाज की भात्रा कम भी हो जाए तो कोई बात नहीं। साधारण अवस्था में पाँच बार 
नमाज पढ़ना आवदयक माना गया है। 

नमाज मे दाखिल होने के पूर्व व्यक्ति को अंग्-शुद्धि करती चाहिए जिसे 'बजू' कहा 
जाता है। वजू का क्रम निम्नेलिखित है। 

( के ) दोनों कराई धोना । 

( ख) सिर्फ जल से मुख धोना । 

( ग ) पानी से नाक का भीतरी भाग घोना । 

(घ ) चेहरा घोता । 

(४ ) हाथ को केहल तक धोना | 

पहाँ पर पूछा जा सकता है कि जल के अभाव में नमाज में दाखिल होता कैसे सम्भव 
हो सकता है ? इस प्रश्न का उत्तर देने के पिलूसिते मे इस्छाम में कहा गया है कि जल ने 
मिलने पर अथवा बौमार होने पर सुखी मिटटी हाथ मे छगा कर सिर तथा मुख पर फिरा 
देना चाहिए। इस क्रिया को 'तयम्पुख” कहा जाता है। नमाज में जाने के पुवव शुद्धता को 
अपनाना अत्यन्त आवश्यक है यदि कोई व्यक्ति नशे में हो अथवा अशुद्ध हो तो उसे नमाज 
में नही भाग लेना चाहिए। नमाज दो प्रकार की मानी गयी हे जिन्हें 'फर्द! और 'सुप्नत' 
कहा जाता है। 'फर्द! वैयक्तिक दमाज (पताशंपण्!ं एलजट ) का दूसरा नाम है। 
दूसरे शब्द में अकेले पढ़ी जाने वाली नमाज को “कर्द' कहा जाता है। 'सुल्तत” सामूहिक 


इस्लाम-इरमेँ | 


नमाज ( 506८(४४ 27996० ) का दूसरा नाम है । समूह के साथ जो नमाज पढ़ी जाती 
है उसे सुल्वत' कहते हैं। इस्लाम तम्राज पढ़ाने वाले को अगुआ कहते हैं। प्रत्येक नमाज 
रकात पर आश्चित है। जितना जप करके भूमि मे पिर रखकर नमन किया जाता है उसे 
'रकात' कहते हैं। प्रायः लोग नमाज मस्जिद में ही पढ़ते हैं पर यह कहीं पर भी पढ़ी 
था सकती है! नमाज के पूर्व हक मनुष्य जिसे 'मुआज्जिस! कहते हैं काबा ( काबा 
भरद का प्राचीन मन्दिर है जो मवका शहर मे स्थित है ) की शोर मुह करके ऊँचे स्वर 
में कहता है-- 

(१ ) परमेश्वर अति महान्‌ है ( अल्टाहु अकबर )। 

( २ ) मैं साक्षी देता हु कि परमेश्वर के सिवाय कोई पूज्य नही | 

( हे ) म# साक्षी देता हूं कि मुहम्मद ईश्वर का दूत है। 

( ४ ) नमाज में क्षाओ। 

( ५ ) अल्लाह के सिवाय दूसरा ईइवर नहीं है । 

( ला इलाह इल्छ ल्छाहु ) नमाज में कुरान की विभिन्‍न आयतो से प्रा्थंथा की जाती 
है। नमाज पढते समय शारीरिक रिथति को विशेष रीति से भिन्न-भिन्न रूप मे रखा 
जाता है। कभी झुककर और कभी खडे होकर नमाज पड़ी जाती है ! 

इस्लाम में सामूहिक नमाज का बडा महत्व है। शुक्रवार के दित, जो इस्लाम में 
पवित्र दिन माना जाता है, सभी मुसलमान आस-पास की मस्जिद में एकत्र होकर सामु> 
हक नमाज में दाखिल होते हैं। उत दिन ऊँच-मीच, अमीर गरीब का भेद छोडकर सभी 
मुसलमान एक ही पंक्ति में खड़ें होकर प्रातुत भाव का परिचय देते हैं। इम नमाज 
से व्यक्ति मे संगठव का भाव प्रस्फुटित होता है । 

(३ ) जकात ( दैरात ) ( 6/फटटांणाड़ )--ख रात इस धर्म का तीसरा आधार 
है। प्रत्येक मुसलमान का कर्तव्य है कि वह अपनी आय का एक नियमित अंश दान के 
लिए व्यय करें । हर एक झुसलमात को अपने पशुओं, बस्तुओ, सोना चौंदी का २ प्रति- 
धत भंद्य तथा अपनी फसल का देस प्रतिशत अश आवश्यक कर के रूप से दात करना 
चाहिए। यह कार्य पुण्य कार्य समझा जाता है। इस्लाम में दीक्षित होने के पूर्व इस कर को 
देना अनिवार्य समझा जाता है। कर से प्राप्य रूपये भौर सम्पत्ति का वितरण गरीब, 
असहाय और अनाथ व्यक्तियों के बीच होता है। कर से आते वाले रुपये उन गुलामों को 
भी दिए जाते हैं जिन्होने स्वतन्त्रता की लड़ाई मे अपना सब कुछ खो दिया है। ऐसे 
व्यक्ति जो कर्ण अदा करने के योग्य नही है वे भी कर से प्राप्त रुपये के भागी हैं । 

प्रन्‍न उठता है कि जकात की प्रथा का आरम्भ किस प्रकार हुआ ? इस प्रश्व का 
उत्तर इस्लाम के इतिहात में मिलता हैं। कहा जाता है कि इस्लाम-ध्वर्म के प्रचार का 
भार जब नवयुवकों को दिया गया तब अनेक नवयुवक मुसलमानों कौ जान चली गई थी । 
बसी स्थिति मे समस्या काफी जदिल हो यई। तब युहम्मद साहब ने वैसे लोगो पर कर 
छग््या जितके पास पैसे अधिक थे और इस प्रकार के प्राप्त घन-राशि का वितरण दंपे 


४ घम्में-दर्शव की रुपए-रेखा 


लोगों के बीच किया जो अनाथ हो गये थे तथा जिनके पास अब कुछ नहीं था। आगे 
चलकर पह कर लोगों के लिये 'धर्माचरण' बन गया जिसे लोगों ने जकात अथवा दान 
कहा । कुरान की यह पक्ति---जब तक अपनी प्रिय वह्तु में से खर्चे मं करोग्रे तब तक 
पुष्य को नहीं पा सकते! --दाव की महत्ता बतातो है 

बैरात को आयिक विषम्ता दूर करते का प्तरछ माध्यम कहा जा सकता है! विश्व 
में हम पाते हैं कि कुछ व्यक्तियों के पास धन अधिक है और कुछ के शाप धन का लेश 
मात्र भी नहीं है । यदि वे जिनके पास धन अधिक हैं उन व्यक्तियों की सेवा में घंत का 
कुछ अश व्यय करें जिनके पास वस्तुएँ आवश्यकता से भी कम हैं तो आशिक विषमता 
कुछ हद तक दूर हो सकती है। जन-कलपाण की दृष्टि से भी यह तसिद्धास्त सर्बमाम्य 
प्रतीत होता है । 

(४ ) रमजान के महीने में उपवास रखना ( 78४78 ऐंपए8 0९ (498 ० ४6 
ग70ग ० रिश्ञा0504॥ )-- रमजान के महीने में रोजा ([ उपवास ) रखता इस्लाप 
का चौथा स्तम्भ कहां गया है। इस धर्म मरे रमजान का महीना पवित्र माना जाता है 
क्योंकि इस सास में स्पष्ट-मार्ग-प्रदशेक, मानव-शिक्षक कुरान मुहम्मद साहब के पास 
उतारा गया था । इसलिए रमजान के महीने मे उपवॉस रखने का भत्यधिक महत्त्व 
बतलाया गया है। उपवास का पुरस्कार अनम्त है। प्रत्येक मुसलमान सूर्य के उगने से 
ड्बते तक बिना अन्न-जल के हो रहते हैं। इस अवधि में अर्थात्‌ प्रातः काल से स्रध्या 
तक घूम्रपात तक का भी निषेध लोग करते हैं। जो रोगी हैं, वृद्ध हैं, यात्री हैं तथा 


गर्मवती स्त्री है उनके लिए उपवास के बदले एक गरीब का भोजन दे देना ही पर्याप्त 
माता जाता है। 


उपवास की तीन स्थितियों का वर्णन इस्काम में सन्निहित हैं :-- 
(क) पेद तथा शरीर को अपनी कछालूसा की संतुष्टि से रोकता । 


(ख) आँख, काम, जीभ, हाँथ, पर तथा शरीर के अस्य अवयवो को अपने अधीन 
रखना तथा पाप करने से रोकना । 


(ग) मन को सांसारिक चिन्ताओं से मुक्त रखना तथा सभी विचारों को ईश्वर पर 
केन्द्री-मूत रखना । 

रमगजाम के महौने मे कोई मुसलमान लेडाई-झगडा नही करता है ओर न वह अने- 
दिक कर्मो' मे ही भाग लेता है। इस महीने का अन्त त्यौहार के रूप में होता है जो 
अत्यन्त ही उत्सव के साथ मनाया जाता है। कुछ स्थानों मे यह त्योहार कई दिनो तक 
लगातार चलता रहता है | 

रमजान में उपवास रखने के फलस्वरूप अनेक लाभ दृष्टिगोचर होते हैं। यह उपवातत 
लोगो मे आत्म-अनुशासन ( 5-5४ ए़ाणा८ ) की शिक्षा देता है। जो छोग इसमें 
उपवास रहते हैं वे ऐसे समय मे, जब उपवास रहना णरूरी हो जाता है, सह सकते हैं । 
फिर यह उपवाध लोगो में गरीशे और भूदो के प्रति कदणा और सहानुभूति का भाव 
पैदा करता है । भूख की पीड़ा केवल भूखा ही जान सकता है। एंक व्यक्ति तोस दिनो 


श्ह्ताम-ध्र्म दर 


में भूख की पीड़ा कैसी होती है जान पाता है। जिसका फ़ड यह होता है कि किसी भूछे 
को देखकर उसकी भूख का अनुभव वह स्वत' करने लगना है। 

( ४ ) हज करना [ छोष्टापंगा०8८ ॥0 2(६८०७ ) इस्लाम का अन्तिम धामिक कत्तंध्य 
हज करना है। यद्यपि इस्लाम के अनुयायियों ने मूति-पूजा की निन्‍्दा की है फिर भी 
व हिल्दुओं की तरह तीप॑यात्रा को इम धर्मे का आवश्यक भय मानते हैं। स्राधारण 
अवस्था मे प्रत्येक मुसलमान को एक बार हज करना जरूरी माना गया है| हज करने का 
बर्थ मक्का जाना होता है। मक्का में ही इस धर्म का आरम्भ भौर विकास हुमा था ! 
काबा अरब का प्राचीन मन्दिर मवंका शहर में स्थित था जिसे मुहम्मद ने अन्य मृत्तियो 
के साथ तोड़ डाला था। आज भी इय पत्यर का चुम्बन लेता तीथृयात्री अपवा धासिक- 
कर्तव्य समझता 5 | 

मुसलमान के लिए हज करने के पूर्व इन शर्तों का पालन करता अतिवार्य माना 
जाता है। इसका पालन निम्नलिखित क्रम में किया जाता है ।--- 

(१) अपने पापों का प्रायदिचत करता, अपने कर्ज को अदा करना तथा दान 

(खरात) में हित्सा लेना । 

(२) धर्मात्मा एव दानी व्यवित के साथ सगत करना । 

(३) मक्का-यात्र। के पूर्व दो रकात पाली तमाज पढ़ना तथा कुरान की मूल्य आयतो 

का पाठ करना । 


(४) घर से वाहर निकलते समय कहना “वर प6 कश्याह णी 504 द) साध 
६0050.7 | 


(५) धर से बाहर होने पर किसी जानवर पर सवार होना । 

[६) यात्रा का अधिक अश्व रात्रि मे पूरा करना । 

(७) यात्रा के समय किसी गाडी के पीछे नही रहना । 

(६) अपर चढने के समय (508 35 87६४! तथा नीचे उतरने के मय प?क्यांडट 96 
0 (७०0' का छच्चारण करता | 

उपयुक्त विधियों का पाऊ॒म कर वह सक्‍का पहुंचता है। महका में सभी तीथभंयाती 


जमा होते हैं। बहाँ तीर्थ-यात्री को कुछ रीवियों का पाकन करना अनिवार्य हो जाता हैं 
जो इस प्रकार है-- 


(१) स्तान करना तथा शरीर को स्वच्छ बनाना ! 

(२) पुराना बरत्र उतारना तथा हज करने के लिए निर्मित वस्त्र को धारण करता । 

(३) मुंह को मफ्का की और फेर कर हज करना । 

(४) 'मिदाठ, 2 बाण तिए (| इश्धघ्यंएट, 0 690'-- इये बराकय का उच्चारण भिन्‍न- 
भिन्‍न अवस्था मे, ज॑से पहाड़ चड़ते समय तथा भूमि पर उत्तरते समय करना । 

(५) कावा के चारो ओर घूमते रामय मुख्य पत्थर का चुम्बन करना | 

हज में श्रातृ-भाव तथा एकता की झलक दीख पडती है। विश्व के विभिन्‍न भागों से 
जाएं हुए मुमलमान एकता के सूत्र मे बंध जाते है तथा उनके बीच ऊँच, तीच का भेद नष्द 

५ 
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हो जाता है। जो किसी कारण वच्च हज करने में असमर्थ हो जाते हैं उन्हें इत्लाम कुर्बातों 
( बलिदान ) करने का आदेश देता है। “आदेश दिया गया है कि परमेश्वर के लिए हज 
फ्रो और यदि किप्ती प्रकार रोके गएतो यश्ा्गाक्ते कुर्वानी ( बलिदान ) करो।” 
(२:२४ ६४८ ) 
प्राचार-विचार 
( 507ंट्वा प९4९०ाएाए्ट5 ) 


इस्ताम के मैतिक-विचार का समावेश कुरान में है। नैतिकता का चरम मापदण्ड 
छुरान ही है, क्योकि उमक्रे ईशदरीय-आदेश उन्विद्धित है) वैसे कर्म जो कुरान के ड्वाग्म 
आदिष्ट हैं, उचित हैं और वे जो तिषिद्ध हैं, भनुज्चित हैं। इस प्रकार कुरान के आदेशों पर 
उचित और अनुचित निर्भर करता है। प्रो० खगेन्द्र नाथ मित्र की ये पक्तियाँ इस सिल- 
सिल्लै में उल्लेखतोय हैं--“इस्लाम के अनुसार पाप कुरान में वर्णित नियमों ( ॥0७४5 ) 
और आदेशो का निषेध तथा सदुगुण उनका पालन करना ही है ।” 

इस्लाम में सिफ्रे आदेशों का ही वर्णन नहीं अपितु सदुगुण ( ४7४06 ) और दुग्गंण 
[ शां८८ ) का स्पष्ट विवेचन हुआ है) 

शुद्धता अर्थात्‌ घुचिता ( ०४४७४४१ ), ईमानदारी ( ?०४०४४ ), मित्रता ( िलाते- 
30 ), स्वच्छता ( दोद्यपग्रा८5 ), क्षमा ( 0एिड्रॉएटस्‍टडड 3), सहानुभूति ( 5शएएथ- 
पाए ), स्थाय ( 0७४०० ), प्रेम (0४6 ), करुणा ( छोथा८9 ), दान ( क्या ), 
नम्रता ( #फश।ए ), सच्चाई ( एप ), मर्यादा [ 0०0८४ ), कतज्ञता ( 8720- 
(एप ), साहस ( ००ए०४९ ), घैंये ( ९३४८४८८ ), अच्छाई ( 8००47८५५ ), इत्यादि 
को धर्म ( शंःध्य८ ) माता गया है। इसके विपरीत दुर्वेचन ( 9००४८ ), क्रोध, (आह), 
लोभ [ 2ए४००४ ), चूगली ( 93% फंड ), हत्या [ "७००४ ४४०त१७४8 ), रिश्वत 
( >त06०५ % प्रवंचना ( 88707९४५ ), पिध्यावचन, ( 2/78 ), अभिमाद (7४१८), 
ईंव्या ( ८ाए/ ),. अपयद्य ( $|काएंट्यपड़ 3) आत्महत्या ( इणंत्ाएंट ),  फिजूलथर्ची 
( 2का4ए०एुआए7%8 ), कृपणता ( ग्राघ्टात063 ) भआादि को अधर्म ( शांप्8 ) कहा 
जाता है । 

इने अधर्मों के अतिरिक्त सूद लेना महापाप समझना गया है। जुआ खेलना पाप कहा 
गया है। मद्यपान का तिपेंध किया गया है । 

मुहम्मद साहब और उनके शिष्यो के बीच कुछ वार्तालाप प्रिलते है जिनसे उनका 
नैविक-विचार स्पष्ट होता है। क्िंत्ती सम्रय मुहम्मद साहब से शिष्य ने पूछा किस प्रकार 
मनुष्य श्रेष्ठ है ?” तब उन्होंने उत्तर दिया--/वहू व्यक्ति जिसका हृदय निर्मल है तथा जो 
सत्यभाषी है।” इस पर शिष्यो ने पूछा “निर्मल हुदय वाला व्यक्ति किसे कहते हैं 7” 
देवदूत ने जवाब दिया “वह जो पवित्र हो, धर्मात्मा हो, जिसमे पाप, दोप, असन्तोष तथा 


देखिए "06 0:एथआंप ० फशक [#, 58 ) झ/ शछर्ण, हतबहुद्यापक पद 
(]679, 
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ईयाँ वा समावेश नहीं हो । किमी समय देवदूत ने अपने शिष्यों से प्रदग पूछा कि दे 
किस प्रकार के व्यक्ति को शक्तिशाली समझते हैं। शिष्यों मे उत्तर दिया कि वे उस व्यक्ति 
को शक्तिशाली समझते है जो लोगो को पयाणित करता है । देवदूत ने इसका खड़त करते 
हुए कहा कि शक्तिशाली व्यक्ति उसे कहा जाता है जिसने अपने क्रोध पर विजय प्राप्त 
कर ली है । 

इस्लाम के सम्प्रदाय 
( उध्व्ाएं2 8९९५ ) 

( १) शिया और सुन्तो संम्प्रदापं--मुहम्मद साहब को कोई जीवित पुत्र न था। 
उन्होंने अपने जीवन-काल में उत्तराधिकारी के प्रश्न पर विचार नहीं किया था / इसका 
परिणाम यह हुआ कि उतकी मृत्यु के बाद उत्तराधिकारी के प्रश्म को लेकर सघर्प आरम्भ 
हुआ | मुहम्मद साहब के अनुधायियों ने अबूबकर को उत्तराधिकारी ( खलीफा ) घोषित 
किया | अबूबकर के बाद ओमर को खलीफा घोषित किया गया | इस प्रकार गठते-बढ॑ते 
छठे खलीफा के समय तक उत्तराधिकार का प्रश्न अत्यन्त ही विषम हो गया। अनेक 
मुसलमानों ने खलीफा के विएद्ध महात्मा मुहम्मद का नोती इमाम हसेन को खलीफा 
घोषित किया । खलीफा ने इमाम हुसेत को अपनी राजधानी में बुछवाया | परन्तु भार्ग मे 
वंगदाद के निकट 'कववेल्ा' नामक स्थान मे छछ से खलीफ़ा के केथनानुप्तार इ+।म हुसेल 
की हत्या कर दी गई। उसी समय से यादगार के रूप में शिया मुहरंम मनाते हैं तथा 
कुछेक सुन्ती भी उसमे श्ामिर रहते है | मुहम्मद साहब के दामाद 'वोरबर अली के भहीद 
पुत्र इमाम दूसेन के अनुयायी दिया कहे जाते हैँ। शिया का अर्थ ही होता है अल्डी 
सम्प्रदाय को मानने बाछा । खलीफ़ा के अनुयायी को 'सुस्नी” कहा जाता है । शिया! और 
सुस्ती  सम्प्रदायों में सुन्‍्ती मत को मानते वाले करी संख्या अधिक है। दोनो सम्प्रदाय के 
गाते वाले कुरान की प्रामाशिकता में विश्वास करते हैं तथा मुहम्मद साहब को भागते 
है। यद्यपि शिया और 'सुन्नी मुसलमानों के बीच मौकिक विषयों को लेकर कोई तीव्र 
भेद नही है फिर भी इस्लाम के इत दो मतों के बीच भीषण विरोध होता रहा । सुन्‍्नी 
मुमलमान के विरोध के फलस्वरूप शिया मुसलमानों ने गुप्त ढंग से सध कौ स्थापना की 
जिसमे उन्होने चुप-चाप भाग लेना आरम्म किया । क्षागे चठकर अनेक धामिक विद्वानों 
ने खलीफा, भाग्यवाद, आत्मा की स्वतंत्रता आदि दविधयों पर वाद-विवाद करनों शुरू कर 
दिया । इस्लाम के विभितत मंतो के बीच इत विषयों को लेकर विरोध होना आरम्भ ही 
हुआ था कि अलगज्जाली ने इस विषयों से सम्दश्धित बाद-बविवाद को अनावश्यक और 
निरथेक, दर्तछाया । उन्होंने दतलाया कि धर्में कोई वाद-विवाद का विपय नही है अपितु 

आन्तरिक अनुभूति की वस्तु हैँ । 
(१) आयारवांनी--इस मत के मानने दाले आगरवाँ को ईश्वर का अवतार मानते 
है। उन्हें मावद को नरक में भेजने का अधिकार है। ऐसा कहा जाता है क्रि दक्षिणा 
मिलने पर आगारा रोकका जित्राइक का नाम लिखकर देते है थो कद में मुर्द के साथ गाड़ा 


। धर्म-दर्शन की रूप-रेखा 


जाता है । स्वर्ग में. जिस स्थान का निर्देश उसमे रहता है वही स्थात उस व्यक्ति को 
मिलता है। इस मत का दूसरा माम 'इसमाईलल्‍म” है । 


( ३ ) इमासौया ([स्क्रपंफ/8)--यह मत जिया मत की एक घाया है। इस मत 
के भानतेवाले वारह इमाम की सता में विश्वास करते हैं | वारहवाँ इमाम जो युवावंत्या 
में कही चला गआ है किसी स्थान में तिवास बोरता हुआ मानी जाता है । इस लोगो 
का विश्वाप्त है कि वह सम्रय आने पर विदव को तियन्व्रित कर देगा । 

(४ ) सृफोमत ( 500 )--सूफीमत मुमछमानों में आध्यात्मिक दृष्टिकोण की 
प्रबलता के कारण प्रस्फुदित हुआ । अध्यात्मवाद धर्म का जीवन कहां जा सकता है । 
पूफीमत मे धर्म का बाह्युस्प जित्में कम्मे-काण्ड को प्रधानता दी णाती है की उपेक्षा 
को गई है। 

प्रश्न उठता है कि सूफोमत की उत्पत्ति किस प्रकार हुई है। इस प्रशत के उत्तर क्के 
पिछम्तिले में चार विद्धान्तों को रखा जांता है जो इस प्रकार है /- 

(१ ) यह पुहम्मद साहब के रहस्यात्मक पिद्धाल्त की उपज है जो कुराद मे विद्वित 
हैं । यही कारण है कि तूकी कुरान को पादव पुस्तक के खूय में धवीकार करते है । 

(२ ) सूफीमत बौद्ध-धर्म और हिन्दू-धर्म के प्रभाव का प्रतिनिधित्व करता है | 

(३ ) मह नियो प्लेटोनिक ( >४००७/०४४०ए८ ) प्रभाव को व्यक्त करता है । 

(४ ) इसका विकास स्वतन्तररूप के हुआ है । 

सूफीमत का ईशवर-विचार सर्वे.टैरवाद ( ९४00८ं४य ) कहा जाता है। ईैंइवर 
सत्र है। सभी वस्तुएं ईश्वस्मय ० । दूसरे शब्दों मे सूफीमत के अनुप्तार जो कुछ सत्ता 
है वह एक सात्र ईश्वर की है। इस मत की धारणा है कि मानव शुद्ध हृदय और प्रेम के 
द्वारा ईिवर को अपवा सकता है! ात्मा का परमात्मा से पिललन प्रेम के द्वारा ही सेम्भव 
है । सूफी मत का साधना-मंत्र 'अतलहक! (में ही ईश्वर हूँ। है ईश्वर के चरणों में धर्वेस्व 
अर्थण कर उसमें लय हो जाना | मत की चरम परिणति है । जिम प्रकार बूद समुद्र 
में विल्लौत हो जाती है उसी प्रकार वाधक ईश्वर मे विलीन होने की कामना रखता है। 
ईइवर की प्राप्ति कठोर तपत्या, उपवास और प्रार्थना से सम्भव है इस प्रकार सूफो 
भत सन्यासवाद को प्रश्रम देता हे ॥ सूफीमत की विशेषता रहुस्‍ष्यवाद ( 0(ए5एलं॥॥ ) 


35 ॥ के फलस्वरूप बर्दों, गई है। रहस्यवाद प्रद्वतिवाद ( फिलापाशीक) का 


नैतिक दृष्टि से रहस्यवादी प्रादुकृतिक विश्व को अपूर्ण तथा अशुभ घोषित करवा 
है! रहृत्यवादी होने के नाते सूफियों ने भी भोतिक विश्व की उपेक्षा की है। उतका यह 
दृष्टिकोण घोद्ध-धर्म के दृष्टिकोष से शैसाम्य रखता हुआ प्रतीत द्वीता है | वौद्ध-धर्म की 


तरह सूफी मत में निराशावाद भौर दु -पवामक प्रवृत्ति की प्रबछृता दीख पड़ती है। बोढ़- 
धर्म के सन्‍्पासवाद को सूफ़ीमत ते भी छाहण किया है । 


बौद्धधर्म और सूफीमत में इन समतभ्ओ के बावजूद मौलिक त्रिभिन्‍नता है | बौद्ध-धर्म 
में अशुभ को दूर करने के लिए मानव को कावतः प्रवत्तनशीज रहना पड़ता हैँ जबकि सुफ्रीमत 
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के अनुसार मावव को अशुभ को दूर करने के लिए ईइवर के प्रेम और कृपा पर निर्भेर 
रहना पडता है। अतः बौद्ध-धर्म का मूलमंत्र आत्म दीपो भव! को सूफीमत के द्वारा 
नहीं अपनाया गया है) 

घूफी मद के सतो में जलालुद्दीन रूती का एथान विद्धिष्ट है। सूफोमत के मानने 
वाले मुसलमान भारत तथा परशिया से विद्यमान हैं । 


इस्लाम-धर्म की विशेषताएं 

इस्लाम धर्म की कुछ निजी विशेषताएं हैं जो इन्हें अन्‍य धर्मो' से अनूठा बना देते हैं । 
अब हम एक-एक कर इन विशेषताओं की ओर ध्यान आाकृप्ट करना चाहेंगे। इस्छाम- 
घरम्म की सर्वप्रथम विशेषता एम्श्वरवाद्ष मे विश्वास कहा जा सकता है। एकेश्चरवाद में 
विश्वास करने के फलस्वरूप इस्लाम मूर्ति-्पूजा तथा अनेकेश्वरवाद को दूर करने मे 
पूर्णत, सफछ हुआ है । 

इम धर्म की दूसरी विशेषता स्त्रियों को पुरुषों के समान जायदाद में हिस्मा पाने का 
अधिकार है) प्राय. किसी धर्म मे स्नियो को पुरुषों की त्तरह जायदाद का हिस्सा पाने 
का अधिकार नही दिया गया है । परन्तु यहाँ कहा गया है। "माता-पिता या पम्बन्धी 
जो कुछ थोडा बहुत छोडकर मरते हैं उत्तमे स्त्री-पुरुष दोनो का भाग है ।” 

इस्लाम की तीसरी विशेषता बहु विवाह में विश्वास कहा जा सकता है । वहु विवाह 
क्या आदेश इस्लाम विधदाओ ओर उनके सम्बन्धियों के कष्ट को दुर करने के उद्देष्य से ही 
दिया गया है। यद्यपि इस्लाम मे बहु विवाह का प्रतिपादन हुआ है फिर भी स्थरियो की 
सख्या चार ही तक सीमित कर दी गई है। कुरान की ये पक्तियाँ इंस बात का द्योतक 
हैं--“मथेच्छ विधाहु करो--एक, दो, तीत, चार, परन्तु यदि भय हो क्रि भ्रत्येक 
विवाहिता के साथ उचित व्यवहार नहीं कर सकोगे तो एक ही विवाह पर संतोष 
करो।” (४:२-१) 

इस्छाम की चौथी विशेषता अपराधों के लिए कढोर दण्ड देने का विधान कहा जा 
सकता है । यदि कोई स्त्री या पुरुष चोरी करे तो वेसी हारूत मे उमफे हाथ काट डालने 
को अनुमति दी गई है । मनुष्य-हत्या करनेवाले के लिए प्राण के बदले प्राण लेने का 
प्रि्वान कुरान मे मिछता है। जो व्यक्ति व्यभिचार करता है उमरे सौ बेत मारने का 
बादेश इत्लाम में दिया गया है । यदि अपराधियों को दंड की भयकरता का ह्वात हो तो 
वैसी हालत में वे अपराध से मुंह मोड़ सकते है । इसी भावना से सचालित होकर इस्लाम 
में कठोर दव देने का विधान किया गया है। 

इस धर्म की पाँचवी विश्येपता सामूहिक नमाज पर अत्यधिक जोर देना कहा जा 
सकता है। सभी सुमलमाव नमाज में दाखिछ होकर श्रातृभाव अभिव्यक्त करते हैं ॥ 
परिर और गिरिजाधर में इस प्रकार भ्रातभाव को प्रकाशित करने वाला दृश्य दुलेंभ है। 

इस्लाम की अन्तिम विशेषता मानवन्मेवा को प्रधय देना कहा जा सकता है। एक 
मुसल्तमाव की दूसरे मुनलम्ान के साथ भाईचारे का वर्त्ताव करनी चाहिए तथा प्रेम 
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कौर कदझणा के द्वारा मानव की सेवा करनी चाहिए । मानव की सेवा दाव अथवा झैरात 
के द्वारा की जा सकती है। मानव को सेवा के द्वारा कोई भो व्यक्ति 'अल्छाह' तक 
पहुँचने का भागी दन सकता है। 

इस्लाम-धर्म के छोक-प्रिम नही होने का प्रधान कारण जनता को जवरदत्ती इस 
घ्॒ं के कबूल करते के लिए बाध्य करना कहा जा सकता है। ऐसा कहा जाता है कि 
इस्लाम के अनुयायियों ने एक हाथ मे तलवार तथा दूघरे हाथ में कुरान को लेकर इस 
धर्म का प्रचार क्रिया | दूसरे शब्दों मे तलवार के जोर पर इस घमं को विकास हो सका । 
यद्यपि कुरान में बलपूर्वक मुसलमान बनाने की मनाही कर दी गई है, फिर भी इस्लाम के 
समय्यको ने छछ, चातुरी, प्रभाव, दल, प्रलोभन इत्यादि साधनों का अपना कर छोगों को 
इस्लाम में परिवर्तित किया । इसका परिणास यह हुआ कि बह लोगों में धर्म के प्रति 
श्रद्धा की भावता का विकास करने मे असफल हुआ । 

इस घ॒र्मे का लोक-प्रिय नही हो सकते का दूसरा कारण घा्मिक पुस्तक कुरान मे 
अंत्ंगतियाँ एवं विरोधाभारों का समावेश है । कुरान मे अनेक ऐसे तथ्यों की व्याख्या 
है जो तर्क-सगत नही हैं ६ इसका फल यहू हुआ कि अनेक विषयों को लेकर बाव-विवाद 
आरम्भ हुआ जो इस घ॒र्म के पतपने में वाधक सिद्ध हुआ । 


इस्लाम-धर्म में बौद्धिक निल्‍ापा को कुचछने कया प्रयात्र किया गया है । कुरान को 
आँख मूंद कर मानने का आदेश दिया गया है । कुराव का विरोध करनेवादा नाह्तिक 
कहा जाता है । इसका फल यह हुआ कि यह धर्म सर्वेमान्यता को नहीं प्राप्त कर सका । 


इस्लाम के लोकप्रिय नहीं होने को चौथा कारण ईइइर-विचार का विशोधपूर्ण होना 
कहा जा सकता है । यहाँ ईश्वर के सात गुणों की चर्चा की गई है जो विरोधात्मक प्रतीत 
होते हैं। ईश्वर को इस घ॒र्म में एक ओर न्यायी मोर शक्तिशांडी कहा गया है, परन्तु 
दूधरी ओर उसे दयावान्‌ और क्षमावान्‌ कहा गया है। परन्तु जो ईश्वर न्यायी है वह 
कभी भी क्षमा नहीं कर सकता । इस्दाम में स्वियो की विम्त स्थान प्रदाव किया गया है । 
स्त्रियों को ऐसे वातावरण में रखा जाता है जा बायुनिक दृष्टिकोग स अमान्य प्रतीत 
होता है । तलाक का नियम पति के पक्षमे दीखता हे तथा विवाह सम्बन्ध को त्याग 
करना पुरुषो के लिए सरछत हैं। मुहम्मद साहव ने परदा की प्रथा का प्रचलन क्रिया । 
उन्होंने स्रियो को दृष्टि नीचे रखने का, घूंघट न खोलते का तथा पेर छमहाती ने 
चलते का भादेश दिया है। उनका यह आदेश मूसछमान स्वियों की प्रगति मे बाधक 
सिद्ध हुआ हैं। मुंब॒लमान स्त्रियों के विछड़ठें रहने का यह प्रधान कारण कहा जाता है। 
इसके अतिरिक्त बहु विवाह' का प्रच॒त्तन भी स्त्री-समाज के लिए घातक प्रतोत हुआ हैं 
तथा उनके आत्म-्धम्माव को कूंठित करने में सक्षम सिद्ध हुआ है । 

इस धर्म में भाग्यवाद को भ्रश्नव देना भी इसके त्ोोक-प्रिय नहीं होने के छिए उत्तर- 

दायी है । इस्लाव में यह कहकर कि भानद के सभी कर्म ईश्वर द्वारा पूर्दे-निर्धारिव कर 
दिए गए हैं, मानव की कर्मे-प्रेरणा का ही बन्द कर दिया ग्रया है। इसके बतिरिक्ध 


इस्लाम-धर्म ७१ 


भाग्यवाद के द्वारा नैतिकता का उन्मूलन हुआ है। गदि हमारे कर्म प्र्वेनि्धारित हैं तो 
वैसी हालत भे हमे किसी कार्य के लिए उत्तरदायी नहीं ठहराया जा सकता । हमे ने 
कार्पे के लिए श्रेय मिल सकता है ओर ने हम पर छाछत् लगाया जा सकता है । पूर्व- 
निपतिवाद उत्तरदायित्व की भावना का जो; नंतिकता के लिए आवश्यक्र है, उन्मूलन 
करता हूँ । 

इस्छाम की अग्तिम त्रुटि मुहम्मद साहुश को अन्तिम भगवददूत ( 7१२७ 5०) ० ४४६ 
ए:5972८४६ ) मानना कही गयी है । उत्हें अस्तिय दूढ़ मानकर इस्लाम ने अप्रगतिशीलता 
का परिचय दिया है । 

उपयुक्त कारणी से इस्लाम छीकग्रिय नहीं हो सका। 


चोथा अध्याय 


ईसाई-धर्म 
( एाप्तांआाबाआंए ) 


विषय-च्रवेश ( 779070000४09 ) 


ईसाई-धर्म का स्थान विश्व के मुख्य धर्मो में आता है । कुछ विद्वानों ने इसे सर्वश्रेष्ठ 
घमं कहा है । उनके मत को हम भले ही अतिशयोवित कहें हमे इतनां तो मानना ही 
पडता है कि ईसाई-धर्म का प्रभाव विश्व के इतिहास में ममिद है। इसका कॉरण यह हैं 
कि ईप्वाई-धर्म के समर्थकों की संख्यय विश्व के अन्य जीवित धर्मों कौ अपेक्षा अधिक है । 
इसका धामिक प्न्य बाइबिल विश्व की विभिन्‍त भाषाओं में अनूदित होकर प्रतिष्ठित है । 
यह धर्म ईसा के सम्देशों पर आधारित हैं। इस दृष्टि से यह धर्म इस्ठाम तथा पारसी 
से मेल खाता है क्योकि वे क्रमश. मुहम्मद तथा ज॑रथुदत्र के उपदेशों पर आधारित हूँ 
परन्तु हिन्दू-धर्म से भिन्न हो जाता है । इसका कारण यह है कि हिन्दू-प्र्भ व्यक्ति-विशेष 
की देव न हो कर अनेक ऋषियो तथा साधुओ की देन है। ईसाई-धर्म का जन्म एशिया 
में हुआ परन्तु इस धर्म का पूर्णतः विकास परिचमी देशों मे ही हो पाया। यूवान और 
रोम जैसे देश भी, जो मातव सभ्यता की पीठ है, इस धर्म को अपनाने मे पीछे नही रहे । 

ईसाई-धर्म का विकास यहुदी-धर्म (व ) से हुआ है। इस स्थल पर ईसाई- 
धमं, जैन-ध्मं और बौोड-धर्म से मिलता-जुलता है। इसका कारण यह है कि जैन 
और बीड्ध धर्मों का भी विकास हिन्दू ध्ं से हुआ है | इत धर्मों के विकास-क्रम मे 
सामान्‍्यता रहने के बावजूद ईसाई-धर्म, जेत और बौद्-धर्मों से भिन्‍न हो जाता है । 
जन और बौद्ध-धर्म हिन्दू धर्म,के प्रत्थान-ग्रम्थ वेद के निषेध पर आधारित है। परन्तु ईसाई 
धर्म यहुदियों के धामिक ग्रन्थ बाइबिल के सशोधन और परिवर्धेन पर आधारित है । ईसा 
ने अपने उपदेशों के आधार पर पुरातन तुपमाचार (0]0 ए७(४ए्था.) को समृद्ध करने 
का प्रयास किया है | इसके सम्बन्ध में पूछे जाने पर उन्होने स्वयं कहा है कि मेरा उद्देश्य 
उसके बहिष्कार का नही चल्कि परिष्कार का है । 

ईसाई-घर्म का दृष्टिकोण समन्वयात्मक है । हेगेल ने बतलछाया है कि ईसाई-धर्म मे, 
असीम और ससीम, मादव और ईश्वर, विशवब्यापी ( गग्रफ829९८४०८ ) थौर विश्वाततीत 
( एश्ा७८धघ१६००९ ॥, प्राकृतिक ( वक्वएएव ) और अतिप्राकृतिक ( 57फकमवाप्ए्व ) 
पममय ईश्वर ( 0०५ ०६ 70ए८ ) और न्यायशील ईइवर ( 0०वें ० ८७४० ) के बीच 
पमस्वद करने का सफल प्रयास पाते है । | 

महात्मा ईसा का जीवन-चरित्र 

ईसा का जन्म फिलस्दीन नामक देख के बेयलेहम ग्राम से हुआ था। उतका जन्म 

घुड़्साल में हुआ था| ईसवी सम्‌ का आरम्भ उन्ही के जन्म से मादा जाता है। विश्व 
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के समस्त ईसाई राष्ट्रो में पही सन्‌ प्रचलित दीझता हैं। कुछ विद्वानों का मत है कि 
यहु जन्म-तिथि सत्य नहीं है। ईसा का जन्म ईसवी सन्‌ के आरम्भ के कुछ पृ ही हो 
चुका था | कुछ विद्वान अन्वेषकों ने ईसा का जन्म चौथी झताब्दी ( 4४ एक्ाप्परए के, 
(४, ) के आसपास मानता है। उस समय फिल्स्तीन का राजा हिरोद था । 

ईा की माता का नाम मरियम्र तथा पिता का नाम जोसेफ था। कहा जाता है 
कि मरियम को वर्वास्पन में ही गर्भ रह गया । इस वात को जातकर जोसेफ के अमन में 
शका हुई। परन्तु वे अपनी झक्रा का सम्राधाव भी वे कर पाए ये कि उन्हें स्वप्न मे किसी 


दूत ने कहा कि मरियम के गर्भ में भगवान्‌ का पुत्र है। जोसेफ ने इसे भगवान्‌ की आजा 
समझ कर मसरियम से विवाह कर लिया । 


ईसा का भरण-पोषणश तजारेथ भें हुआ। इनकी स्मरण-झकित विलक्षण थी । जो 
कुछ भी ये छुनते थे, उन्हें निरम्तर याद रखते थे। बाल्पावस्था से वे. जेस्सेलम जहाँ 
भिन्‍न-भिन्‍न कोटि के विद्वानों के बीच बापिक शास्त्रार्थ होता था, जाया करते थे । इसका 
कुछ यह हुआ कि इन्होने वक्‍तृल्व-कला में निषुणता प्राप्त कर ली। ईसा के छब्दों से 
अलौकिक प्रतिभा का सुजन हुमा । ईसा जैरुसेलम के बड़े मन्दिर में बड़े-बड़े विद्वानों से 
सास्त्रार्थ करते पाये जाते थे | कहा जाता है कि बारह वर्ष की अवस्था मे साता-पिता 


इन्हें जेहसेलम ले गए, जहाँ वे रास्ते मे खो गये थे । पता छगने पर माता पिता ने इन्हें 
जेरुपेलम के मम्दिर में शास्त्रार्थ करते प्या । 

ईसा की माता और पिता का जीवन अत्यन्त ही सरल था। इनके पिता बढ़ई का 
व्यापार करते थे । जब तक ईसा सार्वजनिक जीवन से कदम भी नहीं बढ़ाये थे कि 
इनके पिता का देहान्त हो ग्रपा। ईसा को देख-रेख का भार इतकी भाता प्रियम के 
कम्धों पर पड़ा । 

बड़े होने पर ईसा में अपने पिता के व्यापार को अपनाया । आरम्भ से ही ईश्वर 
प्रे उतकी अनुपम भवित थी। जब कभी दे अवकाश पाते ईइवर के धयाद से मस्द 
रहते । उन्हें विश्व के प्रत्मेक से में ईश्वर की वाणी सुनाई पड़ती थी । ईसा ने जान 
( [० #८ ऊग४४ ] नामक प्रतिभाशाली साधु के सम्बन्ध में सुना था जिनकी रूयोति 
फिल्स्तीन से पूर्ण खूपेण विद्यमात थो । उनको सफछता, त्याग भोर क्षमनिष्ठता ईसा 
को अध्यस्त प्रिय थी। ईसा के मत में उनका दर्शन करते को अभिलापा जंगी । जब ईसा 
उनके निकट पहुँचे तव उन्होने ( जॉन ने ) ईसा को अपने समरूप पाया । ईसा ने उनसे 
दीक्षा ली । ईमा ने जॉन से विशेष कर दो दीक्षाएं प्राप्त की। वे हैं घर-प्रचार और 
सावेजनिक-्सेवा । तीस वर्षे की आयु से मृत्यु तंक ईसा ने धर्म-प्रचार किया | 

ईसा का चरित्र आदर्श था। वे दूमरो का दुःख देख कर द्रवित हो जाते ये । दूसरों 
का हित करना ही उतका जीवन का लक्ष्य था। यही कारण था कि दीन, असहाय व्यक्त 
उन्हें विशेष प्रिय थे। उतका कथन था कि ईइवर हमारे हृदय में निवास करता है। 
उन्होते मानव को मानव से प्रेम करना बतलाया | उन्होने मानव को उनके कर्तव्य के 


प्रति जागहक बनाकर सेंतार में स्र्ग का राज्य ( ६घाहवण७ गा सेध्कएटा ) कायम 
क्रना चाहा | 


७४ धर्म-दशेन की रूप-रेखा 


ईसा के सम्बन्ध में कहा जाता है कि उन्होंने अनेझ चमत्कार दिखलाएं। उन्होंने 
कुछ ही पत्तो से हजारों मनुष्यों को भोजन कराया तथा अनेक भधों, लगड़ों, बहरों, 
कोड़ियो तथा छकवे से पीडित रोगियों का कष्ट दूर किया । ईसा की ख्याति से पुरोहित 
बगे को ईर्ष्पा हुई। वे ईसा की हृत्या करने के छिए व्यग्र हो गये । ईसा को इस्तका 
माभास मिल गया । परत्तु वे अपने साथी जूडा (४४४ ) के विश्वासघात के फल- 
स्वरूप पकड़े गये | उनपर ईश्वर निन्‍दा का अभियोग छगाया गया भौर बाद भे वे 


शूली पर चढ़ाए गए। मरते समय उनके अन्तिम वाक्य थे--“हे पिता, यह भात्मा तुम्हें 
अपित है ।” 
ईसाई-धर्म का श्राधार 

ईसाइयो का धघर्म-ग्रन्थ वाइबिल है। ईसाई गिरजा के सम्बन्ध में तथा ईसा के जीवन 
के सम्बन्ध मे यह पूर्णतया ज्ञान देता है। ईसाई-धर्म के मोलिक सिद्धास्तों का यहू मूल 
ज्लोत है। 

बाइबिल के दो खंड हैं। वे है--( १ ) परुरातन सुसमाचार ( 0]8 7८४५:४४०४ ) 
(२) मूतत सुसमाचार ( रप८७ ३६४८थ्य्यथा: )। पुरातत सुसमाचार यहुदी-धर्म का 
मूल-प्रन्थ है। इसमे ३९ भ्रन्थ हैं जबकि मूल' यहूदी बाइबिज में २४ प्रन्थ ही थे | पुरातत 
सुसमाचार समस्त वाइबिल का तीन-धौथाई भाग माना गया है। नूतन सुसमाचार ईप्ताई- 
धमं का मूल ग्रत्थ है। इसमे ईसा के जीवन और उपदेशो का संकलन है तथा उनके जीवन 
काल के अनुयायियों के विचार तथा अनुभवों का भो वर्णन है। इसभे २६ ग्रन्थ है । 
इन दोनों खडो का सकलन कोन्प्रटेंटीन ( (५०005:४7076 ) के द्वारा ३२४ ए० डी० में 
हुआ है । बाइबिल विभिन्‍न रचताओ का संकलन है फिर भी इससे अम्विति दृश्टिगोघर 
होती है । पाठकों को बाइबिल से आस्तरिक प्रेरणा मिलती है। इसका कारण बाइबिल 
में ईश्वरीय-सन्देश वाहक वाक्‍पों की प्रचुरता है । इसके अतिरिक्त मानव जाति के इतिहास 
तथा घामिक विकास के बिवरण से बाइबिल की महत्ता और भी अधिक बढ़ जाती है ! 

ईसाइयों का केयन है कि बाइविल प्रामाणिक रचना हैं जिसमे घम्म सम्बन्धी सत्यो का 
विवेचत हुआ है। उनका यहाँ तक कहना है कि उनका घॉभिक प्रन्य प्रभाव, ओकपण 


ओर अच्य विशेषताओं के कारण अनूठा है। यह ऐसी रचना है जो मानव के चरित्र को 
प्रभावित किए बिना सही रह सकती । 


ईसाई-धर्म में ईइवर-विचा[र 
( ॥#6 (०ा०कुएंणा भ॑ 606 मं (/॥रांडतंत्राां। ) 
ईसाई-धर्म में ईश्वर को चरम सत्ता के रूप मे प्रतिष्ठित किया गया है । ईश्वर 
व्यक्तित्वपुर्ण ( ?६८5५०७। ) है। वह एक है। वह सर्वेशक्तिमान और सवज्ञ है। नैतिक 
दृष्टिकोष से वह पूर्ण है। अनन्त दृष्टि, अनन्त ज्ञान, कृषंणा आदि ऐड्वर्यो' से बह युक्त 
समझा जाता है! वह स्वर्ग और प्रृथ्वी का स्वामी है। वह न्‍्यायी, एरोपकादी तथा 
प्रवित्र हं। वह विश्व का संचालक है तथा नैतिक शासक है। बह मनुष्य के कर्मो' का 
मूल्यांकत प्रस्तुत करता है। इसीलिए ईश्वर को विश्व का निणयिक ( 376 [प्र/|व४ ० 


ईमाई-चधर्भ छ्प्‌ 


प्ा८ १४०४ ) कहां गया है। ईश्वर विश्वावीय ( 7घ्थ्यःध्मप०१६ ) है। विश्व में 
व्याप्त होते हुए भी वह उससे महानू, उसके परे है। ईदाई-धर्म का ईश्वर मानवता का 
ईश्वर ( 0०0 ०04 ह्रणा09॥7 ) प्रतीत होता है । 

विवेक ईश्वर का सोलिक गुण समझा णाता है। यद्यपि ईसाईन-धर्म के इतिहास में 
ईश्वर का संकल्प अथवा बुद्धि की मौलिकता के प्रश्न को लेकर काफी वादविवाद चला हैं। 
कुछ विद्वानों का मत हैं कि प्रीक-दर्शन के प्रभाव में आकर ईसाई-धर्म ने ईश्वर को 
“विवेकी' माता है । 

ईमसाई-धर्म मे ईश्वर को प्रेममय' माना गया है। इसीलिए कहा गया है “फट 509 
ण॑ कप॑कडआाआए 48 000 6 ]0४6 । ईश्वर अपने उपासको से प्रेम की माँग फरता 
है तथा उन्हें अनुराग प्रदान करता है । यहाँ पर यहू कहू देता आवश्यक होगा कि ईइवर 
का पेम सार्वभौम नहीं है। दुसरे शब्दों मे ईशबर सभी व्यक्तियों को प्यार नहीं करता 
है। बहु उन व्यक्तियों को प्यार नहीं करता है जो अशुम तथा अविश्वासी हैं। नूतन 
सुप्रमाचार [ ए८७छ 7'७छाथ्ा८ा ) में ईश्वर के क्रोघ ( 776 छा ० ७0प ) तथा 
उनके न्यायपृर्ण निर्णय ( ऐ8॥0००05 [एरप2८णद्ण ) पर जोर दिया यया है। ईइवर 
उस व्यक्ति को प्यार करता है जो शुभ है तथा ईश्वर के प्रति आश्या रखता है। ईश्वर 
उन व्यक्तियों के प्रति भी परम दर्शाता है जो क्षपने पड़ोसी के प्रति निःस्वार्थ-प्रेम का भाव 
रखते हैं। ईसाई-धर्म मे पड़ोमी उसे कहा गया है. जो सहायता की आवश्यकत्ता महसूत्त 
करता हैं। जहाँ तक पड़ोसी शब्द के अर्थ का सम्बन्ध है ईसाई-धर्म यहुदी-धर्म का प्रतिकूल 
हो जाता है बशेकि वहाँ पडोबी किसी समुदाय के व्यक्ति को कहा जाता है । यहुदी-प्रमें मे 
ईदवर को 'प्रेममय' नहीं माता गया है। यह ईसामसीह की व्यक्तिगत देन है । 

ईसाई-धर्म की निजी विशेषता ईश्वर को ्षमाश्षीक#' मानना कहा जा सकता है। 
ईश्वर प्राप्री व्यक्तियों का छद्धारक है। यदि कोई पापी व्यजित अपने पाप का प्रायश्चित 


करता हूँ तब ईश्वर उसे क्षमा प्रदात करता है। ईश्वए ऐसे पापियों को भी क्षमा 
करता है जा अपने शतुभो के हांय किए गए अनुचित कर्म के लिए प्रतिकार की भावना 
नही रखते हुँ। ईमा स्वयं मरते धमय तक अपने शत्रुओ के प्रति क्षमाशील” थे। ईसा 


ने शूली पर चढ़ते समय शात भाव से कहा भगवद्‌ इनको क्षमा करता, ये विचारे नहीं 
जानते कि म्या कर रहे हैं ।' ईप) की यह दाणी विश्व-इंतिहात में अध्रुर्व है 


ईप्ाई-धर्म भे ईश्वर को 'पिता' (7 धावः ) की सज्ञा दी गई है। ईश्वर उस पिता 
की तरह है जो अपने बालको के अपराधों को क्षमा करने के लिए ततर रहता है ! बूतत 
सुखमाचार मे ईश्वर के सिछत्ििले में पिता! शब्द का उल्लेख तीन सो बार हुआ है। 
"जुफर एबफ्टा, (० एंशआद्, पैए एब्फ्रेा, शिएफ फ्रधव्का, 0फ्ा प्रबफ्रछा 
इत्यादि भिन्‍त-भिन्‍न रूप हैं. जिनमे ईइबर को पिता के हूप में सम्बोधित किया गया है! 
ईइवर को पिता के रूप में मानकर ईसाई-धर्म श्रातृभाव का विकास करने में सफल हुआ 
है। जो पिता को प्यार करता है वह उनके बालक के प्रति भी अनुराग रखता है । इस 


प्रकार ईश्वर के प्रति प्रेम व्यक्त कर मनुष्य संसार के अन्य व्यक्तियों के प्रति भी प्रेत 
प्रसाशित करे के लिए तत्पर हो जाठा है । 


७६ धर्म-दशन की छूप-रेखां 


ईसा जीवित रूप मे ईइवर थे। उन्होने अरे ईश्वरत्व को पाया था। वे ईश्वर कौ 
सत्ता का अनुभव निरन्तर किया करते थे । वे ईइ्वर-प्रेमोन्‍्मत्त थे । उनमे अति प्राकृतिक 
शक्ति विद्यमाव थी । कहा जाता है कि उन्होंने कुछ हो पत्तो से हजारों मनुष्य को भोजन 
कराया तथा मृतक शरीर को जीवन-दान किया । इससे प्रतीत होता है कि अदुभुत शक्ति 
जिसका वे प्रदर्भन करते थे का स्रोत ईश्वर स्व्रय था । ईसा रवये ईइबर के रूप थे । यद्यपि 
वे ईश्वर के रूप ये फिर भी वे ईइवर को वास्तविक रूप में प्रकाशित न कर सके थे । 
इसके विपरीत उन्हीने ईश्वर को उप रूपए में प्रकाशित किया था जिस रूप में ईश्वर मानव 
के लिए अपेक्षित होता हैं। इसके बावजूद उन्होंने अपने को ईश्वर कहकर सम्बोधित नहीं 
किया बल्कि अपने को ईइवर का पुत्र ( 507 ० 0506 ) कहा । बाइबिल की पक्ति 'मैं 
ईश्वर का पुत्र हूँ (॥ ४7 507 ० 00प ) इस सत्य की स्पष्ठ करती है। उन्होंने ईश्वर 
के सम्मुख अपने को धुच्छ बताया । उनका यह कथन पिता हमसे महान्‌ है! ( 776 
किहतील + इष्टहांल' फब्त ॥)) इसे प्रमाणित वरता है। ईसा ईश्वर झ्लौर सतुष्य के समन्वय के 
प्रतीक थे। ये मानव के उद्धारक थे। इनका मूल उद्देश्य भानव को मुवित प्रदाव करना 
था । सम्त पाल ने ईमा को अविनाशी जीव घोषित किया हूँ । मे जन्म के पूर्व थे तथा 
मृत्यु के उपरात भी विद्यमान हैं । ऐसा मानने का कारण ईसा का पिता के बिना जन्म 
ग्रहण करना कहा जाता है। इससे प्रमाणित होता है कि ईसा मर॒कर भी अमर हुए हैं 
और उनका पवित्र शरीर विद्यमान है। ईसा, उनके पिता अर्थात्‌ परमेश्वर और उनकी 
पवित्र आत्मा [ ७०4 प्रढ एक, 9046 धा6 504 2ार्द ०१ धार प्रणाए 8छ7: ) 
एक ही है) इस प्रकार ईसाई-धर्म भे त्रि्मात्ति की कल्पता की गई है) यद्यपि ईश्वर के 
तीन रूप माने गए है फिर भी वे तीन रूप एक ही ईश्वर के रूप हैं। इसीलिए ईसाई-धर्म 
एकेश्वरवाद ( २४०70776४० ) का उदाहरण कहा जाता है। यहाँ पर ईसपताई-धर्म हिस्दु- 
धर्मे से मिलता-जुलता है। हिन्दु-धर्म में ब्रह्मा, विष्णु, महेश को एक ही ईश्वर की तीन 
शक्तियाँ कहा गया है। रचना करते के समय ईश्वर को ब्रह्मा, पालन करने के समय 
विष्णु तथा सहार करने के समय महेश कहा जावा है। भवः ईसाई-धर्म की तरह हिन्दू 
धर्म में भी जिमृत्ति की कल्पता की गई है। 

ईसा का ईइवर-विचार यहूदी-धर्म की देन नही है। इसके विपरीत यह ईसा के मन 
की विशालता तथा आत्मा की विलक्षणता की उपज है। दूसरे श5दों में ईस्ाई-घर्म का 
ईश्वर-विचार ईसा की अनुभूति का प्रतिनिधित्र करता है। उन्होने ईश्वरत्व का स्वयं 
बनुभव किया था । 

ईश्वर की व्याख्या हो जाने के वाद स्वभावत. यह प्रश्न उठता है--मनुष्य ईश्वर का 
भान किस प्रकार प्राप्त करता है ? ईसाई-धर्म के अनुसार जैसा ऊपर कहा गया है ईश्वर 
स्वय मनुष्य के रूपए मे प्रकट होता है। परन्तु मनुष्य अयनी शवित से न तो ईश्वर के समीष 
पहुँच सकता हैं और न उससे तादात्म्य ही हासिल कर सकता हैं। हिन्दू-धर्म में मनुष्य 
अपने प्रयासों से पत्य को अग्रीकार कर सकता है। बुद्ध ने स्वयं मनुष्य होकर सत्य का 


इसलामधर्म ३७ 


अबुभर किया और तब उसके स्वरूप को जनता को बतलाया । परन्तु ईताई-धर्मे में मनुष्य 
और ईश्वर के बीच एक खाई नजर आती है। रहस्पवाद ( १(५४४८७४७ ) के अनुसार 
भावव ईइवरमय हो सकता है) परन्तु ईसाई-धर्म मे स्पष्ट शब्दों मे कहा गया है क्लि 
मानव ईश्वर नहीं हो सकता । मानव अपने प्रयासों के बावजूद ईश्वर में एकाकाट वही 
हो सकता हैं। अतः ईसाई-धर्म रहस्पवादी विचारधारा का विरोध करता हैं।' 
जगत का स्वरूप 
( 4॥6 पात्र ० 6 ५४०४० ) 

ईसाई-धर्म मे जगतु को सत्य माना गया है। विश्व का निर्माण ईश्वर ने किया है। 
ईश्वर विश्व का सष्टा तथा विश्व ईश्वर की सृष्टि है। कहा जाता है कि ईश्वर ने विश्व 
का निर्माण काल-विशेष मे क्रिया है। उन्होंने विश्व का निर्माण शूल्य से किया है। पर्यपि 
धूतल्प से किसी बध्तु का निर्मित होता अमान्य जेंचता है क्योंकि शून्य से श॒ब्य का ही 
प्रादुर्भाव होता है फ़िर भी ईसाई-धर्मे में शूर्य से विश्व का प्रादुर्भाई माना गया है । 

भत्र प्रश्न उठता है कि ईएवर ने विश्व का निर्माण क्यो किया ? यदि यह कहा जाय 
कि ईश्वर ने विश्व का निर्माण किसी प्रयोजन अथवा अभिप्राय की पूर्ति के लिए किया 
वब बेंसी हालत में ईश्वर की पूर्णता का खण्डन होता है। अब. सृष्टि के पीछे ईश्वर का 
कोई उद्देश्य मानना भ्रामक है । 

ईश्वर ने विश्व की सुष्ट पूर्ण प्रेम तथा पूर्ण इच्छा से ही की है। ईइवर ने विष्व की 
मृष्टि दवाब अथवा विवशता की परिस्थिति मे नहीं कर प्रेम के वद्योभूव होकर कौ हैं। 
यही कारण है कि ईसामसीह ने प्रकृति को उल्लास और विश्वास की भावना से देखा 
है। सम्पूर्ण विज ईइवर पर आध्नित है। ईश्वर विश्व की सृष्टि ही नही करता है बल्कि 
उसे व्यवस्थित भी रखता है । 

विरव ईइवर से भिन्‍न है। विश्व ईहवर से भिन्न होने के कारण पूर्ण नहीं है । विश्व 
में अनेक प्रकार के अशुभ तत्त्व हैं। ईसाईनधर्म में अशुभ को विश्व की विशेषता मानी 
गयी है। अशुभ को यधथाथे माता गया है। सानव मे इच्छा स्वात्तत्य का उचित प्रयोग 
नहीं किया जिसके फलस्वरूप अशुभ का विकास हुआ। अशुभ का कारण मानव स्वय हूं 
ईंदवर नही ) जो कुछ भी कारण हो अशुभ का रहता विशड्ठ को अपूर्णता का प्रतीक है । 

ईसामसीह का विश्व के प्रति दृष्टिकोण उनके ईश्वर-विचार से प्रस्फुटित हुआ है । 

उम्होंने यहूदी परम्परा का पालन करते हुए प्रकृति को मानवीय मुक्ति का स्थक्त साना 

है। विश्व ही वह स्थल है जहाँ मानव अपनी मक्ति के लिए प्रयत्तेशोल रहता ह। इस द्ष्टिस 
विश्व की महता बढ जाती है । 

दुन, उपवन, नदी, निर्झ र, पुष्प, छता आदि प्रकृति के सारे उपादान ईश्वर कौ देन 
है ओए उसी की सरक्षता मे विकास को प्राप्त होते हैं। ईश्वर प्रकृति के ही माध्यम से 


१. देदिए चार्ंस मूर का लेख 
(राफपंद्ा॥ 25 [एड एशाह09 04 धर छणोपे ( 3950 ) 
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अपने को प्रकाशित करता है। मानव प्रकृति के माध्यम से ईश्वर का दर्शत कर सकता 
है । प्रकृति से ईइवर तक पहुँचा जा सकता है| यहाँ पर ईमाई-धर्म यहुदी-धमं ते मिता- 
जूलता है परन्तु इससे यह निष्कर्ष निकालना कि प्रकृति और ईश्वर अभिन्‍न हैं । भ्रान्ति 
मूलक होगा | विध्व को ईइवर से भिन्‍त माना गया है। ईश्वर कों चरम सत्य कहा 
जाता है | परन्तु विश्व को चरम सत्य कहना भूछ है । विषव एक सृष्ट है | सृष्टि होते 
के नाते यह पूर्ण नहीं है । 
ईसाई-धर्म में पाप की धारणा 
(96 एणाल्‍था णए॑ भंध णा (प्रांईंथएंए ) 

पाप मनुष्य के द्वारा ईश्वर की इच्छा की अवज्ञा (ऐंड ०८्या०ा८९८) है ) ईश्वर की 
इच्छा की अवज्ञा कर मानव पाप का भागी हो जाता है | ईसाई धर्म मे पाप की धारणा 
पर अत्यधिक प्रकाश डाला गया है | ईसाई धर्म के अनुसार प्रथम पुरुष आदम तथा प्रथम 
स्त्री होवा ने ईइवर की इच्छा की अवज्चा करके निपिद्ध फल को खाया । जिसके परिणाम 
स्वरूप वे पाय के भागी बन गये। ईइवर ने आदि मॉनव के सामने दोनो विकल्प रखें थे 
परन्तु आदम ने स्वतंत्र इच्छा शक्ति से पाप मार्ग का चयन किया और आदम की सन्‍्तात 
होने के फलस्वरूप मानव आज भी पापी है। इस प्रकार ईसाई-धर्म के अनुसार मातव 
* जाति पाए को उत्तराधिकार के रूप मे प्राप्त करती है। चूंकि सम्पूर्ण मानव जाति आदम 
का बशज है, इसलिए वह पाप से ग्रसित है। ईसाई-धर्म के अनुसार पाप सार्वेमौम हैं। 
इस्लाम के अनुप्तार मानव जाति पाप को उत्तराधिकार के रूप में नहीं प्राप्त कर सकती 
है । इस्लाम आदम के ईश्वर की अवज्ञा को पाप के बजाय साधारण अपराध मानता 
है। यदि आंदम ने स्वर्ग मे रहना पसन्द किया होता तब मादव जाति की सुष्टि नही हो 


पाती | क्षत।ः इस्लाम के अनुसार आदभ ने निषिद्ध फल खा कर कोई पाप नही किया है 
बल्कि ईइवरीय इच्छा का अनुसरण किया है । 


मानव का स्वरूप 
( ॥॥2४ सरेश्वाप्ार ० शंत्रा ) 

ईसाई-धर्म के अनुसार मनुष्य ईश्वर की सृष्टि है। ईश्वर ने मनुष्य को अपने अनुरूप 
बताया है। इसलिए ईसाई-धर्म मे मनुष्य को ईइवर की प्रतिमा ( 002४८ ० ७०० ) 
कहा जावा है। परन्तु इससे यह निष्कर्ष निकालना कि मनुध्य मे ईश्वरट्व निहित है 
स्वंथा अनुचित होगा । ईसप्ताई-धर्मं मे इस बात पर बल नहीं दिया गया है कि मानव 
ईश्वर-तुल्य है । हिन्दु-धर्म की तरह 'तत्त्वमत्रि! (7048: ६४0प 2४7६ ) का ब्यवहार ईसाई- 
धर्म के मनुष्य के लिए करना अआरभक है| मनुष्य ईश्वरीय चमत्कार से शून्य है। 

ईसाई-धर्म के अतेक धाभिक ग्रस्थों मे मतुष्प को ईश्वरीय प्रतिमा के रूप में चित्रित 
नहीं किया गया है । सच पूछा जाए तो मनुष्य मौलिक रूप मे ईश्वर की प्रतिमा था। 
परन्तु दुराचार को प्रश्नय देने के कारण वह अपने को पापी के रूप में कल कित पाया । 


परन्तु इससे यह निष्कर्य निकालना कि ईसाई-धर्म में मनुष्य को अत्यन्त निम्न स्थान अदान 
किया गया है स्वायसुगत नहीं होगा । 


ईंताई-धर्म ७९, 


ईसाई-धर्म के अनुसार मोनव स्वतन्त्र है। जवतक मानव ईश्वर को प्यार करता है 
तबतक वह स्वतन्त्र आरमा की भाँति ईश्वर की श्रतिमा वना रहता है। मनुष्य ईए्वर 
री करुणा का पात्र है | वहू कर्म करने मे स्वतन्त्र है । वह अपने शुध और अशुभ क्यो" 
के हारा पुष्य तथा पाप का भागी बन सकता है । ईश्वर की तरह मावव व्यक्ति है जिसमें 
प्ीमाएं हैं। मातव में धर्म, स्याय, प्रेम आदि गुण धुर्ण रूप से निहित है । 
ईसाई-धर्म के अनुसार मानव का भौतिक शरीर यथार्थ है। कुछ छोग शरीर को 
अशुभ का कारण मानते हैं | परन्तु ईसाई-धर्म इस विचार का खण्दत करता है। ईसाई- 
धर्म में ईसा की आराधना होती है । ईगामसीह को स्वयं शरीर था इसलिए ईसाई धर्म 
शरीर को तिरस्कार वी भावना से देखने का आदेश नहीं प्रदान करता है ॥ ईसा ने यह 
दिखला दिया है कि शरीर के बावजूद आदर्श जीवन व्यतीत किया जा सकता है ! 
ईताई-धर्म जीवन के प्रति निषधात्मक दृष्टिकोण ( २२९४०४ए८ 4(((ए०८ ) को नहीं 
अपनाता है यद्यपि इसाई-धर्म से कुछ ऐसे चित्र मिलते हैं जो जीवन के प्रति नियेधात्मक 
दुष्टिकोण को बल देते है। फिर भी ईसाई-धर्म को पछायनवादी [( एः्प्यंड ) नहीं 
फहा जा सकता है । 
ग़रशभ को समस्या श्लौर उसका समाधान 
धम का उद्देश्य अशुभ का शस्याय तथा शुम की प्राप्ति है। संसार के अशुभ से धर्मे 
का विकास होता है । इसीलिए प्रत्येक धर्म में किप्ती-व-किसी रूप परे अशुभ की सत्ता को 
माना जाता है । 
अशुभ का अ्य॑ होता है शुभ का अभाव। ईसाई-धर्म के अनुसार विश्व में अनेक 
प्रकार के अशुभ तत्त्व हैं। अशुभ अनेक प्रकार के होते हैं जैसे प्राकृतिक अशुभ ( पिद्राएश 
व्छं! ), दोद्धिक अशुभ ( फ्रालीदलफ्ओं ध्णो ), तात्विक अशुभ ( #९6०४एफ्अंध्थ] 
८! ), सामाजिक अशुभ (50णांडे €स़ो ), गैविक अशुभ (एल ८एा। ) और 
सोन्दयं सम्बन्धी अशुभ ( 4७ापदधं८ 5शा! ) ! 
भूकमुप, बाढ, सर्प, रोग, मृत्यु आदि प्राकृतिक अशुभ के उदाहरण हैँ। ऐसे अशुभ 
प्रकृति में व्याप्त हैं। अज्ञान, मिथ्या ज्ञान, भ्रम आदि बौद्धिक अशुभ के उदाहरण है। 
किसी भी रचना में कुछ-म-कुछ दोष अवश्य रहता है क्योकि कोई भी रचना पूर्ण नहीं 
है । ऐसे दोषो को तात््विक अशुभ की सन्ना दी गई है। अष्पृश्यवा शोषण, दरिद्वतां 
सामाजिक अशुभ के उदाहरण है ।पराप, दिसा चोरी आदि मैंतिक अशुभ के उदाहरण हैं। 
कुहपता सोन्द्य सम्बन्धी अशुभ हूँ। यद्यपि ईसाई-धर्म में अनेक प्रकार के अशुभ का 
सकेत है फिर भी प्राहतिक और नेतिक अशुभ को ही' प्रधानता मिली है। सच पूछा 
जाए तो अन्य कोटि के अशुभ किमी-त-किसी रूप मे इन दो प्रकार के अशुभ में 
सन्निहित हैं । 
प्राकृतिक अशुभ उस अशुभ को कहते है जो प्रकृति में विद्यमान है । भूकम्प, बाद, 
मृत्यु, साँप, बाघ आदि प्राकृतिक अशुभ के उदाहरण हैं। नैतिक अशुभ इसके विपरीत 
उन अशुभ को कहा जाता है जो मानव के कांये कछापों से उत्तन्न होते हैं। अमत्य, 


ध्6 ध्रम-दर्शंन की रूप-रेया 


हिंसा, चोरी, डकौती; पाप आदि नैतिक अशुभ के उद्दहरण हैं। ईयाई-धर्म में अशुभ को 
यथार्थ माना गया है। अशुभ मनुष्य के जीवन में व्यापक एवं भयानक्त प्रतीत होता है। 
क्षव यह प्रथन उठता है कि इसका कारण किसे ढहराया जाएं? मनुष्य को ईश्वर से 
मौलिक रूप में शुभ बताया था परन्तु मनुष्य ने ईश्वर के विहद्ध तथा अपनी आत्मा के 
विरुद्ध दूपरे व्यक्ति के विष्द्ध पाप को शिरोधाय॑ क्रिया जिसके फलस्वरूप अशुभ का 
प्रादुर्भाव हुआ । 

ईसाई-धमं ने अशुभ को मानव सकस्प स्वातत््य ( #ह८वंएफ ता हो! ) का 
दुरुपयोग कहा है । इस धर्म के अनुसार ईश्वर ने मनुष्य को संकल्प स्वातत्रय दिया जिससे 
दे स्वतस्व्रतापुवंक किसी एक सेकल्प को चुनने में समर्थ हों सकें। छोग या तो ईश्वर को 
प्यार करें या घृणा; आदर करें या अनादर । मानव ने ईइवर के प्रति अनादर या घृणा 
का प्रदर्शन किया बिसके फलस्वरूप जग्रतु में अशुभ व्याप्त है। इस प्रकार ईसाई-धर्म 
के अनुसार अशुभ का कारण मानव रवयें है। सनुष्य अशुभ को वश्चययरस्परागत सिद्धान्त 
( परफाटठ7ए रण #०८्या:४ ) तथा अन्य साधनों से एक पीढी से दूसरी पीढ़ी तक भेजता 
रहा है। मनुष्य शुभ के बजाय अशुभ को अपनाकर अशुभ का कारण स्वयं बने गया है । 

बाइबिल में अशुभ को विश्द की विशेषता मानी गयी है । विश्व एक सुष्ठि है। 
सृष्टि होने के नाते यह पूर्ण नही है। अशुभ विश्व की अपूर्णता का प्रतीक है। अब भ्रश्न 
यह उठता है कि मनुष्य अशुभ से कैसे मुक्त हो सकता है ? ईश्वर की कृपा के बिना मानव 
अशुभ से मुक्ति नही पए सकता है। ईश्वर के प्रति प्रेम, आत्यसमपंण तथा समाज के 
सदस्यों के प्रति नि.स्वार्थ सेवा के फलस्वरूप वह ईइबर की करुणा का पात्र बत सकता 
है। इस प्रकार ईमाई-धर्म मे अशभ से छटकारा पाने का सकेत पूर्ण रूपेण मिलता है ! 

यद्यपि ईप्ताई-धर्मे मे अशुभ तत्व को ययार्थ माता गया है फिर भी ईसाई-धर्म निराशा- 
बाद से कोसो दूर है। मनुष्य अशुभ से मुक्त हो सकता है तथा शुभ के द्वारा अपने को 


लाभान्वित कर सकता है । वह अनेक साधनों से सम्पन्त है जो उसे अशुभ से मुक्त करने 
में सहायक हो तकते हैं । 


जहाँ तक अशुभ की व्यापकता का सम्बन्ध हे इस्हाम-धर्म, ईसाई-धर्मं का विरोधी 
प्रतीत होता हूं । इस्लाम-धर्म के अनुसार विश्व मे अत्यधिक अशुभ नहीं हैं। इस धर्म के 
अनुसार अशुभ का अत्तित्व उन्ही लोगो के वीच है जो मुसलमान नही हैं। इस्लाम-धर्म 
में अशुभ का कारण ईश्वर को माना गया हैं । अल्लाह अपने सकत्प भात्र से सब कुछ कर 
पाता हूँ । यधपि मनुष्य स्वतत्र हूँ फिर भी वह अशुभ के लिए ईश्वर को दोषी नही ठहुरा 


सकता हैं। इस्लाम-धर्म के अनुसार अशुभ का अर्थ नम्नता का अभाव हे । मनुष्य इस्लाम 
का हृदयमम कूर अशुभ से मुक्त हो सकता हैं । 


हिन्द-धर्ं का अशुभ सम्बन्धी विचार ईसाई-धर्मं के अशुभ विचार से भिन्न है । हिन्दू- 
धर्म में अशुभ को अयथार्थ माना गया है । यह मिथ्या के अतिरिवत कुछ नहीं हैं । अशुभ 
को हिन्दू-धर्म मे श्रम कहा गया है। जिस प्रकार रस्मी के स्थाद पर कभी-कभी साँप का 
आभास होता हूँ उसी प्रकार शुभ की प्रटीति भशुम के रूप मे होती है । अशुभ के लिए 


ईसाई-धर्म दब 


किसी व्यक्ति को उत्तरदायी ठहराता प्रमात्मक है। अश्युभ के लिए ने ईदवर को दोषी 
ठहराया जा सकता और ने व्यक्ति विशेष की, क्योकि "हु क्षणिक हूं । जहाँ तक अशुभ से 
मुक्त होते का प्रश्त हैं हिन्दू-धर्मे का विश्वास हूँ कि मानव ज्ञान अथवा धामिक भक्ति 
मयवा कमे के द्वारा अछुभ से मुक्त हो सकता हूँ । 

बोड-धर्म मे ईसाई-धर्म की तरह अशुभ को यथार्थ माता गया हैँं। बौद्ध-धर्म के अतु- 
सार अशुभ विश्व के कण-कण मे व्याप्त है। सच्चा का अर्थ ही होता है अशुभ को शिरो- 
धार्य करता । सभी वस्तु अशुभ के अधीन है। बौद्धनर्म मे अशुभ की व्यापकता पर 
जितना जोर दिया गया हैं उतना जोर डिश्व के किसी भी धर्म में नही दीखता है। यद्यपि 

श्व के अशुभ के लिए बौद्ध्वम में किसी को उत्तरदायी नहीं ठहराया गया है फिर भी 

मानव के अशुभ का कारण उसका पूर्व जन्म के कर्म को बतलाया गया हुँ। इस प्रकार 
मनुष्य अपनी तृष्णा तथा आकाक्षाओं के नाथ के फदस्वरूप अशुभ से मुक्त हो सकता है । 

ईसाई-धर्म की तरह जैन-धर्म में भी अश्युभ को यथार्थ माना गया है । वि4व में जीव 
ओर पुदूगल का निवास हूँ । पुदुयल जो आत्मा से भिन्‍न है नित्य अशुभ है । शुभ और 
बच्चुभ विश्व में समान मात्रा मे पाये जावे है । अशुभ का कारण विशक मे पुदुगल (प्आ८ए) 
का रहता हैं। पुदूगल को आत्मा को और प्रवाहित होते से रोक कर व्यक्षित अशुभ से 
भुवत हो सकता हूं । 

पारमी-धर्म (207287॥557), जैन-धर्म को तरह सत्ता के अर्द्धाद्च को अशुध्र मानता 
हैं। इस धर्म को दवँतवादी धर्म कहा जाता हूँ। उक्त धर्म मे अहुरामण्दा ( #गीपा० 
3०८ ) तथा अहर्मान ( वै7+पत्रत्त ) जिन्हें अगरामेन्यू ( 20873 कैशिकएए ) भी 
कहा गया है, को ईश्वर मात्रा गया है। अहुरामज्दा सर्वक्षक्तिमात पर्वत, तथा अन्य 
गुणी से विभूषित है। यह पूर्णत- शुभ है। अहूर्मान, इसके विपरीत अशुभ है तथा विश्व 
के सभी अशुमो का मूल कारण है। इसीलिए अहूमान की ठुलता अख्थकार से की गई 
है। विश्व में शुभ और अशुभ के बीच निरन्तर सघर्ष रहा करता है। मनुष्य अहुरामर्दां 
के ग्रति प्रेम, भवित तथा विश्वास के द्वारा अशुभ से मुक्त हो सकता है । 


ईसाई-धम का नोति-श्ास्त्र 
( फू जिमएड एी (॥ंआंवाा9 ) 

इसाई-धर्म का नीतिज्ञास्त्र अत्यन्त ही प्रभावशाली है। नेतिकता इस्त धर्ष का केख- 
विच्यु है। दया [६ 7एाते॥65५ ), न्याय [६ ५४७०४), सहानुभूति ( ७एए०४79 ), 
मित्रता ( क्‍फ्र॑ट्घतओक् ), परोपकार ( म०्यलएणॉ०४९८ ) क्षमा ( क0न्‍ट्टाएला८६5 ), 
दान ( दबाया ), नम्नता ( तिणणा (9 ), आत्म बलिदान [ 50 5३०७7०९ ), आदि 
प्दयुणी को इस धर्म मे प्रधानता दी गई है। ईसाई धर्म मे नैतिकता पर जितना जोर 
दिया गया है उत्तना जोर विश्व के अन्य धर्मों मे पाता कठिन है। इस दृष्टि से उक्त धर्म 
का नीतिश्ञास्त्र अनूठा प्रत्तीत होता है। ईमाई-धर्म के नैतिक विचार जानने के पूर्व यह कह 
देता अग्रासंगिक नही होगा कि इसका नौतिस्ास्त ईयामसीह के उपदेशों पर ही अधारित है। 


दर धर्म-दर्शत कौ रुप-रेखा 


ईश्वर के प्रति प्रेम तथा अपने पड़ोसी के प्रति प्रेय रखता ईसाइयों के नौदिशात्त का 
आधार प्रतीत होता है। ईसाई घर्म भे ओल्ड टेस्टामेट के दस आदेशी को किसी-न-किसो 
रूप में मान्यता मिली है। परन्तु उसके पालन में आन्तरिक शुद्धता तथा हुदय की विज्ञालता 
प्र बल दिया गया है। 

शलोपदेश! 
(8शए0॥ा0 णा हि ४०गा ) 

ईसा के प्रधान उपदेश शैलोपदेश ( पहाड पर के उपदेश ) के नाम से विध्यात्त है! 
शेलोपदेश् मे ईसाई धर्म के नैतिक विचार का चमत्कारपूर्ण विवेचन हैं। ईसा ने अपने 
उपदेशों को जनता के दीच प्रभावशालो ढंग से प्रस्तुत किया है। प्रो० मित्रा की यें 
पंक्तियाँ--7%४$ $0ल्‍595$ 6 ए्रेष्ठा।ुप ]९एट जे पीट ९०छा ए फंड एणवो 
(६३८४ंग्रह्ठ 0 [55०5,”--इस कषन की पुष्टि करती है। ऐसा मानना कि ये उपदेश 
ईसा के छब्दों को यथार्थ रूप मे प्रस्तुत करते हैं कठिन जात पडता है। कुछ विद्वानों का 
मत है कि इसमें कुछेक ऐसे उपदेश सग्रहीत हैं जो ईसामसीहू के निजी शब्द नहीं थे । 
जो कुछ भी हो, शेलोपदेश को ईसाई-घमे के अनुयायी अत्यन्त ही श्रद्धा से ग्रहण करते हैं । 

शैलोपदेश का आरम्भ इस प्रकार होता है-- 

(१ ) जिनके अन्दर दौन भाव उत्पन्त हो गया है, वे घन्य हैं क्योकि ईदइवर का 
साआाज्य उन्ही को प्राप्त होगा ) ( /8>5850 ३४९ 06 90०७ 7 शुरवी 67 पीला$ 
38 (06 पंजहपणा ०५ 500" ) 

( २) विनयी पुरुष धन्य हैं क्योंकि दे पृष्दी पर विजय प्राप्त कर लेंगे । (“7826568 
256 (76 77९८ 07 पाए शादी १परल्तो; चद च्वत) 

(३ ) दयालु पुरुष धन्य हैं, क्योकि वे ही ईश्वर कौ दया प्राप्त कर सकेगे। 
( *छ656व ब्ा6 पट ऋध्लेधि] 6फ ॥067 54] >९ए९०ए६ ॥06709” ) 

(४ ) जिनका अन्त'करण शुद्ध है, वें धन्य हैं क्योकि ईश्वर का साक्षात्कार उन्हें 
होगा 4 ( "म्राठ55०वे ड7& एऐप्पट व प्रदाफर वि धाटए शी) 5०७ 9००" ) 

( ५ ) शान्ति के प्रचारक धन्य हैं क्योकि वे भावान के पुत्र कहे जाएँगे । (“655व्त 
बाए शरद छटबलट-नप्रबपटाड 0 धीटए बी फए व्योच्त टोणचाला एी 5509! ) 

उक्त उपदेशों मे नैतिक ऐश्वर्यं एवं उदारता का भाव प्रम्फुटित होता है। ये उपदेश 
सरल हैं तथा हृदय को प्रभावित करते हैं। इनमे विश्वास और आज्ञा भी सन्निहित है । 
ईसा ने हत्या, व्यभिचार, हिसा आदि अधर्मों का निषेध करते समय मास्तरिक पक्ष प 
दल दिया हैं। उन्होने अपराधो के भात्र दाह्य पक्ष को ही दोपी नही ठहराया है. वल्कि 
अपराधों के आान्तरिक पक्ष को भी दोपी बतछाया है क्योंकि वे अपराध को जन्म देते हैं । 
इस प्रकार उन्होने वैधानिक दुष्टिकोण की अपेक्षा आध्यात्मिक दृष्टिकोण पर बल दिया 
है । उदाहरण स्वरुप ईसा के अनुसार हिंसा से बचने के लिए सिर्फ हिसा का परित्याग ही 


पर्याप्त नही है बल्कि क्रोध आदि प्रवृत्तियों का नियन्त्रण भी आवश्यक है । ये प्रवृत्तियाँ ही 
हिंसा के लिये बाध्य करती हैं । 


इप्ाई-धर्मे छह 


ईहाई-धर्म में शुद्धता ( 70707 ) को वैतिकता का आवश्यक अंग माना गया है। इस 
धर्म में सदांचरण तथा पवित्र जीवन के लिए शिक्षा दी गई है । जहाँ तक व्यभिवार का 
सम्बन्ध हैं ईसाई-धर्म का आदेश यहूदियों के आदेश ( तुला ००णागक्षाएयाला ) से 
उच्च प्रतीत होता है । इस प्रसंग में ईस्रामसीह की ये पंक्तियाँ उल्लेखनीय हैं--- तुमने 
सुता होगा-+कहा गया है कि ब्यभियार न करो पर #ं तुमसे कहता हूँ कि जो कोई बुरे 
मन से किसी स्त्री को देख भी लेता है वह अपने संत में उससे व्यभिचार कर चुका । यदि 
तुम्हारी दाद आँख तुम्हे ठोकर दे तो उसे विकाल कर फेंक दी, क्योकि तुम्हारे लिए भला 
है कि एक अंग का नाश हो और धारा शरीर नरक से बचे ।” उक्त आदेश सभी प्रकार के 
मशुभ का उन्मूलन करता है जो मानव की वामनाओ से उत्पन्न होते हैं । 

ईमाई-धर्म के नौतिशास्त्र की अनुपम विशेषता क्षमाशीलता ( #087ए८ग८४5४ ] पर 
जोर देना कहा जा सकता है । यहाँ शत्रुओ के प्रति प्रतिकार की भावना रखने के बजाय 
क्षमाधील रहने वा आदेश दिया गया है। शौछोपदेश की निम्नांकित पक्तियाँ उक्त कथत 
की साक्षी हैं--- 

“तुम सुर चुके हो--कहा गया है कि भाँख के बदले आँख और दाँत के बदले दाँत 
तोदना नीति सम है । परन्तु मेरा कहता है कि बुरे का बुराई से प्तामना मत करो । यदि 
कोई तुम्हारे दायें गाल पर थप्पड़ सारे तो उसकी ओर बायाँ गाल भी फेर दो और उसी 
प्रकार यदि कोई तुम पर मुकरमा दापर करके तुम्हारा कोद ने ले तो उसे तुम अपना 
लबादा भी दे दो ।/” 

यहुदियों का सिद्धान्त 'भाँख के लिए आँख और दाँत के लिए दाति” से प्रतिकार की 
प्रावना अन्तर्भूत है। यह स्वाभाविक परिस्थितियों में संचालित होता है। नैतिकता का 
अथे ईसाइयो के अनुसार स्वाभाविक प्रवृत्तियों का सचाहन नहीं बल्कि उव पर रोक 
लगाना है इसीलिए ईसाइयों को यह सिद्धान्त मान्य नही है ! कुछ विचारको ने क्षमा भर 
अहिंसा का पालन निर्बठता का परिच्रायक कह्ाा है। भाज के ससार में जब मानव अपनी 
शवित और प्रभुता के लिए सघप करता है, "तब क्षमा अथवा अआहिसा को अव्यावहारिक 
मातना स्वाभाविक हैं। परन्तु इससे यह निष्कर्ष नहीं निकलता कि क्षमता निर्दलता का 
यूचक है । इसके विपरीत क्षम। अथवा अहिंसा सबल व्यक्तियों का शस्त्र हैं। महात्मा गाँधी 
ने भी अहिंसा की विशेषता की ओर हमारा ध्याद आक्ृष्द किया है। 

शैलोपदेश की महत्ता यह है कि यह सभी व्यक्तियों के प्रति प्रेम तथा अप्रभाप्रन का 
भाव रखने का आदेश देता है। मनुष्य को मात्र अपने शुभविन्तको के प्रक्ि ही प्रेम का 
भाव नहीं रखता चाहिए बलिक श्षत्रुओं के प्रद्धि भी प्रेम का भाव रखना चाहिए। शैदो- 
पदेश का निम्ताकित सिद्धान्त इस बात की पुष्टि करता है--],0०४४ ए०प८ लालयां०५ 
9]855 ऐ॥27) ॥03॥ 0४7३8 ४99, ६० 89०१ ४0 [॥6ए हंा्व। [क्ष5 ५0७,” ईसा के उत्त 
भादेश का पाठन अत्यन्त ही कठिन प्रतीत होता है। उन्होने अपने बेरियो के प्रति भी प्रेद 
रखने का आदेश दिया है। अपने शत्रओ के प्रति क्षमाशीढ़ रहना एक बात है परन्तु उनके 


द्हु धरमं-द्शन की झूपररेदा 


प्रति प्रेम) का भाव रखता दूसरी बात है। जो व्यक्ति अपने शत्रु के प्रति प्रेम व्यक्त करता है 
बहु अपने को ईश्वर का पुत्र कहने का दावा कर सकता है। छपर्युक्त आपेश में इस दाह 
पर घोर दिया गया है कि मनुष्य को ईश्वर की तरह पूर्ण होने का प्रयाप्त करता चाहिए ! 
ऐसा तभा हो सकता है जब वह ईश्वर के गुणो का अनुकरण करे । ईश्वर मनुष्य के बीच 
भेद नही करता है तथा सभी मनुष्यों को समान रूप से प्यार करधा है। मनुष्य को भी 
इसी तरह सभी व्यक्तियों के साथ प्रेम का भाव रखना चाहिए। 

ईसाई-धर्म से पर-निन्दा को अधम माना गया है। जो व्यक्ति दूसरों की निन्‍दा करता 
है अथवा उसके दुर्गंणो के प्रति जागरूक रहता है वह अर्नतिकता कौ प्रश्नय देता है । इसी- 
लिए शैलोपदेश मे दूसरो के दुर्गूणो को देखने के वजाय अपने दुर्गूणों के प्रति जागरूक रहने 
का आदेश दिया गया है “तुम अपने भाई की आँख के तिनके को बयो देवते हो और अपनी 
आँख के ले को वयो नही देखते ?*' 

ईसाई-धर्म के मौलिक सिद्धान्त जो इसे विषव के प्रधान धर्म के रूप मे प्रतिष्ठित कर 
सकी मार्क १२ और ल्‍ल्पूक १० में वणित है | ईसा ने प्रथम आदेश के सम्बन्ध में पूछ जाने 
पर कहा-->पसद्धा। 0 4998, [6 [076 ॥$ प्रणण (506, [6 [00 ६४ 006 ध्यर्त [॥00 
झा: 0एड पह 70वें 09 609 69 ॑ गे हाए वहा, ढणाप ठप ठाँ 4॥ [09 $5ण), 
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86 8728067 ॥97 (5 शाह 38 ॥0 008४ (00॥7020॥0., उक्त आदेजश्ञ में प्रथम 
आदेश को '87०02! बाह्य जाता है जो प्रत्येक यहुदी प्राथेना का आवश्यक अग है। द्वित्तीय 
आदेश प&णशपंटए में सग्रहीत है । ये दोनो आदेश ईसाई-धर्म के सार हैं । 
ईसा की शिक्षाश्रों का रहस्य 

ईसा की शिक्षाएँ बैलोपदेश जगत्‌ प्रसिद्ध है। उनकी शिक्षा का मूल परेंश्य मतुष्य- 
हृदय को परिवर्तित कर उसमे आदर्श मनुष्यता को प्रतिष्ठित करता था तथा इसी पृथ्वी 
पर ईश्वर का राज्य [ दिाहरवणा ० 00 ) उतारना था । ईइवर के राज्य का अथ॑ 
ईसाई-घर्म में विनीत और नमम्न व्यक्तियों के राज्य से लिया गया है। वहू एक ऐसा राज्य 
होगा जिसमे भ्रानुभाव प्रवाहित होगा, जिसमें सभी मनुष्यो को एक ही पिता का पुन 
समझा जाएगा । ईसा इस राज्य के आगमन के सम्उन्ध में पूर्णत* विश्वस्त थे। 

ईसा की शिक्षा का दुसरा उद्देश्य विश्व में शान्ति की स्थापना करना था। उन्होने 
मनुष्य को क्रोध के उन्मूलन का आदेश दिया है। उन्होंने ससार के समस्त व्यक्तियों के 
प्रति प्रेम व्यक्त करने का आदेश दिया है। ईसा के समस्त आदेशो मे उन्हीं विषयो के 
प्रतिकार की चर्चा है जो मनुष्य को मनुष्य से परथक्‌ करते है तथा शान्ति की स्थापता ण 
बाधक सिद्ध होते हैं । 

ईसा की शिक्षा का तीसरा उद्देश्य एक आदर्श धर्म का अतिपादन था । उन्होने घर्मे 
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की बाह्य आइम्बरो से अरूग रखता चाहा जो धर्म का गला घोटने में सक्षम सिद्ध होते 
हैं। उन्होंने ईमाई-धर्म में शुद्ध आराधना पर अत्यधिक जोर दिया है। उन्होंने धर्म को 
हंदय की वस्तु कहा है। ईश्वर हुदय को देखता है। इसीलिए बाह्य शुद्धि तथा धाभिक 
क्वियाओ का ईस्ाई-धर्म में महत्वपूर्ण स्थान नहीं है। व्यक्ति को दूसरों को दिखलाने के 
लिए दान नही करने का आहरेदा दिया यया है । इस सन्दर्भ में ईसा की ये पक्तियाँ उल्लेख- 
नीय हैं-- ध्यान रखो कि खोगो को दिखलाने के लिए दाद वे करो । इस अकार के दान 
का वुछ भी फछ तहीं मिलेगा । जब तुम दान करों तव इसकी घोषणा न करो। इस 
प्रकार दान करो कि तुम्हारे वाएँ हाथ को भी पता न लगे कि दाएँ हाथ ने दान किया 
है! तुम्हारा दात गुप्त रूप से होना चाहिए। परमपरिता परमेश्वर सब कुंछ देखता है ! 
वह तुम्हें इसके छिए पारितोपिक देगा ।” इसी प्रकार ईसाई-बर्थ में प्राथेता भी गुप्त रूप 
से ही करने का आदेश दिया गया है। 

ईसाममीह ने आराधना का एक नया दृष्टिकोण उपस्थित क्िया। ऊत्होते धर्म को 
सत्य एवं शाइवत आधार दिया । उनके इन प्रयासों के फलस्वरूप इसाई-धंर्म विश्व के 
महान्‌ धर्मों मे प्रतिष्ठित है । 

ईसा की शिक्षा की अन्तिम विशेषता यह है कि उन्होने मतुष्यो में अपने प्रति भक्ति का 
भाव भरा तथा यहू विश्वास उत्पन्त किया-में ही कर्ता हुँ-मैं ही प्रकाश हुँ-मैं ही मार्ग हुँ- 
बिता मेरे द्वारा कोई भी पिता के पाप्त नही पहुँच सकता । ईसा का यह कथन भगवदुगीता, 
जो हिन्दू-धर्म का मुख्य प्रन्थ है, से मिलता-जुलता है । भगवदगीता में भगवान ने कह्दा है- 
“सभी धर्मों को छोडकर मेरी शरण में आगो । मैं तुम्हे सब पायो से मुक्त कर दूँगा |" 

मुक्ति के सार्ग 
( 7४8 #99 0 #2ग्राएंगण! ) 

ईमाई-धर्म में मुक्ति के लिए ईइवर में विदवास आवश्यक है। ईइवर में विश्वारा के 
अतिरिक्त ईसामसीह मे भी विश्वास करना आवश्यक माना गया है क्योंकि वे मानव के 
उद्धारक हैं। उन्होने स्वय कहा है “बिना मेरे द्वारा कोई भी पिता के प्राप्त ही पहुँच 
सकता ।? ईसा की शिक्षाओं का हृदयगरम कर मानव मुक्‍्त्र हैं। सकता है। 

ईसाई-धर्म में मुक्ति के लिए ईश्वर की कृपा और लक्षमा पर अत्यधिक बल दिया गया 
है। ईश्वर की कृपा के घिता मनुष्य मुक्ति का भागी नहीं हो सकता है। इस घर्म के 
अनुसार मनुष्य अपने प्रयासी से मुक्ति को नहीं पा सकता है। मुक्ति के लिए ईश्वर की 
कृपा और प्रेम आवश्यक हैं। ईप्ताई-धर्म का यह विचार हिन्दु-धर्मे और बौद्ध-धर्म के मुक्ति 
सम्बन्धी विचारों से भिन्‍त है । हिन्दू-धर्म और बोद्ध-धर्म मे मुक्ति को अपनाने के लिए 
ईश्वर की आवश्यकता नहीं है। इन घर्मो के अनुसार मानव अपने प्रयत्नों से मोक्ष अथवा 
विर्बाण का भागी हो सकता है। ईसाई-अर्म मे भृवित को अपनाने के लिए हृदय अथवा 


कषन्तःकरण की शुद्धता पर भी जोर दिया गया है। पवित्र हृदय बाला व्यक्ति ही मक्ति 
का फात्र है) हैं 


ध६ धर्मे-दर्शन की हफपररेथा 


क्या मुवित के लिए कम आवश्यक है ? क्या मुक्ति की प्राप्ति विश्वास से सम्मव है ? 
जहाँ तक मुक्ति के छिए कर्म अथवा विश्वास की आवश्यकता का प्रपन है ईसाई-धर्म के 
अनुयापियों में मतभेद है। कुछ विचारको के अनुसार मानव कर्म से मुक्त हो सकता है 
परन्तु इस विचार को अधिक प्रामाणिकता नही मिली है। 

कुछ विचारकों के अनुवार मुवित के लिए ईश्वर की कृपा ही पर्याप्त है। परन्तु सच 
पूछा जाए वो मुक्तित के लिए ईश्वर में विश्वास तथा कर्म दोनों ही, आवश्यक हैं । कर्म 
मुवित के लिए इसलिए आवश्यक है कि वे भक्ति को दृढ़ बनाते हैं । 

मानव का चरम धहदेय ( 2४275 76पगए )--ंसाई-धर्म के अनुस्तार मनुष्य का 
पहेशय वैयविवक अमरता ( 7678० रंघााम०हाणए ) को प्राप्त करना है। मलुष्य का 
भ्रक््य-जीवव उसके वतमान जीवन के कर्मो के अनुसार ही निश्चित होता है। उसी 
व्यक्ति का भविष्य-जीवन सुखमय होता है जिसने परुथ्धी पर नैतिक जीवन व्यतीत किया हैं 
तथा अपने बुरे कर्मों के लिए ईश्वर से क्षमा प्राप्त की है। यदि कोई व्यवित अपने जीवन- 
काल में अशुभ रहा है ठो वह दु खमय जीवत का भागी है । ईसाई-धर्म के अमरत्व विचार 
बेदान्त दर्शन के अमरत्व विचार से मिन्‍ने है। वेदान्त-दर्शेत में जीव ब्रह्म में तद्ाकार हो 
जाता है परन्तु ईसाई-धर्म में मनुष्प ईश्वर में एकाकार नही हो सकठा है। ईसाई-धर्म के 
अनुतार मनुष्य ईदवरत्व को नहीं प्राप्त कर सकता है। वह ईश्वर से पृथक्‌ अपनी संत्ता 
कायम रखता है । 


बपतिस्सा 
( 8$फ0»॥ ) 

ईसाई घम में भूत (१४७४४) को अशुभ माना गया है। यही कारण है कि ईमाइयो ने 
शरोर की शुद्धि पर जोर दिया हैूँ। इस धर्म से बपतिस्मा संस्कार को मानना इस कथन की 
पुष्टि का सबल प्रमाण कट्टा जा सकता है! ईसाई धर्म के पूर्व भी बपतिस्मा का प्रचूृन था | 

प्रारम्भिक ईसाइयो ते बपतिस्मा को पाप के उन्मूलन के लिए भआावश्यक है सार्क के 
परिधिष्ट मरे ईसा ने कहा है "पर (४०६ ४९!४क्‍४२७४४ झावे 5 0398860 80980 98 38१2. 
तरतुलिबन ( [७॥७॥४7॥ ) के मत मे बप्रतिस्पा शाइवत जीवन का सुचक है। जॉन ने 
बपतिस्‍्या को आध्यात्मिक जीवन दा प्रतीक साभा है । सन्त थौसमत अक्पूनस (५0४85) 
का मत है कि बपतिस्मा के जिया सागव ईसा के प्रंप का पात्र नहीं हो सकता है । 

जल के द्वारा मावव परवित्रता को अपना सकता है। जल की तरह अग्नि को भी 
शुद्धि का माध्यम माता गया है। जि प्रकार भौतिक अपवित्रता का नाश अग्नि से 
होता हैं; उसी प्रकार पाप की शुद्धि अग्नि से सम्भव है। इसका कारण यह है कि पाप 
भोतिक अपविवृता का दूसरा नाम है । 

इस्छाम-धर्म में भी बाह्य शुद्धि पर जोर दिया गया है । नमाज में दाखिल होने के पूर्व 
ध्यवित की जल से मुंघ धोना, दोनों कलाई धोना, नाक का भीतरी भाग घोना आवश्यक 
मादा गया है। 


ईमसाई-धर्म ६७ 


हिन्दू-धर्म में भी शरीर की शुद्धि पर बढ दिया गया है। किसी प्रकार के धामिक 
कार्य करने के पर्व स्‍्नाम करता आवश्यक माना जाता है। पवित्र जल से स्तान करने 
के फरत्वरूप मानव का पाप दूर होता है। हिन्दू धर्म की तरह अग्नि को शुद्धि का साधन 
ग्राता गया है। इमशान से लौटने के पश्चातु अग्नि का सपने शुद्धि के लिए अपेक्षित माना 
जता है 

ईसाई-घर्म श्र हिन्दू-धर्म 
६ (॥ाजांडणं।9 थाए पसलएएपंशा) ) 

ईमाई-धर्म॑ एक व्यवित्त विशेष की देन है । यह ईसा के उपदेशों पर आधारित है। 
परन्तु हिन्दु-धर्म अनेक ऋषियों, साधुओं के विचारों का प्रतिनिधित्व करता है हिन्दू धर्म 
किसी मसीहा की देव वहाँ है। हिंन्दू धर्म को व्यक्तिवादी धर्म कहुना भूल है। हिन्दू धर्म 
और ईसाई-धर्म के ईश्वर-विचार एक-दूसरे से मिलते जुढते हैं। ईसाई-घर्म मे त्रिमूर्ति 
हो कल्एना की गयी है। पिता, पुत्र और पवित्र आत्मा तीनो एक ही ईश्वर के भिन्‍व- 
भिन्‍दे रूप है। हिन्दू-धर्म मे ब्रह्मा, विष्णु तथा महेश की कल्पना की गई हूँ । ये तीतो एक 
ही ईशवर के झप हूं 

हिन्दु-घर्म एकवादी धर्म हैँ। ईश्वर के अतिरिक्त यह फ्रिसी सत्ता को सत्य नहीं माजता 
है। परन्तु ईमाई-धर्म ईश्वर के अतिरिक्त विश्व जौर मानव को सत्य मानता है| 

हिन्दू-धर्म मे मानव और ईश्वर के बीच खाईं नहीं है। परन्तु ईमाई-धर्म मे मनुष्य 
और ईश्वर के बीच खाइ हूँ । मनुष्य ईश्वर में तदाकार नहीं हो सकता है। हिंन्दू-धर्म 
में मानव अपने प्रयत्ता से मोक्ष को अपना सकता है परन्तु ईसाई-धर्म में ईश्वर की कृपा 
के बिना भुक्ति अतम्भव हूँ। हिन्दु-धर्म में अशुम को अंययार्थ माता गया है परन्तु ईताई- 
धर्म मे जशुम को ययार्य दाता गया है + हिन्दू-धर्म मे अशुभ को मिथ्या या असत्य कहकर 
इसके अध्वित्व को समाप्त कर दिया गरथा है। परन्तु ईसाई-धर्म में अशुभ की वास्त- 
विकता पर वछ दिया गया है । 

इंत विभिन्नताओं के बावजुद दोतो धर्म ईश्वरवादी धर्म ( [॥6506 708०७ ) 
कहे जाते है। दोनो धर्मों मे ईश्वर को विर्व का खष्टा माता गया है। दोनों धर्दो के 
अनुप्तार ईश्वर की सद्या एक है । इसलिए दोनों धर्मों को एकेद्व खादी धर्म ( ॥(०70- 
एाधध३0० 708000 ) कहा जाता है। दोनो धर्मों में शरीर की शुद्धि पर बल दिया गया 
है। दोनो ही धर्मों मे मूल्यों पर विशेप बल डिया गया है ! हिन्दून्धर्भ और ईताई-धर्म 
उच्चकोटि की नैतिकत। प्रस्तुत करने में प्क्षम प्विद्ध हुए है । 

ईसाई-घमं झौर इस्लाम 
( (ं5॥7079 वा।ए ॥8)9फ ) 

ईसाई-धर्म को तरह इस्लाम भी देवदूत के आदेशों पर आध(रित है। ईनाई-बर्म का 

आधार ईप्ामसीह का उपदेश १ इस्ताम-धर्मं का आधार मुहम्मद साहर का आदर दै। 


द्द धर्म-दर्श की रूप-रेखा 


दोनों धर्म व्यक्ति विशेष की देन है। अतः दोनो वर्गों को व्यक्तिवादी धर्म कहना प्रमाणपुष्द 
है। इस्लाम और ईसाई-धर्म मे दूसये समता यह है कि दोनों धर्मों में ईइबर के अस्तित्व 
को सत्य माना गया है। दोनो धर्मों में ईइवर को एक भौर व्यकितित्वपूर्ण माना गया हैं। 
दोनों धर्मों को एकेइवरवाद [ )(०0०॥॥६॥४70 ) का उदाहरण मानना न्याय सगत है। 


इस्लाम और ईवाई-धर्म मे तीतरी समता यह है कि दोनों धर्मों मे भोतिक विश्व 
और आत्मा को यथार्थ माना गया है । ईश्वर के अतिरिक्त विश्व और आत्मा का अस्वित्व 
सत्य है--ऐसा दोनो धर्मों के विचार हैं॥ ईसाई-धर्म मे इसामस्ीह ने मानव और ईश्वट 
के बीच सम्बन्ध स्थावित करने का प्रयास किया है। इल्लाम-धर्म में मुहम्मद साहब ने 
ईदवर और विश्व के वीच सम्बन्ध स्थापित करने का प्रयास किया है। 
उक्त बातो में समानता होने के बावजूद दोनो धर्मों मे भेद है । 
ईताई-धर्म मे मावव ओर ईश्वर के बोच एक खाई रह जाती है। मानव अपने प्रयर्त्तो 
के बावजूद ईश्वर से ददाकार नहीं हो मकता है । ईसाई-धर्म मे मानव ईश्वरत्व को नहीं 
अपना सकता है) परन्तु इत्ताम घर में 'अल्ठाह' और मनुष्य के बीच किसी प्रकार की 
खाई नही रह जाती है। इस्लाम में मनुष्य ईश्वरत्व को प्राप्त कर सकता है । इस दृष्टि- 
कोण से इस्लाम-धर्मे हिन्दू-धर्म से मिलता-जुढता है। हिन्दू-धर्म मे मनुष्य अपने प्रयासों 
के फलस्वरूप ईइवरत्व को ग्रहण कर सकता है | 
इस्छाम-धर्मं ओर ईसाई-धर्म के अनुसार विश्व की सृष्टि ईश्वर ने को है। यद्यपि 
दोनो घ॒र्मो मे विश्व को ईश्वर की सुष्दि कहा गया हैं फिर भी दोनों धर्मों के जगतु 
सम्बन्धी विचार एक दूसरे से भिन्‍न है। इंस्लाम-घर्म के अनुसार विश्व मे अशुभतत्त्व 
नहीं है। विश्व शुभ ईश्वर की सृष्टि होने के कारण मूलत' शुभ है । परन्तु ईसाई-घर्म में 
जगतु को अशुभ के अधीन माना गया है। अशुभ को वहाँ यथार्थ माना यया है। अशुभ को 
इंसाई-धरमं मे विश्व को विश्वेषता बतलदाया गया है । 
इस्लाम-घर्म मे मनुष्य को अपने भागय का स्वयं निर्माता कहा गया है। अपने चरम 
उद्देश्य के लिए उसे ईश्वर की कृपा पर निर्भर नही रहना पड़ता है। परन्तु ईसाई-धर्म मे 
ईरूवर की कृपा के बिना मनुष्य मुक्ति का भागी नहों हो सकता है । 
इंडवर के गुणों को लेकर भी इस्दाम और ईहाई-ध्र्मों मे भेद है) इस्लाम-धर्मं में 
ईश्वर की शक्ति पर अत्यधिक जोर दिया गया है। परन्तु ईसाई-आर्म मे ईश्वर की विवेक- 
घीछता तथा क्षमाश्ीठता पर अत्यधिक्त मोर दिया यया है ! 
इस्लास-धर्म में घासिक क्रियाओं पर बल दिया गया है। रमजान के यहीने में उप- 
दास रहना, दित में पाँच वार नमाज पढ़ना, खेरत की प्रथा का प्रचलत, हज करने के 
लिए मक्‍क्रा जाना आदि धर्माचरण उक्त कथन को पुष्टि करते हैं॥ परन्तु ईताई-धर्म मे 
धामिक क्रियाओं की महत्ता नहीं दी गई हैं। इसके दिपरीत ईसाई-छर्म में अन्तःकरण की 
शुद्धता, हृदय की त्रिशालता पर जीर दिया गया है। इस प्रशार ईमाई-घर्म नैतिकता के 
आन्तरिक पक्ष पर जोर देता है जवर्कि इस्लाम-धर्म नेतिकता के दाह्म पक्ष पर बल देता हैं । 


ईसाई-धर्म दर 


ईसाई-धर्म श्रौर बौद्ध-घ मे 
( (करांभागाए 20 छाक्षांगा ) 

बोद-ध्र्म और ईमाई-धर्म के विकास के क्रम में समता पाई जाती है। जिस प्रकार 
हिलदु-धमे ते बौद्धन्र्म विकत्तित हुआ उसी भ्रकार यहूदी-धर्प से ईमाई-धर्म प्रस्फुटित हुआ 
है। इस दृष्टि मे बोद्ध-धर्म और ईयाई-धर्म को एक ही धरातल पर रखा जा सकता है। 
उक्त समता के अतिरिक्त दुप्तरी समता जो अधिक महत्त्वपूर्ण है वह यह है कि दोनों धर्म 
नैतिकता पर आधारित है। नंविकता ईसाई-धर्म और बौद्ध-धर्म का केस बिन्दु कहा जा 
सकता है। दोनों धर्मो में पवित्रता, नम्जता, सत्यता, प्रेभ, भद्रता, विवयशीझता जादि सदु" 
गुणों पर अत्यधिक जोर दिया गया है। बुद्ध की अनेक शिक्षाये, न्यू ठेस्टामेह की शिक्षाओ 
ये मिलतीजुलती है | शेलोपदेश मे बौद्ध-धर्म की शिक्षाओं की झठश मिलती है। इस प्रश्तम 
से धीमती रेज डेविड का यह कथन उल्लेंश्रवीय है--"]8 7०८॥७० ग्रातणी 0 १४५ 
ध90 20% [॥ 08 ०६ (॥६ ॥703) ॥880ग7९ 06 06 ९0*965 ॥8 0८ [0 
(80 609॥7300 (ह९०ैपाह शो 0०६ छचजाएे ॥ 58 89000: एताप्रह5, सथपाशवो 
एथाणा65 0]067 ए4ा 06 2०५/१०३$, दैदां, णि ॥8547006, ७ जो तर गराणज) पेठ0- 
२६४ एण)8४०७९8 08भ7ऐश 7 96 50-09॥20 इटाएणा णा पार ४0फ७ा, 32) ॥058 
जाए दा 08 5कछुथआ2त ॥09 प्रा एाध५ा० 000035$ गीह6 परक्रा।वरएश्त वा 
[0070 ॥80॥ फ ह6 *पृशाओो८४६ ('" 

बीद्ध-धर्म थोर ईसाई-धर्म मे तीसरा साम्य यह है कि दोनों धर्म व्यक्ति-विशेष द्वारा 


प्रतिपादित हुए है। ईसाई-घर्म ईप्ताममीहू के उपदेशों पर आधारित हैं जबकि बौद्ध-पर्मं 
बुद्ध की शिक्षाओ पर भाधारित है । 


दोनो धर्म मानवताबाद के सुन्दर उदाहरण कहे जा सकते है । सभी ममुष्य प्तमान हैं। 


जाति, धम, धन आदि के द्वारा व्यक्ति-व्यवित में भेद करना पब्रामक है। स्रामव की सेवा 
जीवन का चरप लक्ष्य है। 


इन समानतताओं में यह निष्कर्ष निकोलता कि ईसादे और बौद्धन्धर्म के बीच वृषम्य 
का अभाव है, भ्रामक होगा। बौद्ध-धर्म अतीश्य रवादी धर्म है। बुद्ध ते ईश्वर के सम्बन्ध मे 
जितने प्रश्न हैं. उनके उत्तर जानने के लिए लोगो को अनुत्साहित किया। इसके विपरोत 
ईप्ताई-श्रमें ईशवरवादी धर्म है। ईमाई-धर्म मे ईश्वर का महत्त्वपुर्ण स्थान है । 

ईमाई-धर्म के अनुप्तार धानव ईश्वर की कृपा से ही मोक्ष को अपवा सकता है। ईसा* 
मसीह की दया के बिना मोक्ष को अपनाता अंस्भव है। इसके विपरीत बौद्धनधव्म में 
निर्वाण को मानवीय प्रयत्नों के द्वारा प्राष्य भावा गया है। 

वौद्ध-धर्म मे जगत को प्नगभगुर तथा दुःख्थ बतला कर इसकी महुत्ता को समाप्त 
कर दिया गया है। मश्वर विदव से भ्रेम करना लाभप्रद नहीं है। ईसाई-धर्म में इसके 
विपरीत विश्व को रात्य गाना गया है। विश्व से पछायन की प्रवृत्ति को यहाँ निन्‍्दा 
की गई है। 

दे ईताई-धर्म प्रीर यहुदी-धर्म 

ईसाई-धर्म का उद्भव बहुदो-धमं से माता जाता है। यह उद्दभद अकस्माद तथा 
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अस्वाभाविक नही है । यहूदी धर्म मे कुछ ऐसे तत्व विद्यमान थे भो ईसाई-धर्म का आधार 
होने मे सक्षम सिद्ध हुए। यहुदी-धर्म का एकेश्वरवाद, नैतिक विचार तथा मुक्ति सम्बन्धी 
विचार ने ईसाई धर्म को प्रभावित किया है। 
यहूदी धर्म में कहा गया है “६06 ह00 शीश 0४8 हा०[,णाव ७ ठठ्व सवा थी 
पाए 06३8 47१ भवाध जो) (7५ 500! शा छा था! 09 एाहए६ ०" । ईसाई धर्म मे उक्त 
विचार को धर्म का केन्द्र विन्द्र बताया गया है। इसके वावजूद ईसाई धर्म के ईश्वट 
विचार बोर यहूदी धर्म के ईश्वर विचार प्रे कुछ मामलों में वेप्रम्य दीखता है । यहुदी धर्म 
में ईश्वर को विश्व का शासक, शक्तिशाली व्यक्ति तथा न्यायी कहा गया हैं। परस्तु 
ईसाई धर्म भें ईश्वर के उक्त ग्रुणो के अतिरिक्‍त उन्हे (प्रेमम्य पिता कहा गया है ) जो 
अपने उपास्तको से प्रम की माँग करता है तथा जिन्हें वह भी प्यार प्रदान करता है। 
ईइवर सिर न्‍्यायी तथा शक्तिशाली ही नही है वल्कि दयालु तथा क्षमाशील भी है ) 
ईश्वर एक है--इसका ज्ञान यहूदी देवदूतों को हुआ था; परन्तु ईश्वर प्रेममय है-- 
पहु ईपता की साधना का परिणाम था ।ओोल्ड ठेस्टामेट'मे कहो भी ईश्वर को पिता कहुकर 
सम्बोधित नही किया गया है परन्तु न्यू टेस्टामेट में ईश्वर को 'क्षमानील' पिता वहां 
गया है। ईइवर को क्ष माशील मानना ईसाई धर्म की निजी विशेषता कही जा सकती है। 
यहूदी धर्म ओर ईसाई-धर्म की शिक्षाओं में भी समता है। 'शेलोपदेश” जो ईसा की 
शिक्षाओ का प्रतिनिधित्व करते हैं “ओल्ड देर्दामेंट' में वर्णित छ्षिक्षाओं से मिलते-जुलते 
हैं। ईपा की शिक्षाओ में ओल्ड टेस्टामेट की शिक्षाओ का ताकिक एवं समत रूप पाते हैं। 
घक्त समानताओ के बावजूद ईसाई धर्म यहूदी धर्म के विहद्ध प्रतिकिया कहा जाता है । 
ईसाई घर्म में भेद 
ईसाई धर्म मे गिरयाघर ( 00४४०) ) का महत्वपूर्ण स्थान है माध्यमिक काछ मे 
गिरजाधर को ईसा और उनके आद्शों को शिरोधायें करने का माध्यम माना जाता था । 
परन्तु घीरे-धोरे गिरजापर व्यक्ति और प्रभुता का केन्द्र स्थल बते गया । पिरजाधर 
ईबवरीय कृपा और सुबित का आधार बने यया । पोप ने अपने को ईश्वर क्षा प्रतिविधि 
फहुकर अनेक प्रकार के अन्‍्याय करना शुरू कर दिया। मार्थिन छूथर ने पोप के विदृद्ध 
प्रचार आरम्भ किया । छूपर ओर उनके अनुवाधियों को प्रोटेस्टेट अर्थात्‌ विरोधों की सज्ञा 
दी गई | इसके विपरीत कैथोलिक प्रोप और चर्च की श्रभुता को मानने वाले को कहा 
भगा है। कैथोलिक और प्रोटेह्टेट इसाई धेमें के दो सम्प्रदाय कहें जा सकते हैं। दोनों 
बाईविल के उपदेशों को वानते है। ईसा की शिक्षाओं का हृश्यगन दोनो करते है। 
परन्तु फिर भी दोनो के बीच कुछ विषयो को लेकर मतभेद हैं। कैयोलिक मत गरिर्जो- 
घर की महता को मानता है! उप्तका विश्वाप्त है कि गिरजाधर ही अपली स्थान है 
णिसे पिथ्र ने निभित कराया हैं। पोप को कुयोछिक घर्माध्यक्ष मानते हैं। पोप अप्रान्त 
है। बाइपिल का जय लगाने का एक मात्र अधि कार ऐोप को है। पोप 'होली फादर' के 
हप में प्रतिष्ठित है। प्रोटेस्टेंट गिरणाघर की प्रभुता का खड़व करते है। ग्िरिजाघर के 
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सदस्य होते के लिए ईस्वर और ईसा पर विश्वास आवश्यक है। प्रोटेस्टैंट का विश्वास है कि 
पोष को पिता कहना भ्रामक है, क्यो कि पिठा एक ही है जो स्वर्ग में रहता है। कंयोलिक 
और प्रोटेस्टेंट मत के बीच दूसरा भेव ईश्वर की घारणा को लेक्नर उत्पन्न होता है। 

कैयोलिक तिमूति अर्थात्‌ ( ९ ) पिता, ( २ ) पुत्र, ( ३ ) प्रवित्रन्‍्ञात्मा ( 006 
(ह हब९0, पंड 2 807 बा स09 $फांता ) की ईइवर मानते है। थे एक ही 
ईश्वर के तीन रूप हैं । 

परन्तु पोटेस्‍्टेंट के कयनानुसार तीनों को एक ही समझना भ्रामक हैँ। ईसा की 
उक्तियाँ इस बात का प्रमाण हैं कि उन्हीने अपने को ईश्वर से भिन्‍न समझा है। मेरे पिता 
मुझे बड़े हैं ( १५ झक्षपरश्ध 5 87890 ॥097 4 ) मेरे पिता तू मुझे क्या भूल यया है 
(१४५ पाक एछ 4558 (४07 40752 ८८० पय० ) । पविन्न आत्मा! किसी ज्यविव को 
नही निर्दिष्ट कश्ता है. बल्कि वहू शवित को विर्दिष्ठ करता है, जो मनुष्य की दृष्टि से 
परे है । 

रोमद कैयोछिक और प्रोट्ेस्टेटो के बीच मुरति पूजा को लेकर भेद है। कैथोलिक चर्च 
में मूत्ति एवं चित्र रख़ते हैं। उनके अनुसार ईसाई धर्म -ने ईश्वर के पुत्र ( ईमा ), माता 
मरियम, सत्ो भौर देवदूदो की मूतियों को रखने की अनुमत्ति दी है। 

प्रोटेस्टेंटो को मूर्ति पृजा मान्य नहीं है। उनके अनुसार बाइबिल में कही भी मूर्ति 
पुजा की अनुमति नही दी गई है इसके विपरीत सभी प्रकार की मूर्तियों को ईइवर की 
दृष्टि थ्रे घुणित बृतलाया मगा है। प्रत्येक व्यक्ति को, मूर्ति, रदरी आदि की सहायता के 
बिना, ईसा के वास से परमात्मा की उपासना का आदैश्व दिया गया है । प्रोटेस्टेंटो एव 
केयोलिको के दीच पपनाश सम्बन्धी विचार को लेकर भी भेद है । 

वौयोलिको का विश्वास है कि जब मनुष्य मरता है तब वह बस्तुत. मरता नहीं है। 
बह सजा लेने के लिए अस्थायी स्थान में जिसे परगेटरी' कहते हैं निवास करता है । वहाँ 
स्चेतावस्था मे रहता है। कैयोलिको का विश्वास्त है कि मुत मठुष्य की सजा का काछ 
जीवित मनुष्य की प्रार्थना और बलिदाव द्वारा घट सकता है । 

परन्तु प्रोटेस्टेंटो के अनुक्वार महुष्य की आध्मा की बेतना मृत्यु के बाद नहीं रहुती। 
ब्रत. मृत मनुष्य की आत्मा पावर ताशक स्थाव ( परोटरी ) मे नही रहती है । 

प्रोटेस्टैटो एवं कैयोकिकों के बीच पोपष के अधिकार को लेकर भी विरोध है । 

क्ैयोलिको का भिद्धान्त है कि धामिक सस्या चर्च देवदूतवों का समूह है तथा ग्रमेध्त 
ईसाई चर्च के बच्चे है जिन्हें 'कैथोलिक समुदाय कहा जाता है| प्रोप को क्षमा करने 
का अधिक्षार प्राप्त है। वहू मनृष्य के पापों का घमंशासक होने के नाते क्षमा कर 
सकता है। 

प्रोदेह्टैंटी का उक्त मत के चिछुद्ध विरोध है। उनका बाहुता है कि कैयौलिको का 
उक्त सिद्दात्त बाइबिल की शिक्षा के विरुद्ध है। बाइबिल मे कहा गया है कि सिर्फे ईश्वर 
ही क्षमा कर सकते है । अत. पोप को क्षमा का भेय देना अमान्‍्य जंचता हैं। 


र्र्‌ धर्म-दर्शन की रूप-रेखा 


उपसंहार 
(६ (णाणथाएंणा ) 

ईसाई धर्म की सफछता का मूल कारण ईसा का चमल्कारपूर्ण व्यक्तित्त था। ईसा 
अदभुत शक्तियों से सम्पन्त थे। उन्होंने अपनी शक्ति का प्रयोग दुस्तरों को लाभ पहुंचाने 
के हिये किया । उन्होने दूसरी को मृत्यु से बच्चाया परन्तु अपने को मृत्यु से बचाने का 
प्रयास नहीं किया । ईसा का शूली पर चढाया जाना ईसाई धर्म को अदभुत घटना कही 
जाती है। उन्होंने मनुष्य के पापों के लिए अपने प्राण की आहुति दी। उन्होंने मनुष्य 
के पापो के बदले निर्दोष खून का बलिदान दिया। ईसा का यह उदाहरण विश्व के 
इतिहात भें मिछ्ना कठित है। ईसा का व्यक्ित्त्थ एवं त्याग के अतिरिक्त ईसा का 
ईश्वर के साथ सम्बन्ध ईसा का आध्यात्मिक उत्साह, अशुभ की समस्या का समाधात, 
मुक्ति सिद्धान्त आदि ने भी ईसाई धर्मकी सफलता में अनुपभ योगदान दिए हैं। 
ईप्ताई धर्म यहुदी धर्म की त्रुटियों को दूर कर विश्व के इतिहास में संगत धर्मे के रूप में 
प्रतिष्ठित हैं । 


पांचवाँ अध्याय 
हिन्दूधर्म 
( चिए0एं।। ) 
बिषय-प्रवेश 

हिंदू धर्म अत्यन्त ही प्राचीन धर्म हे। सभी जीवित धर्मों की अपेक्षा हिल्दू-धर्म को 
धादीत माना जाता है। प्रादीन धर्म होते के कारण हिल्दू-धर्म अनेक धर्मों को. जन्म देने 
में सक्षम धिद्व हुआ है। बोड़ धर्म और जैन धर्म को हिन्दु-धर्म की उपज कहा जाता है। 

हिददू-प्रमे का स्वरूप अत्यन्त ही जटिल है। जिस प्रकार गंगा मद्दी हिमाझय परयेत से 
निकल कर मूमिखण्डो मे आकर कौचड़ तथा अन्य विपयों को ग्रहण कर छी है उसी 
पकार क्िदू-धर्म गे अनेक तत्वों को अपनाया है जिनका पृथकुकरण कठित है। इस प्रकार 
हिल्दूधम एक जटिल धर्म के रूप में परिवर्तित हो यया है। इस जटिल व्यहूप के कारण 
हिलूर्म की सांग व्याज्या कठित है। हिल्दू-धर्म को ब्याध्या जो आगे होगी उससे 
हिरदू-धर्म की माप झलक ही पिछ सकेगी । 

यब गहू प्रदम उठता है कि हिर्दू-धर्म दया है ?इस प्रइव का उत्तर सरल नहीं प्रतीत 
होता है। हिन्दू-धर्म किसी व्यविव-विशेष की देन नहीं है। यदि हम जानना चाहें कि 
हरदू धर्म के प्रवर्दक कौत थे तो हमे निराश होता पडेगा। पह अनेक भारीय ऋषियों 
भुनियो, ताधकों तथा दाशंतिकों की विभिन्‍त धामिक अनृभूवियों तथा विक्षाओंका 
िलद है । हिन्द धरम में प्राचीद काल, माध्यमिक काल तथा वत्तम्रातर काल के अनेक 
धाषुओं, नैतिक घुधारको तथा विचारकों के प्राप्रिक्र तथा बध्रिक विशारों का संयोजन 
हैं। यहाँ पर हिन्दू-धर्म, इस्लाम, ईप्ताई, पारसी, बीद्ध आदि धर्मों से भिम्त प्रतीत होता 
है। इएलाम धर्प के प्रवर्तक मुहम्मद साह्ष्व खहे है! ईसाई-धर्म ईसाममीह के उपकेशी पर 
आधारित है। पारसी-धर्म देवदूत जरधुइत्र की शिक्षायों पर आधारित है। वोद्-धर्म 
बुद्ध की शिशञाओं पर अवरसस्वित है। ईमाई-धर्म, इस्लाम-धर्म, पास्मी-धर्, वौद्धधर्म को 
वावितवादी घर कहु सकते है क्योकि वे व्यक्ति-विशेष की देन है। परन्तु हिददु-धर्म को 
च्यक्तिवादी धर्म कहना श्रान्तिमुलक है। हि्दू-धर्म क्रित्ती वर्ग-विशेष या जाति-विशेष 
का धर्ष नहीं है । 

हिन्दू धर्म जीवन की पढ्ति प्रस्तुत करता है। बुछ विद्वानों ते हिंदू धर्म को 
509५ ० !06' कहा है। यही कारण है कि ढा० राधा कृष्णनु ने अपनी प्रपिद्ध पुस्तक 
जो हिन्दु-ध्र्म प्ै सम्बंधित है का नामकरण 'तशातेप शाव्ज व प्रष्ि किया है। परन्तु 
झत़े यह विष्कर्य तिकारना कि हिन्दू धर्म मात्र जोबन का मार्म प्रस्तुत करता हैं, भ्रामक 
होगा। हिन्दू धर्म जीवम की पद्धति प्रस्तुत करने के छाथ ही साथ एक संगठित धर्म भी 
है। है [लिए जेहुनर (६ 4 ढ ) ने कहा है 'पातणेडा॥ ॥50 0, 00॥ 2 ७29 
रथ है ४70 3 8099 083707700 500/) 800 7808005 ५ए४ए7 मै 


रैषिये ६, ८, 2000५ धदंप0 (९... ) 


श्ड ह धर्में दर्शन को रूपरेखा 


हिन्दु-धर्म का दृष्टिकोण उदार एवं व्यापक है। इस धर्म में विशेष प्रकार को 
धार्मिक अनुभूति का वर्णन नही है। इसके विपरीत इसमें विभिम्त ऋषियों, साधुओं की 
धामिक अनुभूतियों का सकलत है। इस प्रकार हि्दु्धर्म मे विभिन्‍्त धामिक अनुभूतियों 
के बीच समस्वय स्थापित करने का प्रयास पाते हैं। इस विशेषता के फलस्वरूप हिन्दू“ 
धर्म साव-भौम धर्म ( (7ए७5४ 7८!07 ) के रुप में प्रतिष्ठित है। प्रत्लेक धर्मेके 
दो पहलू होते हैँ। प्रथम पहलू धर्म का बह पहलू है जिसमें विचारों एवं विद्वासों की 
चर्चा होती है। दूसरा पहलू धर्म का वह पहलू है जिसमे भावनाओं एवं क्रियाओं का 
उल्लेख रहता है। अन्य धर्मों की तरह हिन्दु-धर्म के भी दो पहल हैं। हिन्दू धर्म में 
मैद्धान्तिक एवं व्यावहारिक पक्षों की महत्ता को माना गया है ! 

हिन्दू-धर्म पुराना है; किन्तु उसका 'हिन्द' नामकरण नया है। कुछ लोगो का कहना 
है कि पारसियों ने 'सिम्धु' शब्द का उच्चारण हिन्दू के रूप मे किया जिसके फलस्वरूप 
'सिन्धु' शब्द से 'हिन्दू' शब्द का विकास हुआ । उक्त मत समीचीन प्रतीत होता हैं 
क्योकि वेद से लेकर पुराणों तक जितने धर्म-ग्रग्थ हैं। उनमें कही भी 'हिन्द!' शब्द का 
प्रयोग नही है । 

हिन्दू-धमे को सनातन धर्म! भी कहा गया है । सनादन का अर्थ है सदाभाव, वित्य 
अर्थात्‌ जो सदा वना रहे। अनादि काल से चले भा रहे धमें को ही सनातन-धर्म कहा 
जाता है । कहां गया हैं कि “जिस धर्म का दूसरे धर्मों के साथ कोई विरोध न हो। जो 
समस्त मानवता के अभ्युदय तथा कल्याण मे समान रूप से सहायक हो वहू 'सनातन धर्म! 
है ४” हिन्दू धर्म को सनातन धर्म कहा जाता है क्‍योंकि यह सारी मानवता का धर्म है । 
यह विश्व धर्म है। यह सदा कायम रहने वाला धर्म है । 

हिन्दू-धर्म का ग्राघार 

इस्लाम-धर्म का आधार कुरान है। ईसाई-धर्म का आधार बाइबिल है । परन्तु हिन्दू 
धर्म का आधार किसी विशेष ध्म-ग्रन्थ को नहीं कहा जा सकता है। इसके विपरीत 
हिन्दू, धर्म का आधार वेद, उपनिषद्‌, भगवदगीता, स्मृति, पुराण, रामायण, महाभारत 
आदि की कहा जा सकता है। इस प्रकार हिन्दू धर्म का आधार व्यापक तथा जटिल है । 

वेद हिन्दू जाति की सबसे पुराती और सबसे पविन्न पुस्तक हूँ ! वेद शब्द का अथं ही' 
शान हैं । इस ज्ञान को ऋषियो ने पहले पहल खोजा था तथा देखा था। वेद नित्य है । 
वेद अपोष्पय है ) दुसरे शझ्षब्दों मे वेद किश्ली पुरुष की रचना नही हुँ। हिन्दू धर्म में वेद 
को ईश्वरीय आदिेशो के रूप में माना गया हूं । 

वेद चार है--( १) ऋगवेंद, (२) यजुववेंद, ( ३) सामवेद, ( ४ ) अथवेंद । 
ऋषगवेद में उन मन्‍्त्रो का सग्रह है जो देवताओं की स्तुति के निमित्त गाए जाते थे। यजु- 
देंद मे यज्ञ की विधियों का वर्णत है । सामवेद सगीत प्रधान है। अथर्वेद मे जादू, टोना, 
म्ेत्र-्तन्त्र निहित हैं 
प्रत्येक वेद के तीन अग हैँ) वे है मन्त, ब्राह्मण और उपनिषद्‌ । सहिता सन्त्रो के सलग्त 


हिप्दू-धरम ९३ 


को वाहा जाता है। ब्राह्मण में कमंकाण्ड की मीमांता हुई है। यज्ञ, हृवत, चर्ण, आश्रम 
आदि का विधान ब्राह्मण मे निह्वित है । 

उपनिषद् का शाब्दिक अर्थ है विकट श्रद्धायुक्त बैठना ( उपकनिनपद्‌ )। उपनिषद्‌ 
में गुर और शिष्यों से सम्बन्धित वार्तालाप भरे हैं। उपनिषद्‌ का व्यवहार रहस्य के रूप 
में भी होते हैं । उपनिषद्‌ को वेदास्त भी कहां याता है क्यों कि इसमें वेद का तिचोड 
प्राप्त है। इन्हे इसलिए भी वेदान्त वहा जाता है कि ये वेद के अन्तिम अगर हैं। उपनिषद्‌ 
को ज्ञान प्रधान ग्रन्थ कहा गया है । 


भगवद्गीता हिन्दुओं की अत्यन्त ही पवित्र और लोकप्रिय रचना है कुछ विद्वानों 
के मतानुत्तार सम्पूर्ण हिन्दू-धर्म का आधार भगवदगीता है। भगवद्गीता की रचवा 
सुत्दर-सुन्दर छन्दो मे हुई हैं । इसलिए पीता को ” ईश्वरीय सगीत” कहा जाता है। गीता 
की रचना किकत्तंव्यवियूद अर्जुन को युद्ध में उत्माहित करने के उद्देश्य से हुई थी। इस- 
लिए गीता का भुख्य संदेश कर्म का पाछन! हे गीता को सदेश्न सार्वभोम तथा व्यापक 
हैं। गीता में धामिक विचार के दार्शनिक विचार भी निहित हैं। ईश्वर और आत्मा के 
सम्बन्ध में विभिरन सिद्धान्त, जगत्‌ के सम्बन्ध में विभिन्न मिद्धान्त तथा तत्वों के स्वरूप 
के सम्बन्ध में विभिन्‍न सिद्धान्तों की ओर गीता में सक्ेत किया गया है । 

वेद, ब्राह्मण और उपनिषद्‌ का सार पवित्र स्मृतियों मे संयोजित है। भारत में 
सामाजिक एकता को कायम रखने में स्मृतियों का महत्त्वपूर्ण योगदान है ( स्मृतियों 
की सस्या अठारह बतायी जाती है किन्तु उसमे मनु की मलुत्मति और याध्ववत्वय की 
गराज्वल्क्य स्मृति! प्रधान हैं । 

पुराणों में धर्म तथा ज्ञान है। इनमे ब्रह्मा, विष्णु, शिद्र, भागवत, नारद, मार्कण्डेय 
बहुण, वामन आदि का नास विशेष रूप से उल्लेखनीय हू । रामायण में धर्म, देशेन, 
इतिहाम, पुराण, क्राव्य, राजनीति आदि का संयोजक है। रामायण में सतयुग का धर्म 
भौर महाभारत मे द्वापर का धर्म हैं। रामायण के रचयिता महपि वाल्मीकों है। महा 
भारत अनेक व्यक्तियों की रचया है। किल्तु उसके सुझेग दतनिवाजो में वेढे ब्यास का 
सलाम लिया जाता है । 

ईइव र-बिचार 

ईइवर-विचार हिन्दु-धर्म का केस्द्र विन्दु है। ईश्वर को छोड़ कर यहाँ किसी सत्ता 
यो स्वचन्त नही भागा गया है । हिन्दुंनयर्म मे शिश्व६ का सियार 'एफबादी | शाण्णं#०- | 
है। यह एक ईश्वर की सत्ता मे विश्वास करता हैं। ईश्वर को विशिष्द आ्रगी माना 
जाता है | हिन्दू-धर्म का एकवादी विचार इस्छाम और ईसाई धर्मों के एकेश्वरवाद से 
भिन्‍न प्रतीत होता है. यद्यपि ईसाई और इस्लाम धर्मों मे ईश्वर को एक माना गया है 
फिर भी ईश्वर के अतिरिक्त आत्मा ( मावव ) तथा प्रकृति को स्वत्तन्त्र सत्ता स्वीकार 
की गई है। इस प्रकार ईसाई और इस्लाम धर्मों मे एक ईइबर के अनिरिक्त अन्य तत्त्वो 
को माना गया है । इन धर्मों में आत्मा यथा विश्व को ईइवर का अश्च नही माना गया है। 


९६ धर्म-दर्शंव की रूप'रेखा 


इसके विपरीत हिल्दु-्धर्म मे ईशबर को एकमात्र वास्तविक सत्ता माता गया है। आत्मा 
और जगतु ईइवर पर आधारित है। उन्हें हिन्दू-धर्मो में ईइवर का रूप माता गया है । 
इस दृष्टि से हिन्दू-धर्म का ईरवर-विचार अनूठा है । 

कुछ लोगो ने हिन्दू-धर्म के विरुद्ध आवाज उठाते हुए कहा है कि यह एकवांदी नहीं। 
है बहिक अनेकेश्वस्वादी है। ऐसे आलोचक वैदिक-धर्म की ओर सकेत करते हुए कहते 
हैं कि वहाँ अनेक देवी-देवताओ उदाहरणस्वरूप अग्नि, सुर्य, उपा, इन्द्र, वर्ण, माझुत, 
सोम आदि की सत्ता मे विश्वास किया गया है। यह ठीक है कि वेद मे अनेक ईइबर का 
माम छिया जाता है पर जिस समय जिध देवता की पूजा की जाती है उस्ते ह्वी महादू ओर 
एकमात्र ईश्वर बतछाया जाता है। प्रो० मेक्समूलर ते वदिक धर्म को हौनोगीज्म 
( घक्वा०फथ्णय ) कहा है जिसके अनुसार उपासना के समय एक देवता को सबसे बड़ा 
देवता माना जाता है। भरत. हिन्दू-धर्म को अनेकेश्वरवाद का उदाहरण बतलाना भ्रामक 
है। ईश्वर को हिन्दू-धर्म मे परम पुरुष अर्थातु पुरुषोत्तम कहा गया है। हिन्दू-धर्म को 
यह विशेषता है कि यहाँ ईश्वर को वरिद्ववव्यापी ( [शाएक्ा८०८ ) त्तथा विश्वातीत ( 03- 
75०८70८॥६ ) दोनो माना जाता है । ईश्वर इस विश्व में व्याप्त है। वह अपने को विश्व 
के रूप मे प्रकट कर व्याप्त हो जाता हैं। अत वह विश्वव्यापी हैं। पर बहू विश्व 
में समाप्त नहीं हो जाता है। वह इस विश्व के बाहर भी है। पुरुष सूकत में ईश्वर के 
छूस स्वरूप पर बल दिया गया है-- 76९ 5फफ्रशशारल एट.ड07 75 2 "4 35, &] 
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| ॥06 809 ” इस मन्त्र मे ईश्वर को सम्पूर्ण विश्व में व्याप्त माला गया है। परन्तु वह 
विश्व ही भर नही है, कुछ ओर भी है । इस प्रकार हिन्दू-धर्म के ईश्वर मम्बन्धी विचार 
को निमित्तोणदनेश्व रबाद [ 729/2706/87 ) कहा जाता है । कुछ लोगों का विचार क्रि 
हिन्दु-धर्म में सर्वेश्व रवाद ( ?3॥॥08ंड्रा) ) की मीमासा हुई है, भ्रामक है । 

ईश्वर इस विश्व में व्याप्त रहने के कारण विश्व का उपादोत कारण है। वह विश्व 
से अलग रहने के कारण अर्थात्‌ विश्वातीत होने के फलस्वरूप विश्व का निभित्त कारण 


भी है । इस प्रकार हिन्दू-धर्म मे ईश्वर को विश्व का उपादान तथा निभित्त कारण 
माता गया है। 


ईद्वर इस विदव का सप्टा, पालनकर्त्ता तथा सहारकर्ता है। उनके उपयुक्त वीन 
कार्य के अनुसार तीन आकार देखने को मिलते हैं जिन्हें ब्रह्मा, विष्णु तथा महेश कहा 
जाता हूँ। रचता करने के समय ईश्वर को ब्रह्मा, पालन करने के समय विष्णु तथा 
संहार करने के समय महेद्य कहा जाठा है । इस प्रकार हिन्दूध्वर्म में त्रिमांत अर्थाद ब्रह्मा, 
विष्णु और महेश को कल्पना हुई है । सच पूछा जाय तो ये वीनी ईश्वर को शक्तियाँ हैं। 
अत हिन्दू-धर्स त्रिमृति के विचार को अपना कर भी एके रवाद का समर्थन करता है ! 

हिन्दू-धर्म का उक्त विचार ईमाई-धर्म के ईश्वर-विचार से मिलता-जुरूता है। ईसाई 
घर्म मे (१) परमेश्वर, (२) पुत्र और (३) पवित्र बात्मा ( 0506 06 एभोाश, 
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(४5६ (॥6 507 थात 0३९ $छांतोी ) को भी एज हो ईबबर की अभिव्यक्तियाँ 
कहा गया है । 

ईश्वर पूर्ण है। वह सर्वेशवितिमान्‌ सर्वज्ञव( 00प्रड्श॑शा। ) तथा पूर्णस्वतन्त्र आदि 
हूँ। हि्दु-धर्म का ईश्वर अनन्त गुणों से युक्त है, जिनमें छः गुण अत्यधिक प्रधान हैं। 
इन गुणों को 'पडेशवर्य” कहा जाता है । वे छः गुण हुं--आधिफ्त्प ( ४8०४४ ) वीय॑ 
( &णाहाए ); यश ( &। हाफ०७ ), श्री [ [709 ०६३७४] ), ज्ञान ( (7०- 
जो2825 ) एवं वैराग्य ( 72008%८ए )। ये गुण ईश्वर में पूर्णरूप से व्याप्त हैं । 

हिन्दू-धर्म मे जैसा ऊपर कहा गया हैँ ईबवर विद्वव का श्रष्टा, पालक एवं संहारकर्त्ता 
है। अब प्रश्न उठता है कि ईश्वर विश्व की सृध्टि एवं विष्यम क्यो करता है ? यदि यह 
कहा जाए कि ईश्वर विश्व की सुध्टि किसी अभिव्राय से करता है तव ईश्वर का पूर्ण 
' होना खडित हों जाता हैं। हिन्दू-धम के अनुसार ईश्वर विश्व की रचना, पालत या 
सहार भात्र अपने मनोरजन के लिए करता है ) इसे 'लीछा' कहां जाता है। जिप प्रकार 
घेल शारीरिक शक्ति की अभिव्यवित है उमी प्रकार विश्व की सृष्टि, सहार आदि ईश्वर 
की मनन्त शवित का प्रकाशक हैं। अत विश्व का श्रष्टा, पालक और धपहारक होने के 
बावजूद ईश्वर विश्व से त्तटरसव रहता है । 

जहाँ तक ईप्वर की शक्तियों का सम्बन्ध है हिन्दु-धर्म ईश्वर की शक्तियों का 
सकछित रूप माया अथवा प्रकृति को ग्यनता है! प्रकृति अथवा माया का स्वत तरिगुणा- 
हम है। इमके तीन गुण हैं सत्व, रण भौर तम । 

हिन्दू-धर्म मे ईश्वर को तेतिक व्यवस्थापक ( कैएिब) 000४० ) कहा गया है। 
वह हमारे शुभ और अशुभ कर्मों पर निर्णय प्रस्तुत करता है। वह शुभ कर्मों के बदले 
बुद्ध तथा अशुभ कर्मों के बदले दु ख प्रदान करता है। इस प्रकार ईश्वर कर्मृफ दाता 
है। नैयाथिको ने ईश्वर को अदृष्ट ( ४००४६ ) जो कर्म भिद्धास्त का रूप लेते हैं का 
का संचालक माना है । 

ईश्वर भक्तों का उद्धार करवा है तथा धामिक आत्माओं की रक्षा करता है) ईश्वर 
बन्तपमी है । वह भूत' भविष्य को समान रूप से जानता है| ईश्वर से कुछ भी छिपा 
हुआ नही है । वह दयालु है। यदि एक पापी भी ईश्वर के शरण में भक्ति ओर प्रेम से 
उपस्थित होकर अपने कर्मों का प्रायश्चित करता है तो ईश्वर उसे क्षमा प्रदान 
करता है। 

हिन्दूम्र्मं मे ईदवर के अवत्तार को माना गया है। जब विश्व में नैतिक और 
धामिक पतन होता है तब ईइवर किसी-न-किसी छूप से विक्व भे उपस्थित होकर विश्व 
को दोष रहित कर देता है । 

ईश्वर की चर्चो हो जाने के बार आया की चर्चा अपेक्षित है । धर्म उपाय और 
उपासक का सम्बन्ध है। ईश्वर उपास्य हैं, आत्मा उपासक | उपास्य का स्वष्व जान 
लेने के बाद उपाप्क का स्वरूप जानना अपेक्षित है। 

७ 
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श्ात्म-विचार 

हिन्दु-धर्म में आत्मा को जीवात्मा कहा जाता है। जीवात्मा ( [शं्तप्का 8०६ ) 
परमात्मा ( 50फुफटाा८ 5थ! ) ते भिन्‍न हैं। ईश्वर का जाव तित्य है । परन्तु जीवात्मा 
का ज्ञान अनित्य, आशिक और सीमित है। ईश्वर सभी प्रकार की पूर्णताओ से युक्त है । 
जब कि जीवात्मा अपूर्ण है। जीवात्म! शरौर में व्याप्त है परन्तु ईश्वर शरीर से स्वतंत्र 
है। यद्यपि जीवत्मा का सम्बन्ध शरीर से है फिर भी वह शरीर से पूर्णतः भिन्‍न है । 
आत्मा और शरीर के भेद पर हिन्दु-धर्म अत्यधिक बह् देता है। बात्मा सिर्फ घरीर से 
ही पृथक नहीं है बल्कि इन्द्रिय, मन तथा बुद्धि से भी भिन्‍न है। 

आत्मा का सम्बन्ध जब शरीर से होता है तो आत्मा के कुछ व्यवह्यरिक गुण [स्ि- 
एंए०थ] ८ा॥०८।८४४ ) दीख पड़ते हैं। इनमें कुछ गुण भौतिक कुछ मानसिक ओर कुछ 
नंतिक हैं । 

भौतिक गुण को दृष्टि से जीवात्मा के तीन घरीर हैं । वे हैं स्थूल शरीर, यूक्ष्म शरीर 
और कारण शरीर। आत्मा का स्थूछ शरीर माता-पिता की देन है। स्थूल शरीर पाँच 
स्थूल भूदों से निर्मित होता है। स्थूछ शरीर का विकास अन्त से होता है । इसलिए इसे 
झभन्‍्नमव कोंश' भी कहा जाता है। 

दुसरे प्रकार का शरीर जो आत्मा ग्रहण करती है उसे सुक्ष्म शरीर कहा जाता है । 
इसे लिये शरीर भी कहां जाता है क्यो कि यह चिह्न का काम करता है जिसके द्वारा हमे 
आत्मा के अस्तित्व का ज्ञान होता है। सूक्ष्म शरीर पाँच ज्ञानेन्द्रिय, पाँच कमेन्द्रिय, पाँच 
प्राण, मनस्‌ और बुद्धि इन सत्तरह तत्वों से बना रहता हैँ । इसलिए इसे प्राणमम, 
म्रनोमय और विज्ञानमस का संयोजन कहां जाता है। पाप-पुण्य सूक्ष्म शरीर में सचित 
रहते है और जब जोव दूसरे शरीर मे जन्म लेता है तब पृढ्म शरीर ही उसके साथ 
जाता है । कि 

तीसरे प्रकार का शरोर कारण शरीर कहा जाता है। यह अविधा से निभित होता 
है। कारण शरीर उपयंक्त दोनों जोवात्माओं के शंरीरों का कारण है। मानसिक गुणों 
की दृष्टि से आह्मा तौन प्रकार का माना ग्रया हूँ (१ ) ज्ञानात्मक ( 068४४6४८ ] 
(३२ ) भावात्मक ( ०८४४८ ), (३ ) क्रियात्मक ( (४0020४८ ) | आत्मा में ज्ञान, 
इच्छा, क्रियाशीलता', सुख,दुःख वआादि निवास करते हैं । १रन्तु ये गुण आत्मा मे तभी तक 
निवास करते हैं जद तक वह बन्धन ग्रस्त रहती है । ज्यो ही आत्मा मुक्त होठी है त्पोही 
आत्मा के वे सारे गुण लु्त हो जाते हैं । 

आत्मा की चेतना को मुख्यतः चार अवस्थाएं हैं। वे हैं जाग्रत अवस्था ( '४2)ए१९ 
5धव० ), स्व्वावस्था ( 7एट्थपयताहु ४६(० ), प्रमाढ निद्रा की अवस्था ( 70:वछापरॉट55 
शेध्टए ४४४८ ) । जागृत अवस्था में आत्मा को “विश्व” कहा जाता हें | स्वप्त कौ अवस्चा 
में आत्मा को तिजस' कहा जाता है। प्रयाद निद्रा की अवस्था में आत्मा को प्रज्ञा 
कहा जाता है । 

भात्मा की चेतन्य चोपी अवस्था को तुरीया कहा जाता है) यह शुद्ध चैतन्य को 
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यवस्था है जिसमें आत्मा ब्यावह्यारिक सीमाओ से मुक्त रहदी है ! मारणः के चैतस्य की 
पह विश्वातीत अबस्था ( ''रछडटावेधाधयों ॥४८ ) कही जा सकती है । 

आटसा के नैतिक गुण भोतिक और मावसिक गुणों की अपेक्षा अधिक महत्वपूर्ण हैं । 
आत्मा के भौतिक और मानसिक गुणों का आधार नैतिकता है) व्यक्ति का क्वरीर, 
परिवार तथा समाज आदि उसके नैतिक कर्मों की देन हैं। व्यक्त शुभ और अशुभ कमें 
करता है। शुभ कर्म से पुण्य की प्राप्ति होती है तथा अशुभ कम ते पाए की प्राति होती 
है सभी क्रियाओं का आधार व्यक्ति की प्रद्ोति है जी सत्व,रजों तथा तमौ गृण से अच्छा- 
दित है । मानव स्वरूप की विभिन्‍नता के आधार पर उप्के गुणों में भी विभिसनता पाई 
जाती है। जिस व्यक्ति का स्वरूप सात्तविक है उसमे धर्म 'ज्ञान! मि स्वार्थ तथा विशिष्टता 
जंसे गुण पाये जाते हैं। जिस व्यक्ति मे रजो गुण की प्रधानता है अर्थात्‌ जो राजसिक 
हैं वे घन, भक्ति के लिए प्रयत्नशील रहते हैं। जित व्यक्ति मे त्मो गुण की प्रधानता 
रहती है भर्यात्‌ जी तामसिक हैं उनमें अधर्म, अज्ञान, लोभ, उदासीनता जंसे बुरे गुण 
पावे जाते हैं । 

नैतिक स्थिति की दृष्टि से जीवात्मा तीन प्रकार का माना ग्रया है। वे हैं नित्य + 
सुबंत और बद्ध | नित्य जीव वे हैं जो, निरन्तर मुक्त रहे हैं। ये कभी भी बन्धन ग्रस्त नहीं 
हो सके हैं । नारद, प्रहदाद इस कोटि के जीव के उदाहरण हैं । 

मुक्त जीव उन आत्माओो को कहा जाता है जो कभी बन्घन ग्रस्त थे परन्तु अब मुच्त 
हो चुके हैं। जनक, वशिष्ट इस कोटि के जीव कहे जा सकते हैं । 

बद्ध जीव वे हैं जो निरन्तर बन्धन मे रहते हैं। इस कोटि के जीव का उदाहरण 
साधारण मनुष्य है । 

हिन्दू-धर्म मे जीवात्मा को अमर माना गया है । आत्मा अविवाशी है। भग्रवद्गीता 
में आत्मा के अमरत्व की व्याख्या! निम्ताकित शब्दों मे हुई है-- 

"9५०९७.०१$ एशा. शी 6ए: ॥, प्रिद एथा प्र्ण फएपचा ॥ गण एज करटांश फज़छ धाएँ 


हा ऋ्रगीवहा है... 76 दशा 06 98 ०७४, 000३ ॥70382080 67 ततंहत यू, 7 75 टाशय3), 
प्रछांपृण।005, व70४506, ॥धरा009/6 शार्द एा९3१58 "* 


हिन्धू-धं्म मे आत्मा को मूछ रूप में चेतन मारा गया है ) छ)इकक्‍्त होने के कारण 
आत्मा अपने वास्ततिक रूप में अपरिवर्तदेशील हैं । इसलिए आहमा को निधिक्रिय कहा 
जा सकता है। सक्रियता से परिवत्तत का बोध होता है ! 

आत्मा काल और दिक मे व्याप्त नही है कार्य कारण का विक्रप भी आत्मा पर 
नही लागू होता है । इस प्रकार आत्या पूर्णत' स्वतन्त्र है । हिन्दू-धर्म में आत्मा की अने- 
कृता पर बल दिया गया है । प्रत्पेक शरीर में एक भिन्न आत्मा का निवास है। जितने 
जीव हैं उत्तनी आत्पाएँ हैं। इस प्रकार हिन्दू-धर्म अनेकात्मदाद का समर्थन करता है। 

जगत्‌-दिचार 
हिन्दू-धर्म में विश्व को ब्रह्माण्ड कहां जाता है जिसका झाब्दिक अर्थ होता है. '£88- 
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9४0० । विश्व का विकास ब्रह्मा से हुआ है जो ईइवर की सृजनात्मक शवित का 
दूसरा नाम है। 

भ्रह्माण्ड का अर्थ होता है जगत्‌ जिसमे सात लोक सन्निहित हैं । 

ब्रह्माण्ड के ऊपर सात छोक निम्नलिखित हैं :-- 

(१) भूर लोक ( पृष्वी ) 

(२) भूवर लोक ( आकाश, चाँद, सूर्य, तारे, ग्रह ) 

(३ ) स्वर लोक [ प्रथम स्वयं ) 

(४) महर लोक ( दूसरा स्त्रगे ) 

(५ ) ज्ञात लोक ( तृतीय स्वर्ग ) 

(६ ) तपो लोक ( चतुर्थ स्वर्ग ) 

(७ ) सत्य लोक ( पंचम स्वर्ग ) 

उक्त ब्रह्माण्ड के नीचे सात लोक हैं जो अतल, वितल, सुतल, रसातल, ,तृथातल, 
महातल तथा पाताल कहे जाते हैं। 

हिन्दू-धर्म के अनुमार संसार ईइवर की सृष्टि है। हिम्दू-धर्म विदव की उत्पत्ति शून्य 
से नही मानता है। यहाँ पर हिन्दू-धर्म ईसाई-घर्म से मे नहीं रखता है । ईसाई-धर्म के 
अनुसार विदव की सृष्टि शून्य से हुई है। हिन्दुधर्स विश्व का उपादान तथा विमित्त 
कारण ईदवर को मानता है। ईश्वर विश्व का विकास अपने अन्दर से करता है। यद्यपि 
हिन्दू-धर्म का यह सामान्य सिद्धान्त है फिर भी कुछ ऐसे विचार मिलते हैं जिनमें ईश्वर 
को विश्व का उपादान एवं निप्रित्त कारण नहीं बतलापा गया है । नैयायिकों का कथन 
है कि ईश्वर विश्व का निर्माण चार प्रकार के परमाणुओं से करता है। पृथ्वी के परमाणु, 
जद के परमाणु, वायु के परमाणु, अग्ति के परमाणु विध्द का उपादान कारण हैं । 

साख्य दर्शन में विश्व का विकास अचेतन प्रकृति से हुआ है। जब प्रकृति की साम्या- 
वस्था का खण्डन होता है वव विभिन्‍न विषयों का विकास होता है। सर्वप्रथम प्रकृति से 
महत्‌ अर्थात्‌ बुद्धि का विकास होता है। मह॒त्‌ से अहंझार का विकास होता हैं ॥ सबसे 
आत में पच महाभूत का विकास होंता है । साख्य के अतुसार विश्व के विकास में ईश्वर 
का कोई हाथ तही है क्योकि सार्य ईश्वर की सत्ता का मण्डन नही करता है । 

स्याय और साख्य दर्शनों को छोडकर समस्त हिन्दू-धर्म ईश्वर को ही विश्व का उपा- 
दान एवं निम्नित्त कारण माहता है । ईश्वर विश्व का सष्टा, प्रातम कर्ता और संदर्ता है ) 
सभी विषयो का विकास ईश्वर से होता है और प्रलय के समय सभी वस्तुयें ईइेवर मे 


मिल जाती हैं। हिन्दू-धर्म में सृष्टि की व्याख्या अनेक उपमाओं से की गई है जिनमे 
निम्नाकित उपमा उल्लेखनीय है-- 

पं 85 (6 8फ़ंतदः ग्रद8५2५ 8 ग्रढ० 0 जागरण वाला बाते 0725 7 7ंग्र 
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भ्षव्॒ प्रइन यहू उठता है कि ईश्वर ने विकव का निर्माण किस प्रयोजन से किया है ? 


हिन्दू-धमे १०१ 
यदि यहू याना जाय कि ईहवर ने किसी स्वार्थ के वच्चीधूव होकर विश्ज का निर्माण किया 
है तो ईश्वर की पूर्णता खडित हो जाती है । हिन्दू-धर्म इस समस्या का समाधान यह कह 
कर करता है कि सृष्टि ईश्वर का सेल है। ईश्वर अपनी क्रीडा के लिए विश्व की रचता 
करता है | सृष्टि करता ईश्वर का रवभाव है | सृष्टि के पीछे ईइवर का अश्िप्राप खोजना 
अपान्य है। हिन्दू-धर्म का उक्त विचार ईमाई धर्म से मिलता-जुलता है। ईमाई धर्म मे 
भी सृष्टि को ईश्वर का खेल कहा गया है । 

हिन्दू-धर्म विश्व को परिवर्तेनशील मानतां है। एक अशिक्षित हिन्दू भी यहू मानता 
है कि विश्व विनाश के अधीन है। जो वस्तु क्षणभगुर है वह सत्य नहीं हो सकती । यदि 


किसी वस्तु का आरम्भ समय में होता है और फिर उसका नाश होता है तो उसे असत्य 
कहना प्रमाणसंगत है । 


हिन्दू-धर्मं विश्व को रोग, मुत्यु, विनाश आदि के अधीन मानता है। विश्व की 
अव्ृत्यता और विनाश सम्बन्धी विचार हिन्दू-धर्म पर बौद्धन्य में का प्रभाव बतखाता है । 
कुछ विद्वानों का मत है कि जगत्‌ के प्रति हिन्दुओं का दृष्टिकोण बौद्धद्ममे जगत्‌ विषयक 
विचार का नकल प्रतीत होता हैं परन्तु ऐसा सोचना अमान्य जँचता हैं। हिन्दू-धर्म मे 
विश्व की अनिध्यता पर बल दिया गया है । हिंन्दू-धमं में अतित्यवाद के फलरहुप संन्‍्यास्त- 
बाद का विकात होता है । जयतु के प्रति भद्धकारमय तित्र उपस्थित कर हिन्दून्‍्म्में ने 
संन्यातवाद को प्रश्नय दिए है । 

कम-प्रिद्धान्त 
(ज्न्न ए फिवणाय। ) 

हिन्दू-धर्म की प्रमुख विशेषता कर्म-मिद्धान्त को प्रश्नय देता कहा जा सकता है। 
हिन्दुओ का विश्वास है कि प्रत्येक्न ष्यवित अपने कर्म का स्वयं उत्तरदायी है । 

करमं-सिद्धान्त का अर्थ है “जैसा हम बोते हैं वसा ही हम काटते हैं 0" “(>ह६ छाण्डा 
&80]09 ॥88 #77॥/5 0ए4 ॥$ 82000 07 034 93७॥075; [श6 ॥५ 0 ९४०396 ॥00ा | '- 

इस नियम के अनुकूल शुभ कर्मों का फल शुब तथा अशुभ कर्मों का फन अशुभ होता 
है। इसके बनुधार 'झृत प्रणाश' अर्थात्‌ किए हुए कर्मों का फ् नहीं नष्ठ होता हूँ तथा 
'अकृतभ्युपगम' अर्थात्‌ बिना किए हुए कर्मों के फल भी नहीं प्राप्त होते हैं। घुख और 
दुःख क्रमश: शुभ और अशुभ कर्मों के अतिवाये फल भाते गये हैं। इस प्रकार कर्म- 
सिद्धान्त “'कारण-नियम! है ज्ञो नैतिकता के क्षेत्र मे काम करता हूँ । जिस प्रकार भौतिक 
क्षेत्र मे निहित व्यवस्था की व्याख्या 'कारण-तिय्र्मा करता हूं उप्ती प्रकार नैतिक क्षेत्र 
में निहित व्यवस्था की ध्याझ्या कर्म-सिद्धास्त करता हुँ। हिल्दू-धर्मे कर्मे-सिद्धान्त मे 
आत्या रखने के फलस्वरूप मानता हैं कि प्रत्येस का वर्तमान जीवन अतीत जीवन के 
कर्मों का फल हुँ तथा भविष्य जीवन वत्तेध्रान जीवन के कर्मों का फल होगा | हिन्दुओं 
का मत हूँ कि यदि हम दु खी हैं दब इसका कारण हमारे पू जीवन के कर्मो का फल 
हैँ! यदि कोई व्यक्तित दूसरे जीवन को सुखमय बवाना चाहना है तो उसके लिए उसे 
प्रयलशील रहना परमावश्वक है। अत: प्रत्येक मनुष्य अपने भाग्य का निर्माता स्वयं है 


बण्र | ध्म-द्शन की रूप-रेखा 


् 

हन्दू-घर्म मे वणित कर्म-सिद्धान्त को जैन और बौद्ध-्मोँ में भी मान्यता मिली हूँ। 
जहा तक कर्म-प्िद्धान्त का पम्बन्ध हैं बौढ-धर्म, जैन-धर्म, ईसाई-धर्म और इस्लाम धर्म 
- को एक ही धरातल पर रखा जा सकता है । हिन्दू-धर्म की तरह ईसाई और इस्लाम 
धर्मों में भी कर्म-सिद्धान्य पर बल' दिया गया हे । 

बाइबिल में कहा गया है--छक्ा० छाष्ट, 0 7,077, फैटैगाहरप प्राटटए; ठि7 
पाणय च्दार्तराला 0 6फएढणए फ्रबत 2९०००परींपडु 0 गंड शरण, "पृ्ीलए पी 80७9 
#्रवुपा।१ बगप 909 शां८टतेगट5ड 7९४७ पीर इशक्काएट- 

कुरान में भी कहा गया हू । 
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बेदिक धर्म मे कर्म सिद्धान्त सर्वप्रथम बीज के रूप मे मिलते हैं जिन्हें ऋत ( 7१६७ ) 
कहा यया है जिसका अयथे होता है 'जगत्‌ कौ व्यवस्था! । जयतु की व्यवस्था के अन्दर 
जैतिक व्यवस्था भी समाविष्ट थी । यह ऋत का विचार उपनिषद दर्शन मे कर्मवाद का 
खूप ले लेता है। न्याय-वंशेषिफ दर्शन में कर्म धिद्धान्त को अदुष्ट ( 40799 ) कहा जाता 
है क्योकि यह दृष्टिगोचर मही होता है । विश्व को समस्त वस्तुएं यहाँ तक कि परमाणु 
भी इस तियम से प्रभावित होते हैं। मीमासा दर्शन में कर्म सिद्धास्त को *अपुर्वं” कहा 
जाता है। न्‍्याय-वेशेषिक दर्शन मे अदृष्ट का सचालन ईश्वर के अघीन है परन्तु मीमासा 
मानती है कि कर्म-सिद्धान्त स्वचालित है । 

हिंदू में कर्-पिद्धान्त का क्षेत्र सीमित माना गया है। कर्म सिद्धान्त सभी कर्मों 
पर छाग्‌ नही होता है । यह उन्ही कर्मो पर छा होता है जो राग, द्वेष एवं वासना से 
संचालित द्वोते हैं। दूसरे दब्दो भे देसे कर्म जो किध्ती उद्दंद्य की भावना से किये जाते हैं । 
कर्म-सिद्धान्त के दायरे में आते हैँ । इसके विपरीत दंसे कर्म जो निष्काम किये जाते हैं कर्म 
सिद्धान्त से स्वतत्र है। निष्काम-कर्म भूजे हुए बीज के समान हैं जो फल देने भे असमर्थ 
रहते हैं। इसलिये निष्काम कर्म पर यह सिद्धान्त लागू नही होता । 

कर्म शब्द का प्रयोग दो अर्पों मे होता है। साधारणत: कर्म शब्द का प्रयोग कर्म- 
प्लिद्धान्त के रूप मे होता है। इस प्रयोग के अतिरिक्त कर्म का दूसरा भी अयोग दै। कर्म 


कभी-कभी शक्ति-रूप में प्रयुक्त होता है जिसके फलस्वरूप फल्न की उत्पत्ति द्ोदी है । इस 
दृष्टिकोण से कर्म तीन प्रकार के माने परये हैं 


(१) संखित कर्म, ( २) आरब्ध कर्म, (३ ) संचीयमातल कर्म । 
सबचित कर्म उस कर्म को कहते हैं जो अतीत कर्मों पे उत्पन्न होता है परन्तु जिसका 
फ़छ मिलना अभी शुरू नही हुआ है । इस कर्म का सबंध अतीत जीवन से है। 


प्रारूघ कर्म वह कर्म है जिसका फल मिलना अभी शुरू हो गया है। इसका सम्बन्ध 
जतीत जीवन मे है । शुरू हो गया है। इसका सम्द 


बर््तमान जीगन के कर्मों का जिनका फल भविष्य में मिलेगा संचीयमसान कर्म कहा 
जाता है। 


हिन्दू-धर्भे ब्‌०३ 


कर्म-सिद्धान्त के विरुद्ध अवेक आश्षेपर उपत्यित किये गये हैं! सर्वप्रथम कमे-प्रिद्धान्त 
के विरुद्ध कहा जाता है कि यह ईश्वरवाद ( 0६४ ) का खंडन करता है। ईश्वरवाद 
के अनुसार ईश्वर विश्व का सबष्टा है। ईरेबर ने मानव को सुश्ची एवं दुःखी बनाया है । 
परन्तु कर्म-मिद्धान्त मनुष्य के सुंख और दुःख का कारण स्वय मनुष्य को बत्तलाकर ईईवर- 
वादी विचारधारा का विरोध करता है। कर्म-सिद्धान्त के विरुद्ध दुतरा आक्षेप यह कह- 
कर किया जाता है कि यह पिद्वान्त सामाजिक सेवा में शिबिलता उत्पन्त करता है। 
कित्ती असहाय या पीड़ित की सेवा करवा बेकार है क्योंकि वह तो अपने धूवंबर्ती जीवन 
के कर्मों का फल पा रहा है । 

कर्म-निद्धान्त के विरुद्ध तीमरो आक्षेप यह किया जाता है कि कर्मवाद भाग्यवाद को 
प्रान्यता देता है। प्रत्येक व्यक्ति अपने कर्मों का फल भोग रहा है। अत- किसी प्रकार 
के सुधार की आशा मुर्खता है । 

उक्त आलोचनाओ के वाबजृद कर्म सिद्धान्त का हिन्दुओ के जीवन में अत्यधिक मह॑श्च 
है। कर्म सिद्धास्त की पहनी महत्ता यह है कि यह विश्व के विभिन्‍न व्यवितयों के जीवन 
में जो विषमदा है उसका कारण बतलाता है। सभी व्यवित समात परित्यिति से जन्म 
लेते हैं फिर भी उनके भाग्य भे अन्तर है। कोई उपक्ति धनवान है तो कोई व्यवित निर्धन 
है। कोई विद्वाव हैं तो कोई मूर्थं है। आखिर, इम विषमता का क्‍या कारण हैं ? इत्त 
विषमता का क्रारण हमे कर्म-सिद्धान्त बतलोता हू ।जो व्यपित संसार में सुखी # वह अतीत 
जीवन के शुभ कर्मों का फठ पा रहा हैं। इसके विपरीत जो व्यक्तित दु खी है वहू भी अपने 
पूर्व-जीवम के कमरों का फ़ल भोग रहा है । 

कर्म सिद्धान्त का व्यावहारिक महत्त्व हैं। कर्म भिद्धान्त के अनुमार मानद के शुभ या 
अशुम सभी कर्मों पर विर्णय दिया जाता है। यह सोचकर कि अशुभ कर्म का फल अबि- 
वार्यत. अशुभ होता है मानव बुरे क माँ को करने मे अनुत्सादित हो जाता है। अशुभ कर्मों 
के धम्पादत में मानव के अन्त'करण विरोध करता हुँ। इन प्रकार कर्प थिद्धान्त ज्यक्ति 
को कुकर्मों से बचात है । 

कर्म धिद्धान्व की यह विशेषता हैँ कि यह मानव में आज्ञा का संवार करता है। 
प्रत्येक व्यक्ति स्त्रय अपने भाग्य का निर्माता हूँ ॥ वर्तमान जीवन के शुम कर्मों के द्वारा 
मातवे भविष्य जीवत को सुनहुला बना सकता है । 

कर्म सिद्धात्त की अन्तिम विश्येतषता यहू हूँ कि यह हमारी कत्रियों के लिए हमे 
साल्तवना प्रदात करता है। वह सोचकर कि प्रत्येक व्यक्ति अपने पृ जीदतव के कर्मों का 
फल था रहा है हम अपनी कमियों के लिए किसी दुमरे व्यक्ति को नहीं कोसते बल्कि स्वय 
अपने को उत्तरदायी समझते हूँ । 

पुनर्जन्म का विचार 

विश्व के प्राचीन धर्मों की तरह हिन्दू-पर्द मृत्यु के उपरान्त जीवात्मा के पुनर्ज्म में 

विश्वास रखता दै। पुन्जन्म का अपं हूं पुनः पुत्र; जन्म ग्रहण करता, दिव्दू-धर्म के 
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क्षतुसार समार जन्म और मुत्यु की रुंखला है। पुतजंन्म में विश्वास करता हिन्दू-प्रमं के 
अध्यात्मवाद का प्रतीक हैं । 

पुनर्जन्म का विचार कर्मवाद के सिद्धान्त तथा आत्मा की अमरता से ही प्रस्फुटित 
होता हूँ। आत्मा अपने कर्मो का फल एक जीवन में नहीं प्राप्त कर सकती है। कर्मों का 
फुल भोगने के लिए जन्म ग्रहण करना आवश्यक हो जाता है। पुनर्जन्म का सिद्धान्त 
आत्मा की अमरता ते फलित होता है। जात्मा नित्य एवं अविनाशी होने के कारण एक 
शरीर मे दूमरे घरीर में झदीर की मृत्यु के पश्चाद्‌ प्रवेश करती है। मृत्यु का धर्य शरीर 
का अन्त हूं भात्मा का नही | इस प्रकार श्र के दिवाश के बाद द्वात्मा का दूधरां 
शरीर घारण करना ही पुतजेन्स है । 

हिन्दू-धर्म मे जीवात्मा को ईइदर का ब्रश माता गया है ! सांसारिक विषयों के प्रति 
आपधप्तक्ति की भावत्रा रखते के फलस्वरूप आत्मा बन्धन प्रस्त हो जाती है तथा उसे विभिन्न 
जन्मों में भटकता पड़ता है । ज्यो हो आत्मा को यह विदित हो जाता है कि मैं ईश्वर से 
अभिन्न हूँ त्योही तरह अमरत्व को भाष्त कर लेती हेँ। जब तक आत्मा ईश्वर के साथ 
ठादात््य का भाव नहीं ग्रहण कर लेती हूँ त्त तक उसे जन्म ग्रहण करते रहता आवश्यक 
हो जावा है । इस दृष्टि से पुनर्जन्म-पिद्धान्त की महत्ता हिन्दू-घर्म में बढ़ जाती है । 

भगवद्‌गीता भी हिन्दू-धर्म का प्रमुख आधार माना जाता है भे पुनर्ज॑न्म सिद्धान्त की 
व्यास्या सुन्दर ढंग से की गई है। “जिस प्रकार मानव कौ आत्मा भिन्न-भिन्न अवस्थाओं 
से--जेंसे शंशवाव सवा, युवावस्पा, वृद्धावस्था से गुजरती हैं उसी प्रकार वह एक घरीद से 
पुसरे दायर में प्रवेश करती है ।'” # “जिप्त प्रकार मनुष्य पुराने वस्त्र के जीर्णे हो जाने 
पर नवीन वस्त्र को धारण करता है उसी प्रकार बात्मा जर्जर एवं वृद्ध शरोर को छोड़ 
कर नवीन शरीर धारण करती है ।/* गीता में बतलाया गया है कि भवुष्य की तरह 
ईश्वर का पुनर्जन्म होता है। मानव अपने पु जन्म की अवस्था से अनभिज्ञ रहता है उब- 
कि परमात्मा सारी चीजो को जानता है। 

हिन्दू-धर्म में विभिन्न प्रकार के स्थूल शरोरो को माना गया है जिनसे आत्मा को 
मोक्ष प्राप्दि के लिएं विचरण करना पड़ता है । ये हैं :-- 

(१ ) उद्भिज्ञ [ शिक्षा 0छ०काड॥ )--इस रूप में जीवात्मा को लता एवं वृक्ष 
के रूप में विचरण करना पड़ता है । 

(२ ) स्वेदज ( !75८० ०६००० )--इस रुप में जोवात्मा को मच्छर, चौलर 
आदि के रूप में निवास करना पड़ता है । 

(३) बण्डज ( 0श००४ णहुब्भंडण )>इत रूप में जीवात्मा को पक्षित्ी के रूप 
में विचरण करता पड़ता है । 

(४ ) जरापुज ( शंप्रए०च णष्ठग्णंणए |-इप्त रूप में जोदात्मा जानवरों एवं 
मदुष्यो के रूप भे विचरण करती है। 
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उक्त चार प्रकार के स्थूल धरोरों के अतिरिक्त हिन्दुधर्म मे सुक्म शरीर को भी भागा 
गया है। सूक्ष्म शरीर हो स्थल शरीर के नाश के पश्याव्‌ दुसरे शरीर मे प्रवेश करता है। 

बोड-धर्म में भो पुन्जेन्म-विचार को प्रामाणिकता मिती है। बुद्ध ने वुगभेस्म को 
व्याख्या वित्य बात्या के बिता की है। जिस प्रकार एक दीएक की ज्योति मे इसरे दीपए 
की ज्योति को प्रकाशित क्रिया जाता है, उस्ती प्रकार वर्तंधान जौयस की अर शिम अयह्पा 
से भविष्य जीवन की प्रथम अवघ्था का निर्माण होता है। इस प्रकार बौद-धर्म का पुन* 
जंन्म-विचार हिन्दू-ध्र्म से विशिष्ट प्रतीत होता है । 

आहूचको ने युनर्जन्म के विचार को ध्रान्तिमूलक कहा है क्योकि मानव अवये पुर्य॑- 
जन्म की अनुषूतियों को स्मरण नहीं करता है। यह आालोचगा तिराघार कही जा सकती 
है। हम वर्तेमान जीवन में बहुत सी घटनाओ का स्मरण नहीं कर पाते । परन्तु इससे यहु 
दिष्कर्ष निकालना कि उन घटताओ का अस्तित्व नहीं है, सर्वधा गत होगा । 

पुन्जेम्म सिद्धान्त के विरृद्ध दूसरी आलोचना यहू की जाती है कि यह शिद्धार्त यश- 
परु्परा का विरोध करता है। वश-परम्परा सिद्धान्त ( 7०००५ ण॑ शत्तत्ताए ) के 
भेवुसार मातव का सन ओर शरीर अपने माता-पिता के अनुरूप ही विशित होता है। इस 
प्रकार यह ॒पिद्धान्त मनुष्य को पूर्व जन्म के कार्यों का फल ने माग फर अपनी परम्परा 
द्वार प्राप्त मानता है । 

यदि वशपरम्परा द्वारा मानव के निर्माण की व्याब्या की जाय, तो किए गागव के 
बहुत से उन झरुणों की, जो उसके पुर॑जो में नहीं पाए गए थे, व्याष्या करता कठिय हो 
जायगा। 

पुनर्णस्म-सिंद्वान्त के विरुद्ध तीसरी भालोचना यह कह कर हो जातौ है कि महू घायग 
को पारकोकिक जगत्‌ के प्रति चिस्तनशील बना देता है । पुत॒र्ण॑स्म का शिक्षास्त यगुष्य को 
दुसरे जन्म के अति मनुराग रखना नहीं शिघाता। इसके विपरीत मनुष्य यह जायकार 
कि हमारा भविष्यत्‌ जीवन वर्तमान जीवन के कर्मों का फछ होगा इसी जगतु के कर्मों के 
प्रति आसक्‍त हो जाता है । 

पुरधाय 


पुरुषाय का विश्लेषय करने पर पाते हूँ कि यह दो दाब्दी ते बना है। ये हैं "ुरुप' 
और “अर्थ! । पुदप का अर्थ 'विवेकश्ञील प्राणी! तथा अब वा मतदव 'एदय! है। इसे 
प्रकार विवेकशील प्राणों अर्चात्‌ पुष्प के छट्य को पुदवापे कद्दा जाता है। दूसरे शर्ों में 
मनुष्य के लक्ष्य को पुद्वार्थ कहा जावा है। प्रत्येक व्यक्त छद्य की प्राप्ति के छिए 
प्रयत्नश्ील रहता है। हिसू-घर्म के बबुधार पुष्तार्ष के लिए छद्प और उसकी प्राध्यि का 
साधन पर विचार करना अपेक्षित है। यदि छट्य अच्छा हो परम्तु उगके अपनाने के 
साधन खराब हो ती पुष्याव॑ का स्वसूप शुद्ध नदी रहता है । 

हिलु-धर्म में चार प्रकार के दुद्पार्य मानते गए हैं। ये हैं-- 

(१) ढाव, (२) अर्म, (३) शर्म, (४) गो । 
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काम और अर्थ व्यावहारिक दृष्टिकोण से पुरुषा्थ माने गए हैं। धर्म! ओर मौक्ष 
को पारलौकिक दृष्टि से पुरुषार्थ माना गया है। 

काम--हिन्दू-धर्म मे काम को प्रथम पुरुषार्थ माना गया है। वात्त्यायन के अनुसार 
'काम! शब्द का प्रयोग दो अर्थों मे किया गया है :--( १ ) विस्तृत अर्थ, ( २ ) संकुचित 
अथें। विस्तृत अर्थ में काम शब्द का प्रयोग हमारी सारी इच्धियो से प्राप्त सुख के लिए 
होता है। उदारणस्वरूप मनोहर दृश्य, माधुर्यमय सगीत आदि के अनुभव को काम कहा 
जाता है । 

सकुचित अर्थ में 'काम” का सम्बन्ध सभी इन्द्रियों से उत्पन्‍्त सुख से नहीं है. दल्कि 
सिर्फ योौन-सुख ( 5८८ एध्कणा८ ) से है। काम का अभिन्राय नरूतारों के संयोग 
( 8८८०च] 47:८70००:5८ ) से लिया गया है । हिन्दू धर्म मे यौन धुब को अनैंतिक नही 
बतलाया गया है। डॉ० राधाकृष्णन्‌ के इन शब्दी से--!ण पसजतप #झथुयट्ठीणय प्क्तल (8 
7०४ंजए णाए0[5०77९८ ००५६ ॥॥६ 5६५ ](/०--इस बात को पुष्टि होती है । यही 
कारण है कि हिन्दू धर्म मे देव देवियों के भी विवाहित होने की कल्पता की गई हैँ | विवाह 
को यहाँ आध्यात्मिक उन्‍तति का साथन माना गया हैँ । यद्यपि हिन्दू धर्म में इन्द्रिय-सुख 
भोगने का आदेश दिया गपा हूँ फिर भी उनमे लिप्त रहुने का आदेश नही दिया गया हूँ | 
इसके विपरीत इन्द्रियों को नियन्त्रित करने का भी आदेश दिया गया हूँ । 

काम मनुष्य के सवेगात्मक जीवन को निर्दिष्ट करता हुँ। यदि मनुष्य को उसके 
सबवेगात्मक जीवन से वचित कर दिया जाय तो वह दमनात्मक आत्म-परीक्षण का शिकार 
बन जाता हूँ और निरत्तर नंतिक उत्पीड़न के दबाव में रहता है । यह स्थिति उसके 
मानप्तिक ओर शारीरिक स्वास्थ्य के लिए विनाशकारी होती है । अतः काम को मानवीय 
जीवन का लक्ष्य मानना पूर्णत- युक्तियुक्त हूँ । 

अर्थ--अथे को पुरषार्थ के भेदो मे दूसरा स्थान दिया गया है । बथे पर फेवछ मानव 
का घुख ही निर्भर नहीं करता है बल्कि उप्का जीवन भी निर्भर करता है। अर्थे के 
अभाव में जीवन व्यर्थ हो जाता है। अथे के बिना सुख की कामना भी नहीं की जा 
सकती | काम की प्राप्ति के लिए भी अर्थ की आवश्यकता होती है। अतः पुरुषार्थ की 
श्रेणी मे काम की अपेक्षा अर्थ ही महत्त्वपूर्ण है। भत्त हरि ने भर्थ की महत्ता बत़छाते हुए 
कहा है कि घनी व्यक्ति ही कुलीन, ज्ञानी, पंडित, गुणी, वक्‍ता तथा सुन्दर माना जाता 
है। इसीलिए अथे जैसी महत्त्वपुर्ण वस्तु की प्राप्ति को जीवत का ध्येय माना गया है । 
कष्टा गया हे-- 

'घनात्‌ षर्म: ततः सुखन' 

( धन से घर्मं और प्रम॑ से सुख मिलता है ) ! 

जित छोयो का जीवन बोझिल और आधिक-सकट में होता है वे धार्मिक नहीं हो 
सकते । आ्िक असुरक्षा और धर्ममय जीवन परस्पर विरोधी हैं । 

यद्यपि हिन्दू-धर्म में अर्थ को पुरुपार्थ माना गया है फिर भी घन के संचप की अनुमति 


हिन दु« (४ र्म॑ प्‌ ०९ 


नहीं दी गई है। अर्थ से उतना ही सम्बन्ध रखना चाहिए जितना कि आवश्यक हो | यदि 
कोई व्यक्षित आवश्यकता से अधिक घन का संचय करता है तब वह अनेतिकता को प्रश्रय 
देता है। भहाभारत मे कहा गया है कि आवश्यकता से अधिक घन पचय करने काला 
ब्यक्ति पाप का भागी है। उम्रके अतिरिक्त हिन्दु-ध््मं मे अर्थ की प्राप्ति का साधन भी 
शुभ बतलाया गया है। अशुभ साधनों से अर्थ का उपाज॑न करना वजित बतलाया गया है। 

धर्म--सामाजिक एवं प्रारलौकिक दृष्टि से धर्म! पुरुषा्थ का महत्त्वपूर्ण ध्यान है। 
धर्म के अभाव में न सुब्यवस्थित समाज का निर्माण हो सकता है और ने पारतोकिक सुबब 
की कल्पना की जा सकती है । 

अब प्रश्न यह उठता है कि धर्म क्‍या है? धर्म शब्द 'धु' घातु से बगा है जिसका 
अर्थ होता है 'धारण करना' | दूसरे दाब्दों मे जिम्तको घारण किया जाय वही पर्म है। 
गिरते हुए मनुष्य का आधार बनकर जो उम्तको धारण करता है या बचा लेता है उप्को 
धर्म कहते हैं। धर्म के द्वारा ही सभी प्रजा बँधी हुई है। धर्म विभिन्‍न क्रियाओ को सुब्य- 
वस््यित करता है। डॉ राधाकृष्णनु ने अपनी प्रसिद्ध पुस्तक '0बरत्यय सरेटाहणा७ 
ग्जते '४८३४८ए०ा 770ए०४४४ में धर्म के स्वरूप पर प्रकाश डालते हुए कहा है “र्म से 
जीवन के विभिन्न कार्यों मे सगति आती है भौर इससे उनको दिशा प्राप्त होती है। “« 
पह जीवन का परिपूर्ण तियम है और ऐसे सम्पूर्ण मानव का सामजस्थ है जो अपनी जीवन 
चर्या को किसी सही और उचित नियम के अनुसार चलाता है ॥” [ ॥कब073 छाए०७ 
क्हाला०ट &2॥0 दास्‍टटाए07 40. पट तारिष्द्या बराएए(28 ०६ ॥6. 3६ 45 ६॥6 
छणफीकषल ए्रणेढ ०4 [6, 76 क077059 ठ4 ऐ_ट १ी0]6 7739, ४०)१० 4708 & गं&0 
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धर्म हमारे पारलोकिक आनन्द का ही साधन तहीं वरतू उत आचरणो का भी सपु- 
दाप है मितके पालन से समाज सुमगठित रहूता है। घैय, क्षमा, दम, अस्तेय, शौच, 
इन्द्रिय निम्रह, धी, विद्या, सत्य और अक्रोध आदि कुछ ऐसे धर्म हैं जिनका पालन सबों के 
लिए वाछनीय है। मनु ने ऐसे धर्म को सामान्य धर्म कहा है क्योकि ये सभी के लिए 
शनिवार्ग है। इसके अतिरिक्त विशेष घमे प्रत्येक वर्ण एवं आश्रम के लिए अलग-अलग 
हैं। इस प्रकार मनु के अनुसार धर्म के दो प्रकार बढ़ाएं गए हैं--सामान्य एव विशेष 
घ॒र्मं। यह एक ऐसा लक्ष्य है जो व्यदित के समग्र जीवत और समाज की व्यवस्था को 
भद्वतापूर्ण बना देता है । 


मोक्ष--मनुष्य का चोया पुरुपार्थ मोक्ष होता है। मोक्ष को हिन्दू-धर्म मे चरम लक्ष्य 
बताया गया है। हिन्दुओ ने संसार को दु.छो से परिपूर्ण माना है। दु थ से मनुष्य छुट- 
कार चाहता है । जब तवा मनुष्य का पुनर्जन्य होगा उसे सांसादिक दु'खो का सामता 
करना अनिवार्य होगा । अतः ससार से छुटफ़ारा तथा दुःख से निवृत्ति ही मोक्ष कहा जाता 
है। यहू नि.श्रेयत्त ( 5णण्शाणण 8070८ ) भी है। इससे बढ़कर दूसरा कुछ नहीं है । 
सभी छाक्ष्म काम, अर्थ, धर्म, मोक्ष की प्राप्ति मे सहायक मात्र है। काम, अर्थ, घर्म 


बृ०द धर्म-दशन की रूप-रेखी। 


| 

निःश्वेयस की प्राप्ति के साधन हैं। मोक्ष, इसके विपरीत वह लक्ष्य है जो स्वयं साध्य है। 
इसीलिए मोक्ष को परम शुभ कहा जाता है। 

हिन्दू-धर्म के विभिन्न पुरुषायों मे आवश्यक सम्बन्ध है। जीवात्मा शरीर और आत्मा 
का सयोजन है । शरीर से सम्बन्धित रहने के फलस्वरूप जीवात्मा ऐसे विधयो की कामना 
करती है जो शरीर के लिए आवश्यक है। इसी कारण जीवात्मा काम अर्थात्‌ सुखो प्रभोग 
को जीवन का प्रथम लक्ष्य मानता है। इन्द्रिय सुख को अपनाने के लिए धन की आव- 
इयकता महसूस होती है। इसलिए बर्थ अर्थात्‌ घन को जीवन का हूपय माना गया है। 
परन्तु अर्थ के उपभोग और आधिपत्य के लिए मानसिक व्यवस्था की आवश्यकता है। 
अतः समाज के नियमों का पालन अपेक्षित हो जाता है । इस प्रकार धर्म को तौसरा पुर 
पाये मानना आवश्यक हो जाता है । परन्तु जीवात्मा उक्त छक्ष्यो को अपनाकर ही संतुष्ट 
नही रह सकता है। इसका कारण पहु है कि वे अज्ञाखत्‌ अर्थात्‌ अनित्य है। इसलिए 
मोक्ष को परम पुरुषा्थे माना जाता है क्योकि वह नित्य है । 

उपर्यक्त चार पुरषार्थों की जी चर्चा हुई है वे मानवीय स्वभाव के विभिन्न पहलुओो 
का प्रतिनिधित्व करते हैं। ये पहुलू हैं मूछ प्रवृत्याट्मक, संवेगात्मक, आधिक, बौद्धिक, 
नैतिक और आध्यात्मिक । काम मनुष्य के सवेगात्यक पहलू की अभिष्यक्ति करता है । 
अप भनुष्य के आधिक पहलू का प्रकाशन करता है। धर्म मनुष्य के नैतिक पक्ष को 
प्रस्तावित करता है। मोक्ष मानवीय स्वभाव के आाष्याटिमिक पहलू का प्रतिनिधित्व 
करता है । 

मोक्ष क! स्वरूप 

हिल्दु-धर्म में मोक्ष को जीवत का चरम लक्ष्य भ्राना गया है। हिन्दू-धर्म एवं हिन्दू- 
दर्शन का रद्ष्य बन्धन से मुक्ति प्राप्त करना कहा जा प्कता है। आरमा हिन्दू-धर्म के 
अनुसार ईश्वरत्व से युक्त है। फिर भी अज्ञान के कारण वह अपने वास्तविक स्वरूप को 
भूछकर बन्घनग्रस्त हो जाती हैं। बन्धन का अर्थ हिन्दू-धर्म मे पुन.-पुनः जन्म प्रहण करना 
तथा तांसारिक दुःखो को झेलना है। बच्चन की अवस्था में मनुष्य साक्षारिक दुःखों को 
झेलता है तथा एक जन्म से दूसरे जन्म मे विचरण करता है । हिन्दुओ के अनुसार संस्तार 
दुःखों से परिपूर्ण है। प्रत्येक हिन्दू-दर्शन में दुःख की व्यापकता पर जोर दिया गया है । 
साधारणतः हिन्दू-धर्मे मे तीन प्रकार के दु.ख को माना गया है। ये हैं :-- 

आध्यात्मिक दुःख--आध्याटिमिक दुःख उस दु.ख को कहा जाता है जो मनुष्य के 
निजी शरीर एवं मद से उत्पन्न होते हैं। इस प्रकार के दु-ख का उद्धहरण भूख, सरदरद, 
भय, हेंप आदि हैँ । 
, १96 00% ७95 एव [6 एणणा 00 (96 कर्शहिव्फा घं१९४ ० ॥प्रशाक्ष0 7०१९, (॥6 
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आधिभोतिक दुःश--आदिभौतिक दुःख वह है जो बाह्य पदार्थों के प्रभाव से उत्पन्न 
होता है। कदे का गड़ना, तोर का चभना और पशुओ के द्वारा फसल का ध्वंप्त हो जाता 
आधिभौतिफ दुख कहा जाता है । 

मापिदविक दुःज--इस प्रकार का दुःख दाम और अलोकिक कारण से इत्तल होता 
है नक्षत्र, भूत,प्रेतादि ऐै प्राप्त दु य॒ ग्राधि देविक दुख कहा जाता है। 

मानव स्वभ्ावतः इन दु खो से छुटकारा पाता चाहुता है। चिकित्सा-विज्ञान इस 
हु. से बस्‍्थापी छुटकारा दिला सकता है। परस्तु मानव इन दु लो से सदा के लिए छुट- 
हाय दादा चाहता है। दुों का पूर्ण विनाश मोक्ष से हौ सम्भव है। इसीलिए मोक्ष को 
परम पुरुषार्थ कहा जादा है। मोक्ष की अवस्था में दु खों का ही मात्र अन्त नहीं होता है 
दल्कि पुर्जन्म का भी अन्त हो जाता है। इस प्रकार मोक्ष बन्धन का प्रतिकूल हैं | 


हिन्दू-धर्म के अनुसार आंत्मा शरीर, इन्द्रिय ओर मन से भिप्न है परन्तु अन्नान के 
कारण बात्मा, दारीर, इन्द्रिय अथवा मन से अपना परर्थवय नहीं समझती । इसके विपरीत 
पह शरीर, इन्द्रिय और मन को अपना वग भमझने लगती है। इस विषय के साथ वह 
उदात्म्यता हाशिठ करती है । इसे ही हिन्दू-धर्म बंधन के ताम से सम्बोधित करता है। 
बन्धन की अव्त्या में आत्मा को जैसा ऊपर कहां गया हैं निरन्तर जन्म ग्रहण करता 
पढ़ता है तथा दु घो को सहना पड़ता है। बन्घन का अन्त मोक्ष है। क्रतः मोक्ष के स्वरूप 
पर विचार करता आवश्यक है। 

नंयायिको के अनुसार मोक्ष दुख के पूर्ण विरोध को अवस्था है। मौक्ष को अपवर्ग 
कहते हैं। अपवा का कष्थ है शरीर और इन्द्रियों के बन्धन से भाव्या का भुर् होना। 
गौतम ने दुख के आत्यम्तिक उच्छेद को मोक्ष कहा है। नंयाध्रिकों के अनुसार मोक्ष एक 
ऐसी अवस्था है जिशमे धात्मा के केवल दु खों का ही अग्त तहीं होता है बल्कि उसके 
सु्ों का भी अन्त हो जाता है। मोक्ष की अवस्था को आनन्द विहीन माता गया है। 
मोक्ष में आत्मा अपनी स्वाभाषिक अवस्था में जा जाती है। वह सुख-दु द्ध से शून्य होकर 
बिलकुल बचेतन हो जाती है। किसी प्रकार की अनुभुति उसमें शेष नहो रह जाती है। 
इसका बर्णद नभ्यम्‌ ( एाच्च्तणा श0ए व्विए ), अजरम ( रि००तपणा, एक एचए4५ 
भगत एंग26 ), अमृत्युपदग [ एलहश्तैंशा। गण ऐड) ) इत्यादि अभावात्मक रूपों में 
हुआ है । नैयाथिको के अनुसार मोक्ष की प्राप्ति तत्त्वज्ञान से सम्भव है। मोक्ष पाने के लिए 
नेयायिकों ने श्रवण, मनन और विदिध्यासन पर जोर दिया है। 

साख्य के अनुमार पुषष ओर प्रकृति के आकस्मिक सम्दस्ध से बत्धत का प्रार्टर्भाव 
होता है। पुरुष अहुंकार, बुद्धि, मत से विभिन्‍न है परन्तु चह अपने को इन विदयों से 
पृथक नहीं समन्त पाता हैं। इत्तके विपरीत वह बुद्धि या अहुकार से अपने को अभिरन 
समझने उगता है। आत्मा और प्रश्ति अथवा अनात्मा का भेद का ज्ञान न रहना ही बच्चन 
है। इसका कारण अज्ञान अर्पोत्‌ अविवेक ( 'पि०-त8०ाप्रयांधक०7 ) है। लज्ञा का अन्त 
जान से ही सम्भव है। इसलिए साएय ने ज्ञान को मोक्ष का साधन माना है मोक्ष की 
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प्राष्ति सांख्य के अनुसार कर्मे के द्वारा सम्भव नहीं है। मोक्ष की प्राप्ति सम्यक्‌ ज्ञान से 
ही सम्भव है। पुरुष और प्रकृति के भेद के ज्ञान को सम्यक्‌ ज्ञान कहा जाता है। मोक्ष 
की अवस्था में आत्मा का शुद्ध चंतन्‍्य निखर आता है। आत्मा सभी प्रकार के भ्रमों से 
जो उसे बन्धन ग्रस्त करते हैं मुक्त ही जाती हैं । इस प्रकार अपूर्णता ते पूर्णता की प्राष्ति 
को ही मोक्ष कहा जा सकता हूँ । मोक्ष अज्ञान, इच्छा, धर्म भौर अधर्म दुःखो के कारण- 
का विनाश कर देदा है। सांख्य के अनुप्तार मोक्ष सुख रूप नही है। सांख्य दों प्रकार की 
मुक्ति को मानता है (१) जीवन प्रुक्ति, (२ ) विदेह मुक्ति । जीव की ज्यों ही तत्त्व 
ज्ञान का अनुभव होता है अर्थात्‌ पुरुष और प्रकृति के भेद का ज्ञान होता है त्यो ही वह 
मुक्त हो जाता है फिर भी पूवेजन्म के कर्मों के प्रभाव के कारण उप्तका दाटीर विद्यमान 
रहता है । इस प्रकार की मुक्ति को जोवन मुक्ति कहा जाता हे । जीवन मुक्ति का अर्थ है 
जीवन काल में मोक्ष कौ प्राप्ति | मृत्यु के उपरान्त जिस मुक्ति की प्राप्ति होती है उसे 
विदेह मुक्ति कहा जाता है । 

मीमासा के मतानुपार मोक्ष दुःख के अभाव की अवस्था हैँ । मोक्ष की अवस्था में 
सांसारिक दु'खों का आत्यन्तिक विनाश हो जाता हैं । मोक्ष को भी मीमांसको ने आनन्द 
की अवस्था नहीं माता हूँ। कुमा्िल का कथन हूँ कि यदि मोक्ष को आनन्द रूप माना 
जाय तो वह छ्वग॑ के तुल्य होगा तथा नश्वर होगा । मोक्ष नित्य हैँ क्योंकि वह अभाव 
रूप हूँ | मीमासा का मोक्ष विचार न्याय-वंशेषिक के मोक्ष विचार से मिलता छजुछुता है । 
मोौमांसा के बनुसार मोक्ष की प्राप्ति ज्ञान और कर्म से सम्भव हे ) 

शंकर के अनुसार आत्मा का शरीर ओर मन से अपनापन का सम्वन्ध होता बन्धन 
हु। आत्मा स्वभावतः नित्य, धुद्ध, चेतन्य, मुक्त और अविनताशी हूँ । परन्तु अज्ञान के 
वश्यौभूत होकर वह बन्धन ग्रस्त हो जाती हैं। अज्ञान का अन्त ज्ञान से सम्भव हूँ । शकर 
के मतानुसार मोक्ष को अपनाने के लिए ज्ञान अत्यावश्यक हूँ । मीमासा के अनुसार मोक्ष 
की प्राप्ति कम से सम्भव हैं । परन्तु शंकर के अनुसार कम और भवित ज्ञान की ग्राप्ति 
में भले ही सहायक हो सकती हूँ, वह मोक्ष की प्राप्ति में सहायक नहीं हो सकती । ज्ञान 
की प्राप्ति वेदात्त दर्शत के अध्ययन से ही सम्भव हूँ । वे 'साधन चतुष्टय” कहलाते हैं-- 

(4१) नित्या-नित्य वस्तु विवेक--नित्य और अनित्य पदार्थों के भेद की क्षमता । 

(२) इहामुवार्थ भोगविराग--छोकिक और पारलौकिक भोगो की कामना का त्याग। 

(३) शमदमादि-साधन-सम्पत्‌-्यम, दम, श्रद्धा, समाधान, उपरति, तितिक्षा जैसे 

साधनों से युक्त होना । 

(४) मुमुक्षत्वं--मोक्ष प्राप्ति के लिए दृढ़सकल्प का होना । 

मोक्ष को अवस्था में जीव श्रह्म मे एकाकार हो जाता हूँ। ब्रह्म आनन्दमय हैँ। इप्त 
लिए मोक्ष की अवस्था को आनन्दमय गाना गया है 

रामानुज के अनुसार मोक्ष का अर्थ आत्मा का परमात्मा मे तदाकार हो जाना नहीं 
है। मुक्त आत्मा ब्रह्म के सदृश् हो जाती है। मोक्ष की प्राप्ति रामानुज के अनुसार मृत्यु के 
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पषशान्त ही सम्भव है। ईइवर केश्परति भक्ति के द्वारा मानव मुक्त हो सकता है। मानव 
शान और कर्म के द्वारा मुक्त हो सकता है । 
मुक्त के सांग 

हिल्दु-मर्म में प्रोक्ष को अपवाने के लिए चार मार्गों का उल्लेख है । जो मार व्यक्ति को 
सुलभ जान पड़े वह उसी सार्य का हृदयंग्म कर मुक्ति का भागी हो सकता है। हिस्दू-यर्म 
में मोक्ष का प्रशस्त मार्ग बदठा कर विभिन्न धर्मों के सम्मुख एक आदर्श रखा है। विभिन्न 
प्रवृत्ति के छोगो के लिए हिन्दु-धर्म मुक्ति का सन्देश प्रस्तुत करता है। इस अकार हिन्दू 
धर्म का दृष्टिकोण उदार तथा व्यापक है। मुक्ति के चार मार्ग जित पर हिन्दु-धर्म भे बल 
दिया गया है, निम्नलिछित हैं । 

(१ ) राज योग ( व06 एफ ० 0०क्‍क्षाप्वार॑०त ) 

(२ ) ज्ञान बोग ( प्रणाट 74४॥ ० फ्जएप्सट० 8८ ] 

( ३ ) कई योग ( ए%८ एथ॥ ०६ &०७उंणा ) 

(४ ) भक्ति योग ( परश८ कद्। ० 200ए०ध०४ ) 

अब हम एक-एक कर इन मार्गों की व्याख्या करेंगे । 


राज-पोग 
( ॥॥6 एआ0 ए (णाएशाष्य्रा0॥ ) 

हिन्दू-धर्म के अनुतार बन्धन का मूछ अधे आत्मा का शरीर, मत आदि विषयों के 
साथ तदात्म्य हासिल करवा कहा जाता है। यद्यपि आत्मा बारर, मन से भिष्न है फिर भी 
अज्ञान के कारण वह अपने को इन विषयो से पृथक्‌ नहीं समझ पाती है। इसलिए मोक्ष 
फो अपनाने के लिए जित्त की स्थिरता को प्राप्त करने का आदेश दिया गया है। आत्मा 
अपने को अतात्म ( ४०७5०॥ ) से पृषक्‌ तभी समझ सकती है जब वह आध्यात्मिक 
अध्यास का पालन करे । इसलिए हिन्द-धर्म मे राज योग को मुक्त का मार्ग बतछाया गया 
है। व्यक्ति आध्यात्मिक प्त्य का सीक्षात्कार तव तक नही कर सकता है जब तक उसका 
मन अछ्ुद्ध हो तथा बुद़ि बुरे बिचारो से परिष्ण हो। इस उद्देश्य को अपनाने के लिए राज 
योग आठ सीढ़ियो को सानता है जिन्हें योग के अध्ठाय साधम कहा जाता है । शाज योग 
का अर्थ हिन्दू धर्म मे चित्त बृत्तियों का निरोध है। राज योग के अध्टाग मांग इस प्रकार 
हैं--( १) यम्र, (२) नियम, (३) आसन, (४) प्राणायाम, (५) प्रत्याहार, 
(६ ) धारणा, (७ ) घ्यान, ( ८५ ) समाधि । 

(१) यम -बाह्य ओर आषध्यन्तर इन्द्रिपो के तपम की क्रिया को यम! कहा जाता 
है। यम पाच प्रकार के होते हैं--( १ ) अहिसा, ( २) सत्य, ( ३ ) अस्तेय, (४ ) 
बह्ाच॒य, ( ५ ) अपरिप्रह । 

अहिंसा का अर्थ है कियी समय किसी भी प्राणी की हिंसा नहीं करता ! अहिसा का 
क्र्थ सभी प्राणियों की हिंसा का परित्याय करता ही नही बल्कि उनके ध्ति क्रूर व्यवहार 
का भी परित्याथ करना है । 
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सत्य का अर्थ है मिध्या वचन का परित्याग । व्यक्ति को वैसे वचन का प्रयोग करना 
चाहिए जिससे सभी प्राणियों का हित हो । 

दूसरे के धन का अपहरण करने की प्रदृत्ति का त्याग ही 'अस्तेय! है। 

ब्रह्मचर्य का अयथ॑ है विधय वासना की भोर शुकने वाली प्रवृत्ति का परित्याग ! 

छोभ वश अनावश्यक वस्तु के ग्रहण का त्याग ही अपरिय्रह कहा जाता है। 

ई २) नियम--नियम का अथे है सदाचार को प्रश्रय देता । नियम भी पाच माने 
गए हैं । 

( के ) शौच ( 70४५ )--शौच के अन्दर बाह्य और आत्तरिक शुद्धि समाविष्द 
है। स्नान, पवित्र भोजन, स्वच्छता के द्वारा बाह्य शुद्धि तया मैत्री, कदणा, सहानुभूति, 
प्रसन्‍नता, कृतज्ञवा के द्वारा आन्तरिक अर्थाद्‌ मानसिक बुद्धि को अपनाता चाहिए । 

( ख ) सन्‍्तोष ( 007रव्यपाटा। )--उचित प्रयास से जो कुछ भी प्राप्त हो उत्ती से 


संतुष्ट रहना सतोष कहा जाता है। शरीर-यात्रा के लिए जो नितान्त आवश्यक है उससे 
भिन्‍न अछग चीज की इच्छा न करना सतोष है । 


(ग ) तपत्‌ ( ?९८३७७7८6 )--मर्दी-गर्मी सहने की दाक्ति, लगातार बेठे रहना और 
खड़ा रहता, शारोरिक कठिनाइयो को झेलना, तपंस्‌' कहा जाता है । 


( घर ) स्वाध्याय ( 8:009 )--त्वाध्याय का अथे है शात्वरों का अध्ययन करना तथा 
ज्ञानी पुरेष के कथनों का अनुशीलन करना । 


(ड ) ईश्वर प्रणिघान ( 007:व४फक्रिंणा ण॑ 0०4 )--ईदवर के प्रति श्रद्धा 
रखना परमादश्यक है ) हिन्दू-धर्म मे ईश्वर के ध्यान को योग का सर्वश्रेष्ठ विषय माना 
जाता हैं । 

यम ओर नियम मे अन्तर यह है कि यम निषंधात्मक सदुगुण है जबकि नियम भावा- 
त्मक सदगुण हैं । 

(३ ) मापतन--आसन का अर्थ हूँ शरीर को विशेष मुद्रा मे रखना। आसन की 
अवश्या में शरीर का हिलना और मन की इंचलता इत्यादि का अभाव हो जाता है, तव« 
मन दोनों को ए्थिर रखता पड़ता हूं। शरोर को कष्ट से बचाने के लिए आसन को 
अपनाने का निर्देश दिया गया हूँ! ध्यान की अवह्था भें यदि शरीर को कष्ट की अनुभूत्ति 
विद्यमान रहे तो ध्यान में बाधा पहुँच सकती हैँ। इस्तीलिए आसन पर जोर दिया गया 


हुँ। आसम के द्वारा शरीर स्वस्थ हो जाता हूँ तथा साधक को अपने शरीर पर अधिकार 
हो जाता है । 


(४ ) प्रणायाम--हवाज्ञ-प्रक्रिया को नियन्त्रण करके उसमे एक क्रम लाता प्राणाय।म 
कहा जाता है। जब तक व्यक्तित की साँस चलती रहती हूँ तबतक उसका मन चचल रहता 
हैं। इवास-वायु के स्थगित होते से चित्त में स्थिरता का उदय होता हूँ । प्राणायाम शरीर 
और मन को दुढ़ता प्रदान करता हूँ । इस प्रकार प्राणायाम समाधि में पूर्णत/ सहायक 
होता हूँ। प्राध्रायाम के तोन भेद हैं--( १ ) पूरक, ( २ ) कुम्भक, ( ३ ) रेचक । पूरक 
प्राणायाम का वह अंग हैं जिसमें गहरी साँध छी जाती हूँ। कुम्भक में श्वास को भीतर 
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रोका जाता है । रेचक में इवाप को बाहर मिकाछा जाता हूँ । प्राणायाम का अभ्यास किसी 
गुर के निर्देशानुसा र ही किया जा सकता है । 

(५ ) प्रत्याहार--प्रत्याहार का अर्प है इम्द्रियों को बाह्य विषयों से हठाना हथा 
उन्हें मन के वश में रखना । इन्द्रियाँ स्वभावत अपने विषयों की ओर दौडी रहती हैं । 
योगाध्यात के लिए ध्यान को एक ओर छगामा होता हैं। अत, यह आवश्यक हो जाता 
है कि इख्धियों को अपने-अपने विषयो से संसर्ग नही हो । प्रत्याहार के द्वारा इच्धियाँ अपने 
विषयो के पीछे न. चंदकर मन के अधीन हो जाती हैं। पत्याहार को अपनाना अत्यस्त 
कठित हूँ । अनवरत अभ्यास, दृढ़ सकहप भौर इम्द्रिय-गिग्रह के द्वारा ही प्रत्याह्ार को 
बपनाया जा सकते! है । 

( ६ ) धारणा--धारणा का अर्थ है “चित्त को अभीष्ट विपय पर जमाता ।! धारणा 
आन्तरिक् अनुशासन की पहली सीठी है। धारणा में चित्त किसी एक वस्तु पर केसद्रीपूत 
हो जाता है। इस योगाए में चित्त को अन्य बह्तुओ से हटाकर एक वस्तु पर केल्द्वीभूत कर 
देना पडता है। वहू वस्तु बाह्य या आत्तरिक दोनो हो सकती है। वह वस्तु झरीर का 
कोई बश अथवा सूये, चन्द्रमा या किती देवता की प्रतिमा में से कोई भी रह सकती है । 
इस अवस्था की प्राध्ति के बाद साधक घ्यात के योग्य हो जाता है । 

(७ ) घ्यान--ध्यान का अर्थ है अभीष्ठ विधय का निरत्तर अनुशीलन । ध्यान की 
वस्तु का ज्ञान अविच्छिप्न रूप हे होता है जियके फलस्वकूप विषय का स्पष्ट शञाव हो जाता 
है! पहले विषयो के बंशो का ज्ञान होता है। फिर मस्पूर्ण जिश्य की रूपरेणा 
बिदित होती है । 

[ मे ) समाधि--इस अवस्था में ध्येय वत्तु की ही चेतना रहती है। इस अवस्था में 
मन अपने ध्येय वस्तु में पृर्णतक” छीन हो जाता है जिसके फलध्वरूप उसे अपना कुछ भी 
ज्ञान मही रहवा। ध्यान की अवस्था मे वस्तु की ध्याव क्रिया और आत्मा की चेतता 
रहती है परन्तु समाधि मे यह चेतना लुप्त हो जाती है । इस भवस्यां की प्राप्ति हो जाने 
ते 'जित्त वृत्ति का निरोध' हो जाता है । 

हिन्दू-धर्म में समाधि दो प्रकार को मानी गयी है। (१ ) सम्प्ज्ञात समाधि, ( २) 
अमम्प्रज्ञात समाधि । सम्प्रज्ञात समाधि उस समाधि को कहते हैं जिसमें घ्येय विषय का 
स्पष्ट ज्ञान होता है । अप्तम्पज्ञात समाधि में ज्ञान का विषय ही लणप्त हो जाता है। इस 
अवस्था से आत्मा अपने यथार्थ स्वरूप को पहचान लेतो है । यही आत्मा के मोक्ष की 
अवध्था है । 

ज्ञान-धोग 
( ग॥6 740 0 #70ए]2072 ) 

ज्ञान-पोग वह मार्य है जो ज्ञान के द्वारा मुक्ति को प्राप्त करने का आदेश देता है । 
शाने योग में ज्ञान का अर्थ दामनिक ज्ञान से लिया गया है । यह मार्ग अत्यन्त कठिन है । 
यह मार्ग सभी व्यक्तित्रों के लिए नही है बल्कि चन्द व्यक्तियों के लिए ही है । इस मार्म का 
पाछेन कर वहीं व्यक्ति मुक्त हो सकता है जो बुद्धिमान तथा पदुद्ध हो । बुद्धि और विवेक 

ष् 
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के विकाप के लिए वपतित को रिपी-त-किश्ती रूप में कुछ ह॒द तक कर्म योग, राज योग , 
भवित योग का पालन करता पड़ता है। इसलिए ज्ञान योग को अन्य योगों की अपे-] 
भह॒त्वपूर्ण माना जाता है। ज्ञात योग में, ईइवर, आत्मा तथा विश्व सम्बन्धी ज्ञान को 
प्राप्त करना अभीष्द बतलाया गया है। ईश्वर, आत्मा तथा विश्व ज्ञान से मानव मोक्ष 
का भागौ हो सकता है । ईश्वर, आत्मा, आदि के सम्बन्ध मे ताकिक तथा सैद्धान्तिक ज्ञान 
प्राप्त करना ही पर्थाप्त नही है । ईश्वर, आत्मा के साक्षात्कार को भो बपेक्षित माता गया 
है। इस प्रकार के ज्ञान को आध्यारिमक ज्ञान कहा जाता है। भाध्यात्मिक ज्ञान वस्तुओं 
के आभास में व्याप्त सत्यवा का निरूपण करने का प्रयाप्त करता है । आध्यात्मिक ज्ञान में 
ज्ञाता और ज्ञेय का द्वेत नष्ट हो जाता है। ताकिक ज्ञान में ज्ञाता और ज्ञेय का दहत 
विद्यमान रहता है। 

जो व्यक्ति ज्ञान चाहता है उसे घरीर, मत और इलन्द्रियों को शुद्ध रखना ( सपाएं- 
#८०४०१ ) नितान्त आवश्यक है। मन और शरीर की शुद्धि के लिए उसे कुछ तियमों का 
पालन करना अपेक्षित बतलाया एया है। उसे “यम” का पालन करना चाहिए तथा हिंसा 
मिथ्या-वचन, स्तेय, विषय-वापना आदि का परित्याग आवश्यक बतकाया गया है। ज्ञग्त 
की चाह रखनेवाले व्यक्ति को निष्काम कर्म करना चाहिए। उद्देश्य की भावना से कर्म 
करने का आदेश ज्ञान की चाह रखतनेवाले व्यद्ित को नहीं दिया गया है। इस प्रकार ज्ञान 
योग के लिए नैतिक अनुशासत पर बल दिया गया है। ज्ञान की प्राप्ति के लिए हिन्दू-धर्म 
में साधना पर बल दिया गया है। सांघक को भिन्‍व-भिन्‍न शर्तों का पालन करना पडता 
है पभी वह दर्शन के अध्ययन का सच्चा अधिकारी बनता है। ये 'साधन चतुष्टय” इस 
प्रकार हैं :--- 

(६१) नित्यानित्य धत्तु विविक--साधक को तित्य और अननत्य वस्तुओं में भेद करने 
का विवेक होता चाहिए। 

(२ ) इहामुत्रार्थ-मोग-विराण--प्ताधक को लौकिक और पारलौकिक भोगो को 
कामना का परित्याग करना चाहिए । 

(३ ) शमदमादि-साधन-सम्पतू-साधक को शम, दम, श्रद्धा, समाधान, उपरति 
और वितिक्षा इन छ साध्रनो को अपनाना चाहिए। शम का मतलब है “पन का संयम 4! 
दम का तात्पयं है “इनच्दरियो का नियन्त्रण ।! झात़्त्र के प्रति निष्ठा का होगा श्रद्धा कहा 
जाता है। समाधान वित्त को ज्ञान के साधन में ऊुगाते को कहा जाता है। उपरत्ति 


विक्षेपकारी कार्यो से विरत होने को कहा जाता है। सर्दी, गर्मी, सहन करने के अभ्यास 
को तितिक्षा कहा जाता है । 


(४ ) मुपुक्षस्वं--साधक को मोक्ष प्राप्त करने का दृढ सकल्प होना चाहिए । 

जो साधक इन चार साधनों से थ्रुक्त होता है उसे दशन तथा धर्म की शिक्षा लेने के 
लिए एक ऐसे गुर के चरणो मे उपस्थित होना चाहिए जिन्हे ब्रह्म ज्ञान को अनुभूति प्राप्त 
हो गयी हो | दर्शन के अध्ययत के डिए हिन्दू-धर्म मे पद्धति को अपनाया गया है। इस 
पदति के तीन अग हैं श्रवण, मतन और निदिध्यासन ) गुरु के उपदेशों को सुनते को 
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श्रवण कहा जाता है। उपदेशों पर दाकिक दृष्टि से विचार करने को मनन कहा जाता 
है। संत्य पर निरन्तर धयान रखता निरिध्यासन कहलाता है। वक्त प्रणाली का पालन 
करने से साधक का मन सभी प्रक्रार के गरूत धारणाओं से मुक्त हो जाता है। आत्मा और 
इईहवर के सम्बन्ध में अज्ञात का तिराक रण हो जाता है। ताधक को ईदवर और आत्मा 
के तादात्म्य का ज्ञान होता है। वह वस्तुओं के यथ्यर्थ स्वहप को पहचान लेता है तथा 
विश्व को मिय्या समझने लगता है। इप प्रकार उसे मोक्ष की प्राप्ति हो जाती है । 
करमन्योग 
( ॥6 ?ि्रात ए 50ा09॥ ) 


हिल्दू-धर्म मे बन्धन से मुक्ति पाने के लिए कर्म पर भो जोर दिया गया है। करमवन्योग 
राज-योग, शान-न्योग को तरह मुक्ति का एक मार्ग है। हिन्दू-धर्म के विरुद्ध बहुधा यह 
आश्षेप किया जाता है कि यह व्यक्ति को पारलौफिक जगत के प्रति चित्तनशीकू बता देता 
है तथा इस ससार एवं जीवन के प्रति उपेक्षा का भाव प्रस्तुत करता है। परन्तु तह आक्षेप 
निराघार ध्रतीत होता है। भगवरगीता, णो हिन्दू-धर्म का प्रधान ग्रभ्य है मे. जयत्‌ से 
पलायन का आदेश नही दिया गया है । इसके विपरीत भगवदगीता स्तामव को कत्त॑ंब्य के 
प्रति जागरूक रहने की शिक्षा देता है। गीता की रचना निष्क्रिय और करिक्तेंव्यविमूद 
अर्जुत को कर्म के दिपय में मोहित कराने के उद्देश्य से की गई है। यही कारप है हि 
गोता में श्री कृष्ण निरलर कर्म करने का आदेश देते हैं। अवेतन वस्तु भी अपना कार्य 
सम्पादित करते हैं। अत कर्म से विमुद्च होना मदात्‌ पूर्खखा है। व्यक्ति की कर के लिए 
प्यत्नणील रहना चाहिए। उक्त विपोचन से यह स्पष्ट हो जाता है कि हिन्दू-धर्मे जीवन 
में पृर्णता प्राप्त करते के लिए कर्म की आवश्यकता पर अत्यधिक वल देता है। कर्म मानव 
को सासारिक दुखों से मुक्त करने मे पक्षम घिद्ध हो सकता है। अब प्रश्न उछता है कि 
किस प्रकार की करमें मातव की मुक्ति मे सहायक होता है । कर्म दो प्रकार का होता है । 
एक प्रकार का कर्म वह है जो राग, ढेप तथा मोह से संचालित होता है। इस प्रकार के 
कर्म को 'सकाम-कर्म! कहा जाता है। सकाम कर्म किसी-त-किद्ची उद्देश्य की प्राप्ति के 
लिए किए जावे हैं। उद्ाहरण स्वरूप स्वास्थ्य, सम्पत्ति, प्रभुवा आदि की प्राप्ति के लिये 
क्िग्ये गये कृप्ते संक्राप्त कर्म हैं। दूसरे प्रकार का कर्म वह है जो राग, देष एवं मोह ते रहित 
होकर किया जाता है। इस प्रकार के कम को निष्काम कर्म कहा जाता है। ऐसे कर्म॑ 
निष्काम किये जाते हैं) हिन्दू-धर्प मे निष्काम के के द्वारा सुक्ति को अपनाने का भादेश 
दिया गया है। कर्म योग के द्वारा जिस कम को सम्पादित करने का आदेश दिया ग्रया 
है वह विष्काम कर्म है । व्यक्ति को कर्म के लिए प्रगत्मशील रहता चाहिए परन्तु कर्म 
के फूलों के सम्बन्ध में चिस्ता नहीं करती चाहिए। निष्काम कर्म का अर्थ हैं कर्म को 
बिता छ्िसी फल की अमभिलादा से करना । कर्म करते समय फल की प्राप्ति की भावना 
का परित्याग करना परमावश्यक माना गया है । 

हिन्दू-धमं मे कर्तव्य को कर्त्तव्य के लिए (20ए 07 इद॥८ ०( 70769) करने का आदेश 
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दिया गया है। कत्तैव्य-कत्तेब्य के छिए का अर्थ है कि मानव को कत्तेव्य करते समय कर्त्तव्य 
के लिए तत्पर रहना चाहिए । कत्तंव्य करते समय फक की भाशा का भाव छोड देना 
चाहिये | पह कर्म का मार्ग सानव को मोक्ष प्रश्न करता है | जो व्यक्ति तिथ्काम कर्म 
करता है उसका मन पवित्र हो जाता है। कर्म योग आत्म शुद्धि के द्वारा मानव को मोक्ष 
प्रदान करता है । 
यश्षपरि कम योग मोक्ष प्राप्त करने का एक मार्ग है फिर भी यह सरल पागे नहीं 
है | इसके विपरीत यह मार्ग अत्यधिक कठिन है। निष्काम कम का आदर्श 'कामनाओं! 
का विनाश, माना गया है। जो कर्म इच्छाओं वा कामनाओ से प्रेरित होकर किया जाता 
है वह कभी भी नैतिक नहीं हो सकता है | निष्कराम कर्म को ही तैंतिक माना जाता हैं। 
परन्तु कामनाओ का तिमू ल करना जिम पर निष्फाम कर्म बल देता है सम्भव नही माता 
गया है। मनुष्य स्वभावत कत्तेंव्य क्रिस्तीजत-फ्रिती उहेर्य की प्राप्ति के लिए करता है। 
अतः निष्काम कर्म का पाछन व्यावहारिकता से कोसो दूर प्रतीत होता है। परन्तु इससे 
यह निष्कपें नही निकलता है कि निष्कास कर्म का पालन अत्यधिक कठिन है। निश्काम 
कम अर्थात्‌ कम योग के मार्ग मे जो कठिनाइयाँ हैं उसका निराकरण सम्भव है। व्यक्ति 
राज-योग के द्वारा अहंकार का निराकरण कर सकता है। योग के अध्टाग मार्ग के पालन 
के द्वारा भांत्मा को शरीर, इन्द्रियो, मग, बुद्धि से पुथक्‌ समझ सकता है । इसके अतिरिक्त 
ईइवर के प्रति भक्ति और आत्मसमपंण के द्वारा मातव अपने इन्द्रियो और वाप्तनाओं को 
नियंत्रित कर सकता है। राज योग, भक्ति योग के अतिरिक्त ज्ञान योग भर्थाद्‌ भात्मा 
के स्वरूप को जावकर सानव निष्काम कर्म के सा में जो कठिनाइयाँ हैं उन्हें दूरकर 
सकता है । 
भक्ति-पोग 
(6 ९4४ ० 00ए0607 ) 
मोक्ष को अपनाने के लिए अन्तिम मार्ग हिल्दू धर्म मे भक्ति को बतलाया' गया है । 
ईहवर के प्रति भक्ति के द्वार मानव मोक्ष का भागी हो सकता है। भक्त का अर्थ अपने को 
ईश्वर के प्रति छमर्पण करना कहा जा सकता है। भक्ति योग मानव के सवेगात्मक पक्ष पर 
आधारित है । भक्ति योग का हृदयंगम प्रत्येक व्यक्ति कर सकता है क्योकि प्रत्पेक मनुष्य 
मे प्रेम की भावना सामास्य रूप से व्याप्त है। ईश्वर के प्रति प्रेम के प्रदर्शन के द्वारा मानव 
स्वयं ईडवर के प्रेम का पाॉब बन सकता है | ज्ञान योग का पारून सिर्फ विज्ञ जन ही कर 
सकते हैं। कर्म योग का पाछन वही कर सकता है जिसने अपती वासभाओ और इच्छाओं पर 
काबू पा लिया हो । परन्तु भक्ति मार्य सभी व्यक्तियों के लिए खुला है । भवित योग की 
यह विशिष्टत्ता उसे अन्य मार्गों से अनूठा बना डालती है। भक्ति के लिए श्रद्धा का रहना 
नितान्त आावश्यक है। जब तक ईरवर के प्रति विश्वात और श्रद्धा नही हो भानव के 
हृदय में भक्ति का संचार नहीं हो सकता है। ईइवर के प्रति प्रेम का विक्रास तश्नी होता 
है जब मातव को ईश्वर की कृपा और करुणा में अकादुय विश्वास रहता है। ईश्वर के 


हिनदु-धर्म हा 


प्रति श्रद्धा का उदय धामिक ग्रन्थों के अध्ययन से सम्भव है । ईइवर के प्रति विदवास तभी 
हो सकता है जब मानव का मत शुद्ध हो । अत श्रद्धा के छिए शरीर और मन की शुद्धि 
पर बल दिया गया है | साधक को शुम कार्मो के करने से तथा अशुभ कर्मो के परित्याग 
से भी भक्ति का विकास होता है । इस प्रकार भवित के लिए नेतिक अनुशासत पर बल 
दिया गया हूँ । ईपताई धर्म मे ईइबर के प्रति भ्वित पर अस्यप्रिक बल़ दिया गया हूं । 
ईसाई धर्म में कहा गधा हैँ 8]852वें दवा फैड कृफ्ा€ के गैेलक्षार, 00 782ए 87%&॥) 506 
एण्व,” प्रत्येक धर्म मे क्रिमी-त-किसी रूप में भदित को गाना गया हैँ। भवित के लिए 
हिन्दू धर्म में ईश्वर की कृपा पर भी जोर दिया गया है) ईछ्र के प्रति प्रेम तथा भक्ति 
का प्रदर्शन वही कर पाता है जिसे ईश्वर की क्षपा प्राप्त हो । 

हिन्दू-धर्म में भक्ति के विभिन्न झपो को माता गया हूँ। भकित के द्वारा मानव ईइवर 
के साथ तादात्म्य हांपिछ करना चाहता हैँ। वह विभिन्‍न हूपों मे ईश्वर के साथ सयुवत 
हो सकता है | 
ऑहिमर अप्सजता--+हिडु-आर्ण के ईरवर हरे मर्दधाहित मगर, अर्दसे, लिश्ते हा व्यवत्याएड 
आदि साना गया है। ईश्वर विर्व में व्याप्त है। विश्व के विभिन्न विषयोंमे ईश्वर 
प्रऊाशित होता हूँ। भक्त ईश्वर को प्रकृति के विभिन्न झागों में प्रकाशित पाता हैँ। सूयं- 
चन्द्रमा, आर प्राकृतिक वस्तुओं भें ईश्वर का रूप प्रकाशित होता हैं। इन्द्र, अग्वि, वरुण 
आदि देवताओ के द्वाया प्रकृति शामित होता है। इम प्रकार एक ही ईश्वर के अनेक 
रूप दीखते है। ईश्वर के इन हूपो को आराध्रता को प्रतीक अथवा प्रतिमा आराधना 
कहा जता हूं । 

्रवतार प्राराधता 

हिखूलखर्म पे ईइबर का अववार समय-प्रमंय पर होता है । जद विश्व में नैतिक और 
धर्तमक्र पतन होता है तब ईश्वर विदव थे अवतार लेकर विश्व को दोष रहित बनाता 
है। श्री कृष्ण, श्री रामचरद्र आदि ईश्वर के विभिन्‍्त अवतार माने जाते हैं। इन व्यवितयो 
में ईश्वरत्व निहित समझा जाता है। अत. इंतकी आराधना अपेक्षित माना जाता हूँ । 

सगण जहा प्राराधना 

ईश्वर की आराधना सयुग ब्रह्म के छृूप में भी सम्भव है। ईइवर की निर्युण और 
दिराकार रूप भे आराधना करना सम्भव नही हैं। अतः ईदवर के व्यक्तित्व की कल्पना 
की गई हैँ । एक भवत्र ईश्वर के युणों का स्मरण कर विर्व॒र ईश्वर के ब्याम ये ततलीन 
हो जाता हूँ । रामानुज ने मगुण ब्रह्म के प्रति भकितर पर अत्यधिक बल दिया हूँ । 

पर्ण भौर प्राथप्र 

वर्ण --हिल्दू-धर्म को विशेषता वर्ण-विभाजन कही जा सकती है। वर्ण जाति की कहा 
जाता है। वर्ण का विभाजव हिन्दू-धर्म मे कर्मों के अनुसार क्रिया गया है। +हुग वेद के 
पुरुष-सुवत में वर्ण-विभाजन का उल्लेख है। ब्राह्मण, क्षत्रिय, वैश्य और शूद्र ये चार वर्ण 
हैं। ये चारो वर्ण एक ही समाज के बग हैं। उतमे ने कोई ऊँचा है और न कोई तीवा । 


११६ धर्म-दशंन को रूप-रेखा 


चारो वर्ण समाज के चार भंग है। जिस प्रकार हमारे शरीर के हाथ, पैर आदि अनेक 
भंग हैं उस्ती प्रकार ये समाज के चार भग हैं । हमारा शरीर स्वस्थ्य तभी रह सकता है 
जब इसके अग स्वस्थ्य रहे। इसी प्रकार समाज मे सुव्यवस्था बनी रहे इसके लिए 
आवश्यक है कि किसो के अधिकार का कोई हनन न करे। चार वर्णों के बारे मे एक बेद 
मत्र मे कहा गया है कि “विराट सूष्टि कर्ता परमेश्वर के ये चार अग हैं| ब्राह्मण मुख है, 
क्षत्रिय हाथ है, वैश्य जधाएँ है भौर शूद्व पंद है। इनमे छोदा-बडा कोई नही है ।”” 
यहाँ पर यह कह देना अप्रासगिक नहीं होगा कि ब्राह्मण को मुख और शूद्ध को पैर 
बताने में यह उद्दं श्य नही है कि ब्राह्मण बड़ा भौर शूद्र छोटा है। ब्राह्मण को मुख इसलिए 
कहां गया है कि वह समाज में विद्या और ज्ञान की व्यवस्था करे। क्षत्रिय को भुजा इस- 
लिए कहा गया है कि भुजाएं शक्ति की प्रतीक है। क्षत्रिय को चाहिए कि वह समस्त 
समाज की रक्षा करे । वेंश्य की जधा इसलिए कहा गया है कि जिस प्रकार जंघाएँ प्रारे 
शरीर को थामे रहती हैं उत्ती प्रकार वैश्य लोग सम्पूर्ण अर्थ-व्यवस्था एवं वाणिज्य को अपने 
हाथो में लेकर उसको समाज मे इस्त प्रकार सचालित करे कि सभी छोग सुथ्ी रहें । 
शुद्व को पैर इसलिए कह गया है कि जिध् प्रकार पर सारे शरीर का भार वहूत कर 
ब्यक्ति-विशेष को आराम पहुंचाते हुँ उसी प्रकार शूद्र भी समाज की हर तरह से सेवा करें। 
पुराणों में भी लिखा है कि ये चारो वर्ण एक ही पिता परमेश्वर की सतानें है । 
यद्यपि हिन्दू-धर्म मे वर्ण व्यवस्था को माना गया है फिर भी इसे कट्टूरता के साथ नही 
माता गया हुूँ। विशेष परिस्थितियों मे व्यक्ति तथा समूह अपनी सामाजिक जाति या वर्ण 
को बदल सकते हैं। विश्वाधित्र, अजामिध तथा पुराभिध ब्राह्मण जाति के अन्तर्गत ले छिए 
गए भौर उन्होने वेदिक मत्रो की भी रचता की । ४ /* जनक जम्म से क्षत्रिय होते हुए भी 
अपनी परिपक्‍्क विद्वता तथा पवित्र चरित्र के कारण ब्राह्मण माने गए हैं। शूद्र होते हुए 
भी व्यवित अच्छा काये करने पर ब्राह्मण हो सकता है ।* 
ब्राह्मण के काय है वेद तथा शाघ््त्रो का अध्ययन, दूसरे को पढ़ाना, थज्ञ करना, यज्ञ 
कराता, दान देता, दान लेना, ईइवर मे विश्वास रखना, दसावान्‌ होना तथा तदा सत्य 
बचन का प्रयोग करना । वे कला, विज्ञान तथा दशंन के अध्ययन से ही आनन्द लेते हैं । 
वे समात्र का नैतिक पथ प्रदर्शव करते हैं । ज्ञान को सप्ार मे प्रचारित करना उनका 
काम हैँ। उन्हे कंठोरतम नियमी में रहता पड़ता हू जिनसे थे शारीरिक, नैतिक एुव 
आध्यात्मिक पवित्रता का कैंस्द्र बन जात॑ हूँ। उन्‍हें विद्वान और बुद्धिधाव बनना हूँ | थे 
सब जीबो को शरण देंते हैं । सभ्यता, वर , 'पवित्रता, जपर4-बलिदान अर्पदे उनके गुण हैं । 
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हिलू-धर्म १९९ 


क्षत्रिय शासत करता हैं और युद्ध करता है। उसके ऊरर राष्ट्र की व्यवस्था एवं 
सुरक्षा आश्रित हूं। बहु कठोर निपमों मे रहता हूँ। क्षत्रिव के कार्य हैं प्रजा की रक्षा 
करता, दान देसां, यज्ञ कराना, ऐश आराम से दूर रहता, श्रबीर होता, तेजएवी होता । 
उद्धरता, प्रभाव, साहप, बल, शासन शवित, आत्म त्यम आंवि उसके मु हैं । 

वश्य के कार्य हैं: गाय आदि पशुओं की रक्षा करता, खेती करवा, यज्ञ करना, 
वाणिज्य व्यवसाय से देश कौ उन्नति करना, धर्म-अर्थे काम इस त्रिवर्ग का सदुपयोग 
करवा | परिष्षम्र, सावधानता, दुरदर्शिता, विवेक, दान आदि उसके गुण है 

शूद्र का कर्तव्य सेवा कंप्ता हुँ । विनम्र दते रहना, स्नानादि से शुद्ध एवं पवित्र बने 
रहता, स्वामी की प्रेवा करना, चोरी न करता, छच बोलना आदि वैद्य के कार्य हूँ । 
बाज्या पवन, स्वामिभकक्‍त, आदर, परिश्रम आदि इसके गुध हैं। 

प्राचीनवम काल से चार ही वर्ण थे । परन्तु जब जन्म को अधिक महत्त्व प्राप्त होने 
लगा तब चतुर्वंणं जातियों के हव मे परिणत हो गए | जाति के मुख्य रूक्षण दो हैं । 

(१ ) वंशएुक्रण ( ४००५७ ) िसी भी व्यजित को जाति बदलने की स्वतत्॒ता 
नही है। (२ ) सग्रोत्र विवाह--एक जाति के प्रत्येक सदह्य को अपने ही जाति के स्त्री 
या पुए्ठष से विवाह करता चूहिए । वर्ण और जाति भे अन्तर यह हूँ कि वर्ण का सम्बन्ध 
कर्म से हूँ जबकि जाति का सम्बन्ध जन्म से हूँ । 

वर्ष-विभावन की तह में दो झावताएँ समाविष्ठ है) वे हैं--- 

(१ ) समाज-कल्याण की भावना 

(२ ) शअ्षम-विधा जन की भावना 

वर्ण-विभाजन के मूल में समाज के कल्वाण की भावना निहित हैं ।# समाज विकास के 
लिए यहू आवद्पक है कि सभी जाति के छोग सहयोंग से काम करें। एक ही व्यक्ति सभी 
क्रालाओ से अभ्यस्त नदी हो सकता हुँ। यदि किसतो वर्ग को सहायता करनी पड़ती थी 
तो उम्रके मन्र में बहू भावना निवास करती थी कि आवड्यक्रता पड़ने पर उस्ते भी दूसरे 
वर्ग मे सहायता मिलेगी । 

समाज-कल्याण के अतिरिक्त वर्णे-विभाजन के मूल में भ्रम-विभाजन की भावषना भी 
अन्तर्भृत थी। यद्दि एक ही व्यक्ति रक्षा करतेवाला, वाणिज्य कस्नेवालए, विद्या अध्ययन 
करनेवाला हो तत्र वहू सभी कल्यओ में कुशल नहीं हो सकता हूँ। इन भावनाओं को 
ध्यान में रखते हुए बणे का विभाजन हुआ हूँ । 

यथा में चतुर्दर्ग को बोजवा लोकदाजिक ( क्‍05080८८०७० ) हैं। प्रयमत: यहु पभी 
मनुष्यों की आध्यात्मिक समानता पर बल देती है। प्रत्येक मानव के भोतर एक आत्मा है 
जो अपने ढंग से विक्षतित होती है । दूसरी द्ात यह है ऊ्लि मूलत. वैयक्तिकृता का प्रति- 
पादन करती है, जिसकी रक्षा स्वेच्छा से उत्तरदायित्वों को स्वीड़ार करने से होठी है । 
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तीसरी बात यह है. कि वर्ण-विभाजन निर्दिष्ट करती है कि सभी काम साम्राजिक और 
आधिक दृष्टि से समाव महत्त्वपूर्ण है । 


आश्रप्त 

हिल्दू-धर्म में जीवन के पूर्ण प्रधार को चार भागों में बाँटा गया है । मनुष्य का जीवन 
बाल्यकाल से प्रारम्भ होता है और वृद्धावस्था को प्राप्त करने के बाद समाप्त हो जाता 
है। यद्यपि सभी मनुष्य वुद्धावस्था को प्राप्त करने के बाद नहीं मरते बल्कि जन्म लैते ही 
मरते हैं तथा यौबनावस्था को प्राप्त कर मरते हैं फिर भी सम्पुर्ण जीवन का प्रसार बाह्य- 
काल ओर वृद्धावस्था के मध्य ही माना जाता है। जीवन के पूर्ण क्षेत्र को चार भागों में 
बाँटा गया है जिन्हें आश्रम कहा जाता है। ये चार आश्रम इस प्रकार हैं-- 

(के ) ब्रह्मचयं आश्रम 

(ख ) गृहस्थ भाश्रम 

(गे ) वानप्रस्थ आश्रम 

( घ ) संस्यास आश्रम 

प्रत्येक आश्रम का अपना-अपना कत्तंव्य है। आश्रम के अनुसार कत्तंव्य करना ही 
मनुष्यो का धर्म माना गया है। 

ब्रह्मचर्य भ्राथम 
आश्रम धर्म की पहली मजिल ब्रह्मैचयं है। ब्रह्म कहते हैं विद्या या ईश्वर को । अतः 


विद्याध्यपन और ईश्वराधन के लिए जिस ब्रत को धारण किया जाता है उसको 'ब्रह्मचयं' 
कहते हैं । इसे छात्र जीवन भी कहा जाता है । 


इस आश्रम में व्यक्ति अपने जीवन के अन्य आश्रमों की दैयारी करता है। ब्रह्मचय॑ 
का समय बारह वर्ष से लेकर चौबीस वर्ष तक समझा गया है । इस आश्रम में सभी प्रकार 
के भोग विलांपो की छोडता पडता है। बरह्मचर्य के लिए इन्द्रिय-निग्रह वाछवीय बतलाया 
गया है । आँखों मे वजन हूगाना, मीठा भोजन त्तथा मास खाना, पछूग या मुलायम 
बविछावन पर सोना वर्जित बतलाया गया है । इध्त अवस्था में मानव को अनेक प्रकार की 
शिक्षा ग्रहण करनी पड़ती है । बहू अध्ययन के लिए निरन्तर प्रयत्वज्ञील दीख पडता है। 
इस अवस्था मे व्यक्ति को शुद्धता ( (85४५४ ), संयम ( प्ध्णाएटाशा०ए०ठ ), सादगी 
( 89ए0०09 ), कठोरता ( सिकात6855 ), ईइवर के प्रति भवित ( ॥060000॥ ६० 


6०0 ), शिक्षको के प्रति सेवा ( विध्यण्ं०्० ८० ६८४०४९० ) इत्यादि गुणों का पालन 
करना पड़ता है । 
गृहस्थ भ्राभम 

ब्रह्मदय आश्रम में मद एंव शरीर को सुसगठित करने के परचात्‌ मनुष्य मुहस्थ 
आश्रम मे प्रवेश करता हूँ. इसे जीवन की दूसरी मंजिल माना गया है । सनु ने कहा है 
कि मनुष्य को ब्ह्मचय आश्रम के बाद ही गृहस्य आश्रम मे प्रवेश करना चाहिए । 

गृहस्थ आश्रम पारिवारिक जीवन का दूसरा ताम है । इस अवस्था में मनुष्यों का 
क्र्त्ततय है कि बहू विवाहू कर घर चसावें | दाम्पत्य जीवन बिताने का यही समय है । 
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वेध्ष-बृद्धि के लिये सतानीत्पत्ति विवाह का मुंझंष उद्देश माना गया है। पति-पत्नी को 
एक दूभरे की सुख-सुविधाओों का ध्यान रखवा चाहिए। विता, माता, भाई, बहन, 
इवसुर, सास, ननद, देवर आदि के प्रति उनका कत्तेंव्य है, इस बात का ख्याद रखता 
चाहिये । ग़हत्व-आंश्रम में स्त्रियों का विशेष ध्यान रखता चाहिए क्योकि कहा गया है 
कि जिस घर मे छ्त्रियाँ प्रसक्ष रहती है वहाँ देवताओं का निवास होता है । 

देव-यज्ञ, ब्रह्म-यज्ञ, भूत-यज्ञ, तथा मनुष्य-्यज्ञ वामक पंच महा-यज्ञ गृहृत्य आश्रम के 
मुख्य कर्तव्य हैं । देव-यज्ञ का अथे है देवताओं की पूजा । सूर्य पुजा, अग्ति पूजा देव-्यद् 
के अच्तगंत है । वेदाध्ययन को ब्रह्मत्यज्ञ कहा जाता है। दिवगत माता-पिता तथा अन्य 
सम्बन्धियों के प्रति गहस्थ के कुछ कत्तेंब्य माने गये हैं जिसे पितृ-ऋण कहते है। सभी 
प्राणियों के युख के लिए अपने अन्य में से भाग देना धूत-यज्ञ कहां जाता है। मनुष्य-यज्ञ का 
क्षय अतिथि सत्कार है । 

हिन्दू-धर्म मे गृहस्थ जीवन को प्रघानता दी गई हैं। इस अवस्था में मनृष्य को ईइवर 
शिक्षक दया दूसरे जीवों के ऋणो को चुकाना चाहिए। गृहुस्थ आश्रम के प्रधान गुण 
दान, व्यवत्ताय, ईमानदारी, मितव्ययिता तथा धर्म और सामाजिक सेवा के प्रति जांगरुक 
रहना हूँ । 

घानप्रस्थ श्राभम 

वानप्रत्थ आश्रम मानवीय जीवन का तीसरा पन कहा जाप सकता हैँं। इस अवध्या 
में बुढ़ापे के सारे गुण दीखते है । भनु ने कहा हूँ कि गरृहस्थ को वानप्रस्थ आश्रम में तब 
प्रवेश करता चाहिए जब उसका बाल पक जाय तथा इन्हियाँ शिथिक पड जाये | 

इस आश्रम में आकर मनुष्यों का प्रमुख कत्तंव्य ईश्वर का चिन्तत, उपवास, जपतप, 
आदि है। यदि पत्नी की इब्छा हो तो उस्ते भी ता4 ले जाने की अनुमति हैं। वन में 
जाकर पति-पत्नी को साद्य जीवत व्यतीत करना चाहिए! उन्हे फलछो तथा झाक-पस्ब्जियो 
से अपना पेट भरना चाहिए । इस अवस्था भे व्यक्ति को समस्त प्रापियों के छिए कझंणा 
का भाव रखना चाहिए । सब प्रदार का कृष्ट सहता, प्राणी मात्र पर दया रखना, धार्मिक 
पुम्तको का अध्ययन करना इस आश्चम के मुख्य धर्म हूँ 

संन्यास आश्रम 

यह अन्तिम आश्रथ है । इस अवस्था मे घर-गृहस्थी से सम्पर्क तोड़ना पडता है। सभी 
सातारिक कर्मो एवं बत्धतों से सन्पात्त लेना आदश्यक हो जाता हूँ । भ्रिक्षा माँग कर 
जीवन का निर्वाह करता इस जीवन के लिए अपेक्षित समझा गया हूँ। संन्यास आश्रम 
में मनुष्य का एक ही कर्तव्य रह जाता हूँ और वह हैँ ईइवर प्राध्ति के लिए प्रयत्तशील 
रहता । वानप्रस्थ जीवन में पत्नों के साथ रहने की अनुप्रति दी गई है परन्तु संन्यास 
आधरम में परनी के साथ रहना वजित दत्तलाया गया है। सन्यासी को क्षमाश्ील, दयालु 
तथा समार की भलाई के लिए जागछक रहना आवश्यक माना यया है । 

मनुष्य के चार अवस्थाओ को देखने से पता चलता है कि प्रथम दो अवशस्थाओं में 
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प्रवुत्ति का निर्माय होता है और अन्तिम दो अवस्थाओं में निवृत्ति का निर्माण होता है । 
प्रवृत्ति सागे कमे का प्रेरक है जबकि निवृत्ति मार्ग कर्मों से मुक्ति है 

ब्राध्म विभाषत के मूल में दो भावनायें निहित हैं ! वे हैं आध्यात्मिक विकांत्त की 
भाव॑ता और जीवन को सुब्यवस्थित रखमे को भावना। इस्तके अतिरिक्त आधरम घ॒र्पे 
की स्थापना का एक उरृर्य यह भो है कि मनुष्य सारे जीवन एक ही तरह का कार्य 
करता हुआ दव दे जाय | इसलिए अलग-अलग आश्रपो में रह कर अलग-अछग कार्यों को 
करते रहने का विधाद किया गया है। 

हिन्दू-धर्म का नीतिशास्त्र 
( ॥॥6 तां5ठ ० पधाएांग्ा ) 

हिन्दू नीति शास्त्र मै इस बात पर चल दिया यप्रा है कि किसी आचरण को दैतिक 
होते के लिए उसे आदेश के अंबुकूछ होना ही पर्बाप्त नही है वरत्‌ चित्त की शुद्धि भी 
अनिवाप है। इस्ते हिन्दू नीति शारत्त्र की विशेषता कही जा सकती है ) 

हिन्दू धर्म के अनुप्तार घर्न ( ए॥7:०७ ) पाँच प्रकार का माना गया है । इन्ही धर्मी 
को पतंजलि ने 'यम” कहा है १ वे हैं-- 

(१ ) महिसा, (8 ) सत्य, ( ए८ ) ब्रह्मचयं, ( 3५ ) अस्तेय, (४ ) अपरिय्रह । 

अहिंसा का अर्थ है हिमा नही करता । ससार के किसी भो भ्राणी को चाहे वह कितना 
भी क्षद्र क्यों न हो कष्ट न देना ही अहिंसा हैं। कष्ठ केवल कर्म द्वारा ही नहीं होता 
बल्कि मत और वचन से भी सम्मव है। इस्तलिए अदिता को मत, वचन और कम से 
पाजत करने का अदिय दिया गया है। मन में क्षिसी को कंब्ट देने की भावना आ जाने 
पर वह हिवा के तुल्य है। यदि वचत से किसी को कष्द देने की इच्छा प्रकट की गयी 
हो तो वह भी हिंसा ही प्तमन्नी जाती है॥ अहिसा एक विषेधात्मक सदृगुण हो नही है। 
अहिसा का भावात्मक पहुलू भी है । अहिसा का अर्थ केवल जीवो के प्रति हिसा का त्याग 
ही नही है बल्कि उनके प्रति प्रेम, दया, सहानुभूति आदि भावनाओं का भी प्रदर्शन है । 
हिन्दू धर्म में अहिसा को परम धर्म कहा गया है। 

“अहिता परमो धर्म. ।7 हिन्दू धर्म की त्तरह वौद्ध और ज॑न धर्मों में भी अधििपता को 
अभंगोकार किया गया है। 

सत्प--सत्य का अथे है मिथ्या वचन का परित्याग । व्यक्त को देसे बचने कर प्रयोग 
करना चाहिए बित्तते सभो प्राणियों का हित हो | जिश्न वचन से किसी भी प्राणी का 
अहित हो उपका परित्याग परमावश्यक है। जता देखा-युना और अनुमान किया उद्ची 
प्रकार मन का नियन्त्रण करना चाहिए। सत्य देचव यदि कदु हो तो वह प्त्य की सीमा 
से बाहर हो जाता है। अप्रिय रुत्य बोलना उचित नही माना यथा है। किठी को चकमा 
देते की कोशिश करता भी असत्य ही माना गया है। आवश्यकता से अधिक बोलता मी 
बरुत्य को प्रश्नय देता है| निरर्थक शब्दों का व्यवहार इस प्रकार वजित दतरछाया गया है । 

ब्रह्मदरं--साधारघतः ब्रह्मचयं का अं यौन आतन्‍द ( $छूएछ ६७५७७ ) का 
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परिष्याग समज्ञा जीता है। परन्तु यह ब्रद्म॑दर्ध का सक्रीर्ण अर्थ है। ब्रह्मचय का प्रयोग 
हि. धर्म में व्वायक्ष अयय॑ मे किया गया है। ब्रह्मचर्थ का अर्थ हैं विषय बासता की बीर 
शुकाते वाली प्रवृत्ति का परित्याग । इसके अन्दर नारी का ध्यान, उसकी कथा, सं, 
क्री, दांव, भालियन, एकान्तवास तथा उसके याथ रामागम आदि आठ प्रकार के मेशुद 
का परित्याग करता ब्रह्मचयें व्रत का पाछन करता कहा था सकता है! इस अकाद इच्ियो 
को पंयपित रखना ब्रह्मइत्‌ का पाछत कऋह्ठा सया है। ब्रह्म श्रत को पालत मन, बचत 
कौर कम से करना बनिवाय॑ है! 

अल्ेप--हिन्दू धर्म भें घत को जीवन का एके बेग समझा गया है) जिस अकाए यह 
दिमी का अधिकार नही है कि वह दूसरों का जात ले उसी प्रद्वार दूपरे का प्रत लेना भी 
वद्ित अमझा गया है। दूबरे का घन नही लेता ही अस्तेय धर्मे कहा गधा है 

अपरिप्रह--लीभवश् अनावश्यक वस्तु के ग्रहण का त्याग ही अपस्मिह कहुछाता हैँ। 
भागदत में छिखा हूँ कि प्रत्येक व्यकित को उत्तवी ही चीज पर अधिकार है जितदी से 
उतकी भावर्थकता की प्रृति दो सकती हूँ। उतसे अधिक लेनेवाला चोर है भौर दण्ड देने 
योष भी हूं 

हिरदू-पर्म के विदद्ध डॉ९ इबोट्जर के आक्षेप तवा डा० राधारुष्णन का उत्तर 
डॉ० इवीटअर ने हिन्दू धर्म पर यह छाछना गाया हूँ कि ढिन्दूल्र्म में बैंतिकता का 
भाव है। उन्हीने अपनी पुस्तक रण 007/5॥ रत ॥3 06४2 ०ु)फ्टा' में यह 
दिघवड़ने का प्रयात किया हूँ. कि हि धर्म थे तंतिरता के जिये कोई स्थान नहीं है । 
उनको इक्तियाँ निश्वलिखित हैं-- 

(१) हिन्दू धर्म मे परमानद ( ०७४८४४१ ) पर ओर दिया गया है जो जौवन के 
निधि की ओर ले जाता हूँ । 

(३) हिल्दू बम अनिवार्यत' पारलौसिक है। आवार-तीति तया पारबोकिकता एक 
दूगरे के विरोधी हैं । हिन्दू-धर्म नैतिकता से एून्प है । 

(३) हिल्दू-धर्म मे माया का महत्वपूर्ण स्थान है। पह पिश्व माया या प्र मात्र 
हूँ। ऐसे विश्व में वैतिकता नहीं छात्र की जा सकती हूँ । इसका कारण यह हूँ कि नैति- 
कृद्ा यथादे विश्व पर ही लागु की जा सकती हूँ | ईसाई धर्म मे बैविकदा का स्थान सुर 
प्षित हूँ क्योकि वहाँ विदव की मरवा्थत्रा पर बल दिया गया हैं। अत. हिन्द, धर्म मे 
तेजिकता का अन्ाद हूँ । 

(४ ) विजय की उत्तत्ति के सम्बन्ध में हिंस्दू धरे में कहां गया है कि बहू मसार 
छवर की सील है। अतः हिन्दू धर्म बाबासतीति विषयह नहीं हूँ । 

(५) 'मोक्ष' को हिल्दू धर्म में उद्म रक्ष्य स्वीकारा गया हैं। पाक की प्राप्ति जात 
तया बाल साक्षाक्कार ऐ समद हूँ । ऐदी स्िथिद्वि में हित्दू धर्म मे नंतिकता के छिए कोई 
स्थान सुरक्षित नहीं रह जाता हूँ ! 

(६ ) हिलू-धर्म में पत।यतवार ( 88०७9%7 ) के दिद्वाल्त को सान्पता दी गई है। 
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जगत्‌ और जीवन से पढावन हिन्दु-धर्म कां आदर्श है। पलायनवादी मनोवृत्ति की प्रधा- 
नवा के फदस्वरूप हिल्दू-धर्म में नैतिकता के किए कोई स्थान नही है । 

(७ ) हिन्दु-धर्म में आदर्श व्यक्ति शुभ-अशुभ, उचित-अनुचित आदि के नैतिक अस्तर 
से परे रहता है। इमका परिणाम यह होता है कि हिन्दू धर्म में नैतिकता का लोप हो 
जाता है | 

(८) हिन्दू-धर्म आन्दरिक-ूर्णता से ओत-प्रोत है। आस्तरिक-पृर्णवा तथा प्रक्रिय 
आधार्मीति परस्पर विरोधी है! समकालीन भारतीय दाशंतिक डॉ० सर्वपल्ली राधा- 
कृष्णन मे श्वीटजर की उपुक्त युक्तियों का खड़व क्रिया है । उन्होने अपनी प्रसिद्ध पुस्तक 
॥फ््डाशए रिवोी820795 329 ४४6४९ फ्रकह!" भें स्वीटयर की आलोचता का 
प्रत्युतर दिया है। अब हम एक-एक कर यह दिखलाने का प्रयात् करेंगे कि राधाकृष्णन 
नें श्वीय्जर के आक्षेप्रों का किस प्रकार थंडन किया है । 

(१) इवीदजर का विचार कि हिन्दू धर्म में परमानन्द ( «०४८४४ए ) पर बछ दिया 
गया है जियके फलस्वरूप मनुष्य संधार और जीवन के प्रति निषेधात्यक दुष्टिकोण को 
प्रश्नय देता है भ्रामक प्रतीत होता है । पह ठीक है कि हिन्दू-धर्म में परमापनद एर बल 
दिया गया है परन्तु इससे हिन्दू-धर्म को पलायवतादी था निपेधात्मक दृष्टिकोण का पोषक 
नहीं कहा जां सकता । राधाकृष्णतु के अनुसार किसी विचारधारा के अति सरदलीकरण 
का यह उदाहरण है । ईश्वर सम्बन्धी समस्त अनुभव जब तीज्न हो जाते हैं तब वे. परमा- 
नंद की संता पाते हैँ । परमाभद की अवस्था में आत्मा जीवन की धारा में प्रवेश करती 
है, प्रवाहशील हो जाती है और अपने अष्तित्व का महत्त्व एक विशालतर जीवन में पाती 
है । परमानद आध्यात्मिक जीवन प्राप्त करने का एक मार्ग है। भावोस्मादी परमानन्‍्द 
हिन्दू-धर्मं की ही विशेषता नहीं है | ईमाई धर्म से भी परमातंद पर बल दिया गया है । 
प्रारम्भिक चर्च में चमत्कारी शत्ियों का अनुभव, अटप़ी वाशियाँ बोडना, परैगम्बरों 
द्वारा दिये गये सन्देश आदि इसके उदाहरण हैं । ईसाई धममे के कुछ समत ईइबर की छाया 
तथा भावोन्माद से पीडित थे । यदि परमानंद पर बछ देसे के कारण दिरदू-धर्ष को निप्रे- 
धात्मक दृष्टिकोण का प्रमर्थक्र कहां जाता है तब ईसाई धर्म को भी परपानइ की महत्ता 
प्रदान करते के कारण निषधात्मक दृष्टिकोण का सपर्थंत्र कहा जा सकता है। डॉ० राधा- 
फ्रुष्णनु ने कहा है। “भावरोन्‍्मादी सिद्धान्त पर आधारित कोई भी तर्क सभी धर्मों पर 
लागू होगा ।”! 

(२ ) डॉ० इवीटजर ने हिन्दू धर्म को आचारतीति विषयक नही माना है क्योंकि 
यह पारलोकिक है। डॉ० राधाकृष्णद्‌ ने श्वीठजर के इस आतक्षेप का निषेध किया है 
मनुष्य मात शरीर नहीं हैं। वह एक आत्मा भी है जो भौतिक साधनों के उपयोग 


तक ही सीमित नही रह पाती है । यही कारण है कि मनुष्य भौतिक साधनों से सम्प्न 
है 20222 02 धर कब ० असम घर 
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होने के बावजूद सस्ोमता एवं दुर्बंठहता को महुसूत्त करता है। सप्तीमता मनुष्य को सर्वे- 
शक्तिमान, अप्तीम एवं अलौकिक सत्ता की ओर ले जाती है । मनुष्य असीम सत्ता की 
उपासना के लिए तलर रहता है जिसके फलस्वरूप वह कठिनाइयों पर विजय प्राप्त 
करने में समक्ष सिद्ध होता है । इससे धाशिक भावना का जन्म होता है। डॉ० राधाकृणम्‌ 
ने कहा है “धर्म का प्रारम्भ हमारे जीवन मे तब होता है जब हम जान पाते हैं कि हमारा 
जीवन केवल हमारे ही तिमित्त नही है। हमारे इस जीवन से भी बृहत्तर जीवन है जिसने 
हमे जकड रखा है और जो हमारा पोषण करता है ।” "धर्म का जन्म मनुष्य के इस 
दृढ़ विश्वास से होता है हि दृश्य और पराथिव संघाए से परे भी कोई दूमरा शथार है 
जिससे मतुष्य का काम पड़ता है ।”* अतः धार्मिकता पारलौकिकत्ा की ओर ले जाता है। 

डॉ राधाकृष्णन मे इस बात पर बल दिया है हि नैतिकता और परारलौकिकता 
परत्पर विरोधी नही है । पारलौकिक सत्ता के अभाव भे नैतिकता रियंक प्रतीत होती है । 
धर्म एवं नीतिशास्त्र बाद्शों के कारण कायम रहते हैं। राधाकंष्णन्‌ ने कह्ठा है “धर्म हो 
चाहे आषारशाप्तत्र दोनों ही आत्यों के प्रकाश में भीवत यापत करने की इच्छा से प्रेरणा 
यहुण करते हैं। यदि हम 'जो हैं” उसी से सदुष्ट है तो 'चाहिए! का कोई भर्ष हमारे 
लिये नही है ।”? द्ैतिकता और पारलौकिकता मे अदभुत सामंजस्य है। पारलौकिकता 
ही नैतिकता की आर्मा है। अतः हिव्दू-धर्म को परलोक मे विश्वास करने के कारण 
नैतिक रहित कहना अमान्य है। मानवीय नीतिश्ञास्त्र और परणोकवादी धर्म मे कोई 
विरोध गही है । 

(३ ) हिल्‍्दू धमं में मायावाद का समर्थन हुआ है। मायावाद को मान्यता देने के 
फलस्वरूप हिन्दू धर्म जगतु की असत््यता में विश्वास करता है। इसका परिणाम यह होता 
है कि हिन्दू धर्म में आचारनीति का मह॒त्व सम्राप्त हो जाता है। डॉ० इवीटबर ने कहा 
है “यदि सप्तार की सत्यता से इन्कार किया जाता है तो आचारनीति का किंचित भी 
महृत्त नहीं। रह जाता । मनुष्य के लिए सिर्फ एक काम रह जाता है कि चहू भौतिक 
जगत में विश्वास करने के मिथ्यात्व को समझ जाये ।'* परू्तु श्वीटजर का उपयुक्त 
आक्षेप प्रभभूछक है । हिन्दू धर्मे मे जगतु को शून्य तथा अवास्तविक तही कहा गया है । 
उपनिषदो में जगंत्‌ को जादू का नाटक नहीं कहां गया है। विद्व को श्र समझना 
भ्रामक है । मायावाद के प्रमुख समर्थक झकर के दर्शन मे भी विश्व को अगत्य नहीं कहा 
गया है। जगह पारभाधिक दृष्टिकोण से भले ही अत्ृत्य है परन्तु व्यावहारिक दृष्टिकोण 
से यह पूर्णत- यत्य है क्योति विश्व की व्यावहारिक सत्तर है । चूकि जद सत्य का पूर्ण 
रुप नहीं है इसलिए यह समझना कि यह मिथ्या है, प्रपत्र है, भ्रामक है । अत मायावराद 
के समर्थंत के बावजूर नैतिकता के लिए हिन्दू धर्म मे स्थान सुरक्षित है । 

. बही ?38४८- 6] 
2. बही ?88०---82 
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(४ ) जब हिन्दू धर्म के सम्मुख सृष्टि के कारण सम्बद्धी प्रइत का उदय होता है 
तो हिन्दू धर्म विश्व की उत्पत्ति का कारण ईश्वर की लौोछा को ठहराता हैँ। लीछा- 
सम्बन्धी सिद्धाग्त के कारण हिन्दू-धर्म में आचार नीति के लिए स्थान नहीं रह जाता है। 
एवीटजर की उपयुंक्त आलोचना न्याय-संगत नही है ! 

हिन्दू-धर्म में जगतु को ईइवर की मात्र लीला कहा गया है परन्तु इससे जगत्‌ की' 
ठुच्छता नही प्रमाणित होती है । छीढा की उपमा का उपयोग यह दिखलाने के छिए 
किया जाता हुँ कि विश्व में ईद्वर स्वतन्त्र रूप से ओत-प्रोद्त है । जगतु ईश्वर के प्रचुर 
आनन्द का परिचायक है क्योकि ईश्वर ने आनतद के लिए संसार की रचना की हूँ। 
लीला की' उपमा यह नहीं बतलाती हैं कि विश्व कोई निरयंक तमाशा है। लीला की 


उपमा के प्रयोग के बावजूद विश्व कौ महत्ता पर कोई आघात नही पहुँचता है। अतः 
हिन्दू धर्म में नैतिकता के लिए स्थान रह जाता है । 


(४ ) हिन्दू-धर्म मे मोक्ष विद्या (५४४$007 ) के द्वारा प्राप्य माता भया है! विद्या 
को बत्म-ज्ञान ( $९/-४0७]०१9० )की सज्ञा दी गई हू । अतः इवीटजर का कहना 
है कि यहाँ नैतिक आचरण के लिए स्थान नहीं है। परन्तु उनकी यह धारणा मूलतः 
निराषार है । ड 

यह ठीक़ है कि हिन्दू-धरमे में मोक्ष की प्राष्ति आत्मज्ञान तथा आत्म साक्षाल्तार के 
द्वारा प्राप्य माता गया है। परन्तु हिन्दु-धर्म मे इस वात पर भी बल दिया गया है कि 
प्राप्ति के लिए कठिन प्रयास तथा अनुशासन कपेक्षित हूँ । डाँ० राधाकृष्णन ने कहा है 
“ज्ञान की प्राप्ति सरठता से नहीं होती । इसको कठिन बलिदान, अनुशासन, संधर्ष 
तथा पीडा की सहनशीलूता से उपलृच्ध किया जाता है।'”” इससे प्रमाणित होता हूँ ! 
कि हिन्दू-धर्म मे नैतिक आचरण की अनिवायेता पर बल दिया गया है । इसके अतिरिक्त 
हिन्दू-धर्म भे ज्ञान दब्द की व्याख्या व्यापक अर्थ मे की गई हुँ । ज्ञान, विचार भावना और 
इच्छा का समन्वय हैं। तीनों मिलकर ज्ञान की धारणा को सार्थक बनाते हैं। राधा 
क्ृष्णत्‌ ने कहा है “हमारा सत्य बोध तबतक अन्तिम नहीं होता जब दक बहु पूर्ण न ही 
जाय । इसे हमारे समस्त स्वभाव, विचार, अनुभूति तथा इच्छा में ओत-प्रोत हो जाना 


चाहिये ।!* अत' ज्ञान की महत्ता देने के बावजूद हिन्दू-धर्म मे मैतिकता के लिए स्थान 
रह जाता हूँ । 

(६) टजर ने हित्दु-प्रे को अनाचारिक कहा हैं। क्योकि यह मनृष्य का 
सर्वोच्च लक्ष्य उथार्थ से छुटकारा पाता मानता हैँ। पुनर्जन्म से सानवे को तभी मुक्ति 
मिल सकती हैँ जब ससार तथा जीने की इच्छा से स्वतन्त्रता मिल जाय । अत हिन्दू 
धर्म पलायनवादी प्रवृत्ति को बल देता हूँ क्योकि जीवन का चरम शुभ आत्मा का समी- 
मता से छुटकारा पादा हूँ। यहाँ प्रमीमता के निपेध के द्वारा अनन्तता की प्राप्ति पर बल 
दिया गया है । अत: नैतिकता के लिए हिन्दू धर्म में कोई आधार नही रह जाता हैं । 


4. एजदगशधाजी।डइव-डिबचश॥ रिलाहाता३ ॥0व ए४(॥०ता 77% 0प8/. ९. 96 
2. एिबवे॥ल॑ंशाओइच-िघ्रधटला फिलाएा।णा$ एप अदला परशणाएत॥ा 9. 96 
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श्वीटजर महोदय की उपगुक्त आनोचना भ्रममृदक हैं ) हिन्दू-धर्म में पठायववादी 

प्रवत्ति को नहीं ज्वीकरा गया हैँ! इसके विपरीत हिन्दू-धर्म माठद को जीवन ओर 
* जगत से संघर्ष करने का आदेश देता हैं। हिन्दू-धर्म में कर्म पर इतना अध्विक जोर दिया 
गया हैं कि इसे पल्लायनवादी नहीं कहा जा सकता । सांसारिक कर्मों में भाग ने लेना 
भनृष्य के लिये सवंपा अनुचित है। मनुष्य एक पल के लिए भी कर्म से भाँव नहीं मूंद 
तकता है। जीवत-मुक्त दशा की प्राप्ति के बाद भी व्यक्ति लोक-कल्याण के लिए काय॑ 
करता रहता है। हिल्दू-ध्र्म में कहा गया है कि मयुध्य संशार से पलायन करके पूर्णता 
को नहीं उपलब्ध कर सकता है हिल्दू धर्म में पायनंवाद का खड़न हुआ है । अद नैति- 
पता के लिए पूर्णतः स्वाव सुरक्षित है । 

(७ ) डॉ० इवीटजर के मतानुप्तार हिन्दू धमं का आदर्श व्यक्ति शुभ भौर अशुभ, 
उचित और अनुचित के नैतिक अन्तर से परे होता है। मुबर्त आत्मा अच्छाईं तथा बुराई 
के तैतिक विभेदों से ऊपर उठ जाता है। अतः हिन्दू धरम में वैतियात्ता वो लिए कोई स्थान 
नही बच जाता है । 

डॉ० राधाकृष्णन्‌ ने स्वीटजर कौ उपर्धभुक्त धाएणा को निमुलत सिद्ध किया है। महू 
दीक है कि भरुक्त व्यक्ति उचित और अनुचित के ततिक अन्तर से ऊपर उठ जाता है 
परत्तु इससे यह नहीं प्रमाणित होता है. कि वह अनैततिकता की अ्श्नय देता हैं तथा जुटा 
काप्रे करते के बावजूद भी पाप से मुषत हो रहवा है। इसके विपरीत मुक्त भात्मा क्ले 
हारा गज़त काम होना ही असस्भव है । उसके सारे कार्य नैतिक दृष्टिकोण से उक्त ही 
रेहरते हैं| अतः हिन्दू-धर्म मे हैव्िकवा के लिए पर्याप्त स्थाम है ! 

(६ ) चूंकि हिन्दू-धर्म मे आत्तरिक-पूर्णता पर बल दिया गया है इसलिए श्वीठंजर 
का आक्षेप है कि हिन्दू धर्म मे मेतिकता के लिए स्थात नहीं है। दतकी यहू आाठोचना 
निराधार है! 

हमे अस्वीकार प्रही किया जा भकता कि हिल्दूल्य्म में आन्तरिक-पूर्णता पर बच 
दिया गया है । आध्यात्त्कि साधना तथा ध्यान के विकास पर हिंरू-धर्म मे जोर दिप्ा 
गया है। मत को घुणा, क्रोध तथा वासना से सर्वेथा मुक्त करने का आदेश्ष दिया गया 
है। इस प्रकार हिन्दू-ध्र्म मे आन्तरिक पूणंता का विशिष्ट स्थान है। १रथतु इससे बह 
निक्प नही निकलता कि हिन्दु-धर्म मे वाह्म क्रियाशीदता की उपेक्षा की गई हैं। हिंस्दू- 
परम मे असामाजिक्ता को घृणा की दृष्टि से देखा गया है। जीवन के स्वाभाविक सम्बन्ध 
के प्रद्रि ग्रेम पा मम की भावना का प्रकाशन अपेक्षित समझा गया है। रोके कल्याण 
तथा मानव-पैवा से विश्वास हिन्दू धर्म की विशेषता है। यहाँ भाग्तरिक पूरणता के लाथ- 
साथ वाह्म क्रिय्राशीलता पर महत्व दिया गया है। डॉ० राधाकृष्णन का कहना है कि गरदि 
बाततरित पूर्णता पर बल देने के बारण हिखू-पर्ग को अनैधारिक कहा गया है शो ईबाई 
धर्म को अनेचारिया क्यो नही माना गया है। ईसाई धर्म में आत्तरिक पूर्णता पर अत्य- 
घिक़ बन दिया गया है। अत ईंप्ाई धर्म की तरह हिन्दू-धर्म में नेतिक्षणा के लिए 
स्थात निह्ति हट |] छ 


छठा अध्याय 


पारसी-धर्म 
(20 प्र्ञावांशा ) 


विपय-प्रवेदा 


पारती-घर्म ( 2०७5४:७०४४7 ) के प्रवतंक का नाग जरबुश्व है इस धर्म का आधार 
देवदृत् का संदेश है। जरथुदत्र को देववुत समझा जाता है । जो पामान्यत' जोरोस्टर 
( 209क्रश० ) के नाम से विश्यात थे । इनका मूल नास स्पितमा था । जिस प्रकार 
पिद्धार्थ गोतम को पिद्धि प्राप्त कर लेने पर 'बुद्धों के नाम से सम्बोधित किया गया उसी 
प्रकार स्पितमा को सिद्धि प्राप्ति के बार छोगो मे जरथुरत्र के काम से विभूषित किया। 
जरपुश्म शब्द, दो शब्दों के सयोजऊ से बना है। वे दो शब्द हैं। 'नरवत' और 'उद्त्र । 
'जरत' का भय होता है 'युवर्ण! तथा 'उस्त्र' का अथे प्रथा मप्डित' होता हूँ । इस प्रकार 
जरघुश्त्र का भर्थ हुआ सुनहली प्रभा से मण्डित व्यक्ति । 

यूनानी लोगो ने इतका समय अफलातून ( 778/० ) से प्रायः छः हजार वर्ष पहले 
माना है। कुछ विचारकों ने बतलाया है कि इनका जन्म और विकास ईसा यूने छठी 
शताबदी ( 65% एवा।ए7ए के 0, ) में हुआ था । बाइबिल के अनुसार ई० सन्‌ से छूग- 
भग १९२० वं-पुव॑ जरथुकत्र का समय था। इस प्रकार इनको जस्म और विकास का 
काल' विवादग्रस्त हूँ । 

जेन्द-अवस्ता से पत्रा चलता है कि जरपुशत्र का जग्म 'अरियानम्‌ बेइग” ( आर्यों का 
बीज ) नामक स्थान में हुआ जो बाद में चलकर ईरान हो गया । उस समय ईरान की 
भाषा अवस्ता ( ४९८४७ ) थी जो संस्कृत भापा के समरूप है | 

पारमी धर्मे बाइबिल से किसी-न-किस्मी रूप में प्रभावित दीखता है। यद्यवि यह 
धर्म बाइबिल पर आधारित नही है फिर भी बाइबिल का प्रभाव इस धर्म मे दृष्टि-गोचर 
होता है ! 

ईंसाई-घर्म वी तरह पारमी धर्म भी चमत्कार ( २४०८5 ) पे परिपर्ण प्रतीत होता 
है ) जन्म के समय जरथुइत्र का मुसकराता एक आएचर्येजनक्त घटना कही जा सकती हूँ । 

ईस्तामसीह के सम्बन्ध भें भी इसी प्रकार की बात कही जाती हूँ । इस दुष्टि से ईसाई 
धर्म और पारदी धर्म को एड ही धरादक पर रखा जा सकता हैं । 

ईइवर स्वयं जोरोस्टर के सम्मुख प्रकट हुए थे। जिस प्रकार जिब्नाइल मुहुम्मद साहब, 
जो इस्लाम धर्म के देवदूत थे के सम्मुख वपस्थित हुए उसो प्रकार *शणाप शणाभ्रा' 
जोरोस्टर के सम्मुख प्रकट हुए । इस प्रकार पारसी धर्म को धर्म के इतिहाप्त में उद्घाथित 
घ॒र्म [ एथ्सव्गेट्त तलाह्ाणा ) के वर्ग मे रखा जाता हूँ । 

जब जोरोस्टर की आयु तीस वपं थी, उन्हें मिद्धि की प्राप्ति हुई। पिद्धि प्राप्ति के 
बाद ने अपने धर्म का सन्देश जनता को देना आरम्भ किया । उन्हें अनेक प्रकार की कंठि- 
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नाइपों का सामना करता पंहा। लोगो ने बहुत विरोध किया। सर्वेप्रपम परपृष्ठप के 
भतीजे में नये धर्म को कबूल किया ) प्रचलित धर्म के विरुद्ध प्रचार करने के फलस्वरूप 
शायक वर्ग तथा पुरोहित वेग इनके कृठूठर शत्रु हो गये। कुछ समय के बाद वैक्टेरियां 
वे! राजा इस धर्म के अनुयापी हों गये । बाद में चछकर ईराद के राजा ने भी इस धर्म 
को अगीक्षार किया | इस भ्रकार समस्त ईरान में जरधुदत्र का धर्म प्रचलित हो गया। 

पारती धरम की विशेषता नैतिकता पर जोर देना कहा गया हूँ । यह धम घुध भौर 
अशुभ नामक दो दैतिक भिद्धान्तों के दोव सपर्प का प्रतिनिधित्व करवा है । शुभ और 
अशुभ के संधर्प को इस धर्म का केरद्र-विन्दु कहा गया हूँ। इस प्रश्ार नैतिकता इस धर्म 
का आधार है इसछिए एक लेखक ते कहा है--7 एथश (१९ ए97९८८९५ 88 एद्वा- 
853 ७४) 27णबर) शा8097.! । 

पारती-घर्म का प्राघार 

पारसी-धर्म का मूल आधार अवेस्दा ( ४८४७ ) हैँ जो जेन्द (८०४ ) भाषा मे 
लिखा हुआ हूँ । जेन्द ससकृत के समझप है। अदेस्ता का अर्थ ज्ञान होता है। पेद का 
अर्थ हिन्दू धर्म में ज्ञान माना ग्रया है। 

अवेस्ता पाँच भागों में विभवत है--- 

(१ ) यरत ( 496 ५४578 ) यत्त अवेस्ता का महत्वपूर्ण जग है। इसमें यज्ञ, पूजा- 
विधान का समावेश है। इसके अन्दर जरथ॒त्र के निगी वचन तथा उपदेश हैं जो गाया 
मथवा मन्त्र कहुच्ाता है ! 

( २ ) बेन्दिदाई ( पशठ एटाकारब0 |--इममें शुद्धि के नियमों की चर्चा है। 
शत्रुओं के सहार सम्बन्धी विधानों की व्याय्या वेश्दिदाद में निहिल है । 

(३ ) विस्पेरद ( प्रध८ ५७३०७८०७१ )--इप्तमे पारसी कर्मकाण्ड का उल्लेज हुआ 
है। आराधना के समय इसके विधानों का पालन होता है। 

(४ ) यहत ( ४४४४६ )--हसमैं मन्त्रों का संकलन है । इसमे देवताओं की स्थुतियों 
का वर्णन है जिनका पालन विशेष अवसर पर होता है। 

(५ ) पोद अवेस्ता ( (90704 ॥ए८४७ )--यह छोटा अधेस्‍्ता के ताम से भी 
विद्यात है । इसमें स्तुतियों का वर्णन है जो उपासना के समय उपादेय प्रतीत होता है । 


ईश्वर-विचार 

पारी धर्म के ईश्वर का नाम अहुर मजदा ( शरैसपाव एा2:ऐ४ ) है। ईश्वर स्चे- 
शवित॒भानु (०छा9०१९7४) | स्वच्यापी [ णगाप्रफ़ाव्ष्टा: ), और सर्वज्ञ [ एप्पल: ) 
है। वह इस विश्व का क्षष्दा, पाह्वत कर्ता और प्रतयकृर्तो है। ईश्वर की यह धारणा 
हिन्दू-धर्म में भी पायी जाती है। ईश्वर न्यायी और दयालु है। जो व्यवित उससे मित्रता 
की भागाक्षा करता है उनके लिए ईइवर मित्र है। जो उससे पिता का ध्यार चाहुत! है 
उसके लिए बह पिता है | ईश्वर के अनेक गृण हैं। ऐसे गुणों में मुख्य हैं-प्रकाश ([/20) 
भछा मत ( 00०4 एछं४१ ), उचित (8४७१६ ), धर्मनिष्ठा ( फाल| ), त्म्पूण॑ता 

है 
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( शथे)कक्षण्ढ ), प्रभुत्व ( 000०० ) और अमरत्व [ 47777778॥॥9 ) ) ध्वेस्ता 
के प्रथम इलोक॑ में अहुरमणदा के युणों की व्याख्या इस प्रकार हुई हैं-- 
अहुरमज़दा सष्टा, दीप्तिमान, तैजस्दी, महान्‌ और सर्वोत्तम है। वह सर्वाधिक 
सुन्दर, एंत्तः अटल, ब्रुद्धिपान और पूर्ण है। वह सर्वाधिक' उदार भात्मा है । 
(हैशए3 व204, [6 ए/टब:०7, इछताबतं, 8/070फ95, हाटद/25४ द/0त॑ ७९५६ 
पा066, 9६8फ, 77058 7, एां५१५ 77057 फृश९ए, रह 72705 7997780॥5 


शा!" ) 

पर्पयुक्त गुभों के अतिरिक्त ईश्वर में अन्य गुषों का भी समावेश हुआ है) ये 
गुण हैं-- 

सर्वद्रष्टा ( 5! 8८८८७ )--ईश्वट सब कुछ देखने वाला है।..* 

सर्वाधिक दवितमान्‌ ( 0058 धगं870 )--ईश्वर फौ दवित अनन्त है । 

स्याय-प्रिय तथा न्याय का पिता ( कदधक्टा छत [एए4०० ])-बह प्याय को कायम 
रखता है। 

ईइवर दयालु एवं परोपकारी ( ए८४८१०८४ ) हैं। परोपकारिता इनके स्वभाव का 
मंत्र है। वह सुन्दर ( छेथ्वपााण ) है। 

ये गुण भहुरमजदा के आकस्मिक गुण नहीं है वल्कि उनके वास्तविक स्वरूप को 
निश्चित करते हैं। भौतिक पहलू में यह प्रकाश के समान है यद्यपि कि उनकी सत्यता 
आध्यात्मिक रूप मे ही है। वे स्वर्ग छोक में निवास करते हैं। उनका वस्त्र आकाश है । 
अहुरमजदा मूलतः शुभ और अच्छाई के देवता हैं । विश्व की प्रत्येक शुभ वस्तु का श्रेय 
अहुरमजदा को है। समत्त प्रकृति उनके अधीन है। प्रकृति के विभिन्न उपादानों का 
संचालन उन्ही के द्वारा होता है। अहुरमजदा विश्व के नैतिक व्यवस्थापक कहे जाते हैं । 
मनुष्य के शुभ और अशुभ कर्मों के फल अहुरमजदा द्वारा विश्चित होते हैं। शुभ कर्मों के 
लिए पुरस्कार और अशुभ कर्मों के लिए दण्ड प्रदान कर अहुरमजदा विदव में नैतिक 
व्यवस्था को कायम रखते हैं ) 

अहुरमजदा विश्व में प्रर्णत. व्याप्त नहीं है। यह विश्व में पृेततः अव्याप्त भी नहीं 
है। ईइवर के सृजनात्मक इच्छा बौर विधार का क्रियात्मक सिद्धान्त स्पेनदाम्रेन्यु 
( 5एक्कांब 2(47790 ) एक प्रवित्र सत्ता है) बह अहुरमजदा मे हो विवास करता है। 
यद्यपि यह ईश्वर का भंग है फिर भी वह ईश्वर से भिन्न है। वह कोई व्यक्ति नहीं बल्कि 
ईश्वर को सृजवात्मक शक्ति का द्योतक है। ईश्वर एक महान्‌ आध्यात्मिक व्यवित है । 
स्पेनतामेन्यु ईश्वर की एक प्रतिमा है। वह ईश्वर की सृजनात्मक क्रिया का प्रतीक है 
जिससे विश्व की पृपष्टि होती है। हिन्दूध्र्म में ईश्वर की सृजनात्मक शवित का नाम 
“भाषा! और प्रकृति है । 

अहुरमजदा का विरोधी देवता अहरितात ( लाए ) है। अहरिमान अन्धकार 
ओर बुराई का देवता है। इन्हें बगरापेन्यु ( 40878 #ै2[090 ) भी कहा जाता है। यह 
स्पेनवामेन्यु का विरोधी आत्मा है। इसकी तुलना भन्ध्कार ते की जाती है। अगराभेन्यु 
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जिसे अहरिमान कहा जाता है अहुर्मजदा से अलग रहता है। इन दो सत्ताओं में विस्तर 
पंच्रप चलता रहता हैं। इस प्रकार अहुरमजदा और अहूंरिभान नामक दो विरोधी शक्तियों 
को पारसी-धमे में मान्यता मिली है। ग्रस्त, जो अद्देस्ता का अग है में पारसी-धर्म की दो 
शक्तियों का उत्लेख निम्नलिखित शब्दों में हुआ है-- 

5#६ फैहहाएगा।ए ७ 06 शएड (टए6 स्यॉडॉटट 0 इातीड 40न्‍व फॉउ2025 
बतरव 60879 शै्वा7७5) (69 हछा८5६णा 8000 200 हा, 7658 (प्0 प्रीए05 
शशा25 06९ (० ४९३९६ ॥6 80७0 एाणवाप शाते 2) (08 ज़000 (38 ९४५ ६0 98, 
गृह ] 09॥6 995 ट्व्शाध्त 0 6 जाए, कि 6 छापा 200 ए00$ ज4ग 
076860 /॥07 ३2098." 

उपयुक्त दो सत्ताओं को देखकर कुछ लोगों ने इस धर्म को हैदवाद ( 70887 ) 
कहा है। परन्तु यहु विचार ढीक नहीं प्रतीत होता हैं। यद्यपि अहुरमजदा, अहरिमात के 
समान प्रतीत होता है फिर भी वह अहुरमजदा से भिन्न है। अहुरमजदां शाश्वत है परन्तु 
अहरिभान शाइवत नहीं है। एक मिश्चित समय में अहरियान का विनाश माना जाता है । 
ज्योही विश्व पूर्ण होगा त्योंही इस सत्ता का अन्त होगा । अहुरमजदां के सम्बन्ध में हम 
कह सकते हैं कि वह पा, है और भविष्य में भी रहेगा । परन्तु अहरिमान के छिए हम 
सिर्फ इतना ही कह सकते हैं कि उसकी सत्ता भूत में थी, वहेमात में है परन्तु भविष्य में 
इस सत्ता का अन्त हों जाएगा । इमसे स्पष्ट हो जाता है कि अहरिपात का अस्त किमी: 
न-किसी दिन अवध्य होगा । यह धर्म एक तारीख का सकेत करता है जंब अहुरमजदा 
अहस्मिन पर विजय प्राप्त करेगा । ऐसा कहा जाता है कि अहुर्मजदा अहरिमान विरूतर 
बारह हजार वर्ष तक संघर्ष करते रहेंगे। बारह हजार वर्ष के बाद अहुरभजंदा अहरिमान 
के ऊपर अपना आधिपत्य जता सेंगा । इसलिए पारसी-धर्म को एकेश्वरवाद ( सश०॥0- 
फधंडाण ) कहना युद्दित, यंगत है। यहाँ पर पह कह देता अध्ामंग्रिक नहीं होगा कि छुछ 
विद्वानों ने पारसौ-धर्भ [ 2074४४४ ४97 ) को द्ैतवाद ( [0025४ ) और एकेइ्व रवाद 
( )(०४०ाल॑5फ ) का उदाहरण मानता है ।* 

जिम समय पारसी-धर्म विकसित हो रहा था, उस प्रमय अतेक देवी-देवताओं की 
पूजा का प्रचछत परत्तिया में धा। ऐसे देवतात्रों में पृष्दी, वृक्ष, वायु, सूये आदि का नाम 
विशेष उल्लेखनीय है । इव देवताओं के अतिरिक्त पारसी अपने धृरवंजो की पूजा भी किया 
करते ये । छोरेस्टर ने अनेवेदवरवाद का घोर विरेध करते हुए कहा कि विभिन्न देवता- 
गण एक हू देवता अहुर्भजदा की अनेक अभिव्यतितियां हैं । इस प्रकार एकेशवरबाद को 
प्रस्थापित कर जोरेस्टर ने धर्म के क्षेत्र में महत्त्वपूर्ण योगदान दिया है 

प्रशुभ को समस्या 
पारमी-धर्मे की विशेषता अशुभ को समस्या का समाधान कहां जाता है। प्रायः 


, 89, #78 7 शेशाए) ० 20/04807 छाए #6 80 (० छह, 85 उ30580॥ 705 
0०ए; 0०9 (0३४02 300 क्ञाणा० (शा 


20. 28, जि, १४४9 ; 09790 ० एशें। ( ?, अर ), 


१६६ घधमम-दर्दोन की झप-रेखा 


ईइवरवादी धर्म के सम्मुख अशुभ की व्याब्या करता एक बहुत बड़ी समस्या हो जाती है 
* जिसका समाधान ईद्वरवादी धर्मों में साघारणत: कठिन दीखता है । परन्तु पारसी-धर्म 
ईदवरवादी-धर्म होते के बावजूद अशुभ की समस्या का समाधान करने मे सक्षम सिद्ध 
हुआ है । 
पारसी-धर्म के अनुप्तार अशुभ वास्तविक है। यह नाम मात्र का तहीं है। जीवन का 
शुभ के साथ सहपोग और अशुभ के साथ निरन्तर संघर्ण रहा करता है। अतः शुभ और 
अशुभ दोनो की सत्ता है । 
पारसी धमं के अनुसार अशुभ का कारण अंगरामेन्यु को जिसे अहरिमान भी कहां 
जाता है ठहराया जाता है। यह शुभ का सक्रिय दुश्मत है। विश्व के अशुभ, अस॒त्य, 
पाप आदि के लिए अहरिमान को उत्तरदायी कहा जा सकता है । अहरिमान अन्धकार 
का प्रतीक हैं। इस प्रकार अहरिमान की स्वतस्त्र सत्ता को माद कर जीरेह्ट्रयन धर्म 
अशुभ की व्याख्या फरने का प्रयाग करता है । 
अशुभ अहुरमजदा का देया ही दुश्मन है ज॑सा वहु एक व्यक्ति का है। जरबुर्त्र अशुभ 
से बचने का सन्देश प्रदान करता है। अशुभ से संधध॑ करना व्यक्ति का जन्मपिद्ध अधि- 
कार है | विश्व अपनी सभी अवस्थाओं में अपूर्ण है पर मानव का उद्देश्य उसे पूर्थ &ताता 
है। यह विश्व युद्ध-भूमि है तथा मानव उनके सँनिक हैं। प्रत्येक मनुष्य को इस संग्राम 
का प्ामता करता है। जो मनुष्य इस संग्राम से भाग खड़ा होता है बहु कायर है। इस 
प्रकार वप्रक्ति और भहुरमजद्ाा दोतो मिलकर एक साथ अशुभ का विरोध करते हैं। 
प्राचीन ईरान के भविष्य वक्ता ने मनुष्य को यह चेतावनी दी है कि सुख ही मानव 
जीवत की कसौटी नही है। सुद्ध मानव जीवन का कोई आदर्श या मापदण्ड नहीं है । 
माषव का कत्तेग्य शुभ के छिए प्रथघलशील रहना तथा अश्युत्र का त्याग करना है । अत, 
पारसी धर्म अशुभ से बचने के लिए मानव को प्रेरित करता है। 
जरघुइत्र ने शुभ की तरह अशुभ को भी मह्खहीन नही बताया है। उसके अनुसार 
जीवन मे इन दोनों परस्पर विरोधी शक्तियों का महत्व है वपोंकि अशुभ की उपस्थिति 
पे ही शुभ का मूल्प भाँक़ा जाता है। जीवन में सुख जितना सत्य है उप्तते कम दु ख नहीं 
है। एक की उपस्थिति से दूसरे का महदृत्त्त जाना जाता है। अशुब शुभ का विरोध 
करता है तथा उसका अपना मदृत्त्व निर्धारित करता है। अशुप के अभाव में शुभ का 
मृस्यांकत करना कठित है। अतः पारसी धर्म में अशुभ को शुभ का मापदेण्ड बतलाया 
गया है । 
प्रत्नि-पूजा को महत्ता 
अग्नि की पूजा को पारसी धर्म मे महत्ता दी गई है। बरथुर्त्र के प्मय में अग्नि 
पूजा के लिए मन्दिर बनाने की प्रथा थी या नही, इसका स्पष्ठ ज्ञान नहीं मिलता है। 
बाद में झग्नि मन्दिर मान्य हो गया | अग्ति पूजा के निमित्त पुरोहित वर्ग का विकास 
हुआ है। पुरोहित का कर्तव्य है भग्नि की देखभाल करता ताकि उसका उत्पादद और 
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रक्षा हो सके । यद्यपि प्राचीव पारती आन को श्रद्धा-पम्मान की दृष्टि से देखते थे 
तथाएि थे कृभी अग्नि के उपासक जही हुए । कुछ लोगों ने इस धर्म को गलत समझते के 
फलस्वरूप कहा है कि यहू घर्मं अग्नि की पूजा करता है| परन्तु ऐसा कहने के बजाय कल 
यह घ॒म्में अग्नि की पूजा करता है यह कहुगा ठीक होगा कि यह धर्म एक ईइबर को 
आराधना में विश्वाय करता है। गाया पे हवृष्द शडये में कद गया है “हम केवल उसी 
को पुत्रते हैं वो अपने धर्म के कामो से भौर अहुरमजदा के नाम से विउ्यात है ।” स्पेन 
तामेन्यु अहुरभजदा का आजरबक अय है । स्पेवाएमेयु और अहुत्ममदा मे वही सम्सस्ध 
है जो ईसाई धर्म मे ईश्वर और पवित्र आत्मा के बीच है। अहुरमजदा को अन्य आत्माएँ 


भी सहयोग प्रदान करनी हैं ताकि वह अशुभ का उत्मूऊन कट सके । ऐसे _भात्माओ में 
अमेदा स्पेस्ता, भीहुमह ( एणाप रैदाओं ), भाशा वच्चिप्ठ स्पेन्ता ( $एलाए दैया- 


०६) आदि मुख्य हैं । अहुरमजदा इस विश्व में 'ए4एक७॥४ जिन्हे (एजपे४५ क्षाएटए 
कह्दा जाता है को भेजवा है । ये समस्त स्त्री और पुरुय के रक्षक हैं। ये मादव को 
अशुभ से छुटकारा पाने में सहायता प्रदान करते हैं जिससे विश्व को पूर्णता की प्राप्ति 
हो । इस विवेचन से प्रमाणित होता है कि पारती धर्म के अनुसार अहुरमजदा को छोड़ 
कर किसी दूमरी सत्ता को आराधना का पात्र मानता भूल है। इस प्रकार पारपी धर्म 


ऐक्रेशबरवाद का समर्थन करता है । ः 
मोलिफ तिद्धान्त 


पारसी धर्म के मौलिक सिद्धान्त तीन हैं । वे हैं । 

(१ ) अहुसर्मजदा को परमात्मा के रूप में मानना । 

(२ ) आत्मा की अमरता में विश्वास करना । 

(३ ) मलुध्य को विचार कमें आदि के लिए स्वयं उत्तरदायी ठहराता। 


पारती धर्म में भविष्यद्‌ जीवन में विश्वास किया जाता है । गाथा, खोर्दा में भविष्यत्‌ 


जीवन ( ४७४४:६ |(६ ) का सकेत है। मुत्यु के उपरान्त आप्मा मृतक शरीर के चारों 
ओर तीन दिन तक परिभ्रमण करती है। 


मृत्यु के चौथे दिन आत्मा के काय की शौव होती है। उस समय से उसका नाता 
संसार से टूढ नाता हैँ तथा वहु पुन वापस नहीं आता । आर्मा को “उर्वव कहा जाता 
है। इप शरीर द्वारा जो कुछ सतकर्म गबवा कुकर्म होता है उसका जिम्मेवार 'उ्बन' 
आत्या है। आता को उसके कर्मों के अनुप्तार पारितोपित़ा अथवा दण्ड मिलता है। 
प्रदरेक व्यक्ति को अपने शुभ और अशुभ कर्मों का भार ढोता पड़ता है। वह कर्म करने 
में पुर्णत स्वतन्त्र है। अवेध्ता में कहा गया है. धक्का 9 ६76० 0 ४४ टोक्षएं००, ४6 
एथ्य इश८९०४ ६86 ए००प 07 (96 ०20, ॥060८6 0६ 5 ए८$907ग्रोगव ६ 607 पर ३९७779ग5 
मनुष्य अपने शुभ और अशुभ कर्मों के द्वारा स्वयं तथा मरकू का भागी होता है। 

धामिक व्यक्ितयों की' आत्मा स्वर्य में जातो है। यहाँ आत्मा का अस्त करण उनके 
सामने एक अनुपम सुन्दरी के रूप भे प्रकट होता है। वह युन्दरी परी न होकर आत्पा के 
अच्छे विकार, बचत और कर्म का दूसरा हूए है। आत्मा सुपन्धित वातावरण से गुद्र 
कर स्वर्ग लोक में प्रवेश करती हैँ। पारती धर्म में स्वर्ग की चार भवस्थाओं को माना 
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गया हैं। अच्छे विचार की अवश्था, अच्छे शब्दों की अवस्था, अच्छे कर्मों की अवस्था दया 
अनन्त प्रकाय की अवस्था ज्वगें की विभिन्‍न अवध्यायें हैं । 

इसके विपरीत कर व्यक्ति की आत्मा यह निर्णय नहीं कर पाती कि वह किस दिश्या 
की ओर जायेगी । उसे भयानक मार्थों से गुजरना पड़ता हैँ। कुरूप बरृढी औरत के रूप में 
आत्मा का अन्तःकरण विरोध करता हूँ। उत्तमे दया का अभाव होता हैं। अन्तः में 
निर्णय के बाद क्रूर आत्मा को नरक में रखा जावा हूं । नरक की चार अवस्थाओं को 
माना गया दै। बुरे विचारों की अवस्था, बुरे बचनो की बदस्था, बुरे कर्मों की अवष्था 
तथा अनन्त अन्धकार की अवस्था नरक की चार अवस्थायें हैं । तरक भयावतक और मकन्घ- 
कारमय होता है । यहां दु ब-पीडा भरी रहती है। यहाँ गहुरिमाव तिरस्कार के साथ 
क्रूर भात्माओं को देखवा हूँ । ऐसी आत्माओो की यह बमुमूति होती हूँ कि पुथ्वी में जन्म 
लेना अच्छा नही है । छवर्ग और तरक के बीच एक स्थांत हूँ । यहाँ वेसी आत्मायें रहती 
हैं जिनका निर्णय नहीं हुआ रहता हैँ) ऐसी आत्माओों को केवल शीतल दायु भौर गरम 
हुवा की बनुभूति होती है । 

पारती धर्व ( 220287780780 ) के अनुसार प्रत्येक व्यक्ति बपनी मुक्त के छिए 
स्वयं जिम्मेदार है। इतप्ती प्रकार की घारणा द्विन्दू धर्म में पायो जाती है। व्यवित के 
धाविक जीवन पर ही मुक्ति आधारित है । मानव मुक्ति को ज्ञान, भक्ति और कर्म से 
अपना सकता है। ज्ञान, भक्तिति और कर्म मुक्ति के साधत हैं । इस घरमम में तरफ वैयक्तिक 
मुक्ति ( ॥व्रपापओ 52ए7०7 ) पर ही जोर नही दिया गया है बल्कि सामूहिक मुक्ति 
( 00॥6८076 7.79८:७४४०४ ) पर भी बल दिया गया है ॥ एक व्यक्तित को केवल निजी 
मुक्ति की कामना नही करनी चाहिए वल्कि समस्त मानव की मुद्दित के लिए प्रयलशील 
रहना आवदयक है। जो व्यक्ति ऐसा नही करता वहू अपने कत्त॑व्यो से विचलित हो जाता 
है। स्वय शुभ बतना तथा दूसरों को अच्छा नही दनाना एक स्वाय पुर्ण कायं है। व्यक्ति का 
उहंदय केवल निजी मुक्ति को अपनाना ही नही है बल्कि दूसरो को भी मुक्त बनाना है । 

जो व्यक्ति सारे मानव जाति की मुक्ति की कामना करता है वह '5एं०४४७४/ कहां 
जाता है। भन्तिम '58५7007' ईश्वर की सम्पूर्ण सृष्टि को मुक्त करेगा | असत्य, क्रोध, 
घुणा, दु.ब, रोग, लालव, लज्जा और भय सब समाप्त हो जायेंगे । सभी प्रकार के अशुन्त 
समाप्त हो जायेंगे । अहरिमान बिलकुल शक्तिहीन होकर अपनी हार कबूल कर लेगा । 

सत्य, बसत्य, धर्म, अधर्म का संग्राम समाप्त हो जायग्रा । इस प्रकार बन्त मे बहुर- 
मंजदा का ही अस्तित बच जायगा | वतः यह घ॒र्म आशावाद से ब्ोत-प्रोत है । 

तीति-शास्त्र 


नीविश्वास्त्र का पारती धर्म मे महत्त्वपूर्ण स्थान है । यह धर्म अपने नैठिक आदर के 
फलस्वरूप नीति शास्त्र के इतिहास पर अमिट छाप छोड़ रखा है। परोपकार इंस घम्म का 
सार है। दूसरे के साथ ईमानदारी का व्यवहार करना इस धर्म का मूल मन्त्र है। मनुष्य 
को कर्ज का सुविचार तथा सुव्यवह्ााद के साथ अदा करने का भादेश दिया गया है। 
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मनुष्य को कर्ज न लेते की अनुपति दी गई है । इसका कारण यह है कि क्जंदार असत्यता 
को किप्ती-त-किसी रूप में अवश्य प्रश्नव देता है। नश्नता; दया, प्रेम, शान्ति, सत्ववादिता 
आदि धर्मों को भाना गया है। स्वावलम्बन और आत्म निर्भरता की प्रशवा इस धर्म में 
की गई है । शुद्धता को इस धर्म ये भूषण कहा गया है। शुद्धता वर स्थान ईश्वर के बाद 
ही प्मझा जाता है। त्याग, उद्धारता तथा विपत्ति से पीडियों की सह्यायता पर अस्यधिफ 
बल दिया गया है। स्वार्थ स्थाग को घूछ-मन्त्र कहा गया है। अधिसा को भी इस धर्म में 
सदयुण कहा यथा है। परन्तु हिंसा का पालन, विशेष अवसर वर अपेक्षित माना गया 
है। साँप, बाघ आदि हिंसक' जत्तु थी के हिता की अनुमति दी गई है। इस प्रकार पारसी 
प्रमें पूर्व. हिमा के स्यात का आदेश नहीं प्रदान करता है । 


पारभी-प्र्म में प्रतिद्न्दियों का डट कर मुक्ावछा करने का आदेश दिया गया है ! 
अवेध्ता की निम्ताकित पक्तियाँ इस मर्त की पुष्दि करती हैं-- 


“विरोधियों का हुथियांस से मुकाबला करो । उनको पराजित करना अधर्म नही है (” 

“दुद्मनों के साथ दुश्मन जैसा व्यवहार करों और पत्रों के साथ मित्र ज॑सा 
व्यवहार करते /! 

पारसी-प्र्म में कालच, अहकार, निर्दयता, ईर्प्पा, अप्तत्य, चोरी, हत्या, मार-पीट 
आदि कुकर्मों की निर्दा की गई है! धोखा देवा, गाली देना, भीय मांगता, फिजूल ख़र्ची, 
घमण्ड, कृाणता, आदि के त्याग की अनुमति दी गई है। इस प्रहार पारती प्वर्म का 
आचार शास्त्र व्यापक है । 

प्रन्य विशेषताएं 

दारसी-धर्म भे कर्म पर अत्यधिक जब दिया गया है। यहू संतार एक सपम्राम है 
मनुष्य को अपने कर्तंष्यो से विपुख नहीं होना चाहिए। कर्म ही इप धर्म का मूलमस्त्र है । 

पारसी धर्म सम्यासतवाद तेषा रहस्यवाद ( ै)४पटाइआ ) से अछता है। यहाँ पर 
यह धर्म जैन धर्स भर बौद्ध धर्म से मेल नही खाता है। जैव-चर्म और वौद्धन्धर्म रहस्थ- 
बाद [ /१४:०४फ ) तथा सम्पाधवाद से मुक्त नही है। 

हिन्दु-धर्म की तरह पारसी-धर्म में भी वर्ण-विभागन को माना गया है। इस धर्म के 
चार वर्ण हैं (५ ) होरिस्तान ( पुरोहित )( २ ) नूरिस्तान ( पोदा ) ( ३) रोजिस्तान 
( कृषि करने वाले ) ( ४ ) मोरिस्तारान [सेवा करने वाले ) ! 

इस धर्म में विवाहित जीवन की बडी मर्थादा हूँ । आजीवन अविवाहित रहने बाज 
व्यक्ति इस धर्म के अनुमार निरदा का पात्र है । 

बहु विवाह को इस धर्म मे मान्यता नहीं मिली हूँ । जिश्न परिवार में बच्चे अधिक 
रहते हैं उन्हें पुररक्ाद दिए जाते हूैँ। बच्चों को अधिक रहने से मनुष्य की राबित की वृद्धि 
होती हूँ । 

बालक और बालिकाओं को पल्ह वर्ष की अवस्था भें कुस्ती देवा अनिवाय मावा 
गया हूँ । कुस्ती भेडों के ऊन के बहुत्तर धागो से बमता है । भ्रेड को निर्दोष प्राणों समझा 


जाता हूँ। पारतिपो की धारणा है कि इुस्दी धारण करने दाले को भेड़ को तरद निर्दोष 
द्ोगा चादिए । ! 
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पारप्तियों के बीच सुदरेह धारण करने की भी प्रया है। सुदरेहू उजले कपड़े का 
निद्ित होता है। उजला रंग पवित्रता का प्रतौक हैँ । इसे धारण कर पारसी पवित्रता 
को शिरोधाय करता है । 

परारमियों की अच्यिप्टि क्रिया विशेष ढंग से सम्पत्न होती हूँ । पारसी घर्म के मानते 
वाले न दव को गाइ़ते हैं और न उस्ते जछाते हैं। शव को पत्थर के ऊँचे चबुतरों पर 
अथवा वृश् या पहाड़ की चोटी पर रखा धाता है। छब्र का उपयोग गृद्ध आदि जीव 
मनमाने ढंग से करते हैं। इस प्रकार शरीर जोद जस्तुओं के उपयोग में बांता हूँ। 
इसके अतिरिक्त अग्नि, भूमि कर जलछ जिसे पारमी घर्मावलम्बी पविभ मानते हैं दुर्गन्‍्ध 
से बच जाता हूँ । 

पारमसी धर्माव लम्बी पशु पालन में भी आस्था रखते हैं। गाय, कुत्ते भादि उपयोगी 
जानवरों को रखना पत्रित्र माना जाता हूँ + ग्राय, कुत्ते, बकरे आदि उपयोगी जीवों की 
रक्षा करना पारती अपना कत्तंव्य मानते हैं । 

पारसी धर्म के पतन का का रग पुरोहित वर्ग को आने भविकारों का मतमानां उपयोग 
करना कहा जाता है) प्ररेहित वर्ग अनेक कंमियों के कारण इस धर्म के आध्यात्मिक 
पक्ष का नेतृत्व करने में अंसफठ प्रमाणित हुए । 

पारसी-पर्म झौर हिन्दू-घर्म 

पारमी-पर्मे हिन्दू-उ मं छे अत्यधिक मिलवा-जुठठा है ॥ जिय प्रकार फ्रारमी-धर्म का 
विकास अनेकेश्वरवाद से हुआ है उसो प्रकार हिन्दू-धर्म का विकास बनेकेशव रवाद से हुआ 
है। पारमसी-धर्म की तरह हिन्दूधर्म का अन्त एक्दवरवाद में हुआ है। जिस प्रकार पारसी 
धर्म मे यह कहा गया है कि विभिन्‍न देवता-गण एक ही ईश्वर अहुरमजदा की अभि- 
व्यक्तियाँ हैं, उसी प्रकार हिदु-धर्म मे बनेक देवताओं का एक हो परम ईइंवर की अभि- 
व्यक्तियाँ वतलाया गया है । जहाँ तक ईश्वर के गुण एवं विशेषत।त्रो का सम्बन्ध हैं दोनो 
धर्म एक दूमरे के निकट हैं । दोनों घ॒र्मों मे ईश्वर को स्रप्टा, पाछक एवं सहारक कहां 
यया है। ईइवर दोनों धर्मों में सर्वध्क्तियानू, स्र्वब्पाप्रक एवं सर्देजश्ञ कहा गया है । हिन्दू 
धर्म की तरह पारमसी धर्म में भो चार वर्ण माने यए हैँ। ये हैं--( १) होरिस्तान ( पुरो- 
हित ) ( ९ ) त्रीस्तातान [ योठा ) (३ ) रोडिसान ( कृपक ) (४ ) मोरिस्तारान 
( सेदक ) | हिन्दू धरम के चार वर्ण हैं दराह्मण, क्षत्रिय, देश्य बोर शूद 

दोनो घर्मो में अग्वि पूजा की मठतता पर प्रकाश डाचा बया है। अग्नि अत्यन्त हो 
पवित्र एवं आराधना का पात्र हैं। ध्नि पृज्रा को घर्माचरण का भावश्यक नगर पारसी 
घर्मं तथा हिन्दू-धर्म मे स्वोकारा गया है। उपयुक्त उमावताओं के ब्रावजू दोनों घर्मे के 
बीच कुछ विभिन्‍नतायें भी हैं। पारसी घर्म व्यक्वि-पिशेष की शिक्षाओं पर आधारित 
है। इत धर्म के मतीहा जरधुइत्र हैं। हिन्दु-र्म ली व्यक्ति विशेष द्वारा प्रतिपादित 
धर्म नही है। यह अनेक सन्‍्ता, ऋषियों के उपदेशों पर बाधारित है। 

दोनो घ्मों मे अग्त्येप्टि क्रिया को लेकर अन्तर दीखनता है। हिन्दू घर्म मे शव को 
अग्नि में जलाने की प्रथा है। परस्तु पारसी घर्मावदम्दी शव को किसी रूँचे स्थान पर 
रख देते हैं, ताकि गृद्ध आदि जीव इसे नोच कर खा जायें। झद को अग्नि में इसछिए नहीं 
जलापा जाता है वयोकि अग्ि की अपवित्र होने का भय दना रहता है । हे 


सातवां अध्याय 
यहू दी-पारे 
( उए॥र0श५॥ ) 


सविषय-प्रवेश 

यहूदी धर्म की गणना विश्व के प्रधान धर्मों मे की जाती है। इसे अत्यन्त ही पुरातन 
घमं माना जाता है। यहूदी धर्म मे अध्यात्मवाद की हम अनुपस छाप पाते हैं। ईसाई 
धर्म गौर इस्लाम धर्म का विकास यहुदी धर्म से हुआ है। इस स्थल पर यहूदी धर्म हिंदू 
धर्म से मिलता-जुलता है। जिस प्रकार हिन्दू धर्म से जैन घर एवं बौद्ध धर्म का आवि- 
भाव हुआ है उसी प्रकार यहूदी धर्म से भी इस्ताम ईसाई धर्मों का जन्म हुआ है । 

हजरत मूसा को यहूदी धर्म का भादि भ्रवत्तेक माना पाता है। मूमा को ईबवर के 
दर्शन हुए । ईश्वर ने उनको यहूदियों के भविष्य के विषय मे जो आदेश दिया उसका 
पालन मूसा ने किया | मूसा ने यहूदियों के लिए स्याय एवं कत्तंव्य शास्त्र सम्बन्धी पुस्तक 
की रचना की । ईश्वर की उपासना की दिध्वि का प्रदार किया तथा सन्दिर के निर्माण की 
विधप्रि का बर्णन किया । उन्होंने यहुदियों से कहा “मैं ईश्वर द्वारा प्रस्थापित घमं का 
प्रचार कर रहा है ! ईहइवर के सन्देश को तहीं मानने वाला दोषी होगा । 

यहूदी धर्म एकेश्वरवादी धर्म का उदाहरण है । ईश्वर की एकता पर यहुदियों ने 
अ्रत्यंधिक बेल दिया है। यह घर्म अनेकेश्वरवाद तथा मूर्ति पुजा का विरोधी है। इस घ॒र्म 
में मनुष्य को उसके अच्छे एवं बुरे कर्मों के लिए उत्तरदायी माता गया है। सावव को इस 
धर्म मे श्रेष्ठ एव उदार माता गया है। यहूदी धर्म में विश्य को सत्य माता घया है। 
विश्व ही वह स्थान है जहाँ मानव अपने चरम लक्ष्य को प्राप्त कर सकता है ! 

यहुदी धर्म का आधार वाइबिल है। बाइबिल के दो छड हैं ( १) भोह्ड टेस्टामेंट 
(३ ) न्यू टेस्टामेंट । ओहड टेस्टामेंड यहूदियों का धामिक ग्रन्प है। इसके विपरीत न्यू 
टेस्टामेंद् ईताइयो का धर्म ग्रन्थ है | 

'ओरड टेस्टामेट' मे विश्व की सुष्टि का वर्णव है। मनुष्य की उत्पत्ति की कहानी है 
तथा! आदम और ईव के पतन की कंचा है! म्राहित्य की दृष्टि से इसका स्थान बहुत ऊंचा 
हे। इसके तीन खड हैं (१) कानून (77७३ ) (२ ) भविष्यवक्ता ( 97०9॥७68 ) 
(३) पवित्र लेख ( 3०८०० #ष्राप85 ) | 

ओल्ड देस्टामेंट! हिन्दू धर्म के पुराण! से अत्यधिक मिलता-जुलुता है । दोनो पद्य में 
लिखे गये हैं। दोनो में मनुष्य का ईश्वर तथा प्रकृति के बीच के सम्बन्ध का पर्णन कहानी 
के भाध्यम मे हुआ है। दोनो में ईइबर की व्याख्या मानवीय रूपए में हुई है। दोनों में भव 
तारका उल्लेश है। धर्म का बधर्म के ऊपर विजय प्रमाणित करना दोनों का मूल 
विषप है । 


है. 


बृ३८ धर्म-दर्शन की हप-रेखां 


ईश्वर-विचार 

यहुदी धर्म मे ईश्वर को एक माना गया है। ईश्वर की एकता यहूदियों के नैतिक 
विचार का परिणाम कहा जाता है! यहूदी धर्म एक मुख्य सन्देश को लेकर उपस्थित होता 
है कि विश्व में नैतिक व्यवस्था है निसका सचालक नैतिक परायण ईश्वर है । 

यहूदी धर्म के पर्व पहाड़, नदी, झरता तथा अन्य वस्तुओं को आराधना का विषय 
माना जाता था| दूसरे शब्दों मे यहुदी धर्म के भागमन के पूर्व अनेकेश्वरवाद की प्रधादता 
थी। यहूदी धर्म अनेकेश्वरवाद के विरुद्ध प्रतिक्रिया है! यही कारण है कि यहूदी धर्म ने 
एकेखरवाद का जोरदार समर्थन किया है । 

यहुदी धर्म के अनुसार ईश्वर ब्यक्तित्वपूर्ण है। ईइवर को व्यक्तित्वपुर्ण कहने से यह 
नहीं विदित होता कि वहू मानवीय व्यक्तित्व की तरह है। ईश्वर का व्यक्तित्व मानवीय 
उपक्तिस्व का विरोधी है बंयोंकि बहू असीम है जबकि मनुष्य ससीम है। प्रत्येक मनुष्य को 
ईदवर के प्रेम एवं दया की अपेक्षा रहती है। मानव ईइईवर तक तभी पहुँच सकता है जब 
उसे ईश्वर की चाह प्राप्त हो। दूसरे शब्दों मे जिसे ईश्वर चाहता है वह ईश्वर तक 
पहुँच सकता है । 

यहुदी-धर्म के अनुतार ईरवर का प्रकाशन हुआ है। इस धर्म का ईश्वर "क्ा०एवो 
है। ईश्वर दे स्वय कहां है ॥ ब्ण [ुका०एआ! । [९००४०४ को छोड़ कर अन्य सत्ता की 
आराधना करना कहपना के विरुद्ध है। वह परम सत्ता है। वह अद्वितीय है तथा उसकी 
शक्ति अप्तीम है | वह सर्वेज्ञाता है। वह विह्द्व की प्रत्येक घटना की जानकारी रखता है । 

60० ए४7' को इस घ॒र्म में विश्व का सृष्ठा कहा है। विश्व की प्रत्येक वस्तु की 
रचना ']०००४०! के द्वारा हुई है। उसने मनुष्य का भी निर्माण किया है। इस धर्म मे 
ईश्वर को मत्यन्त ही शक्तिशाली सत्ता माना गया है। प्रो० मित्रा की विम्नलिखित 
पंकियाँ इस सिलसिले मे उल्लेखनीय हैं (7०0 छबड 00702एथ०0 38 478६ 85 उग- 
20% रत गिर [९साओ ए०१०९फएए0पच 6 (500. ए0प्रध्य 45. 06 005६ गगएणाब्चाः 
&0२99(6- 20५87 5 ९ छाए #ए)व्तड 6 ॥ 5796 9७97एआ6० #0प00/88.7| 


उपयुक्त विवेचन से यहूं प्रमाधित होता है कि यहुदी धर्म में ईश्वर को सर्वशक्तिभान्‌, 
संवेज़, विश्व का स्रष्टा एवं पालन कर्ता मात्रा गया है। ईश्वर ही विश्व की व्यवस्था को 
कायम रखता है। ईश्वर अपने संकल्प के द्वारा ही अपनी शक्ति को स्रीमित करता है। 
वह जो इच्छा करता है, वह कर पाता है। ( स& ५०८४ श50 #८ धय]९४ ) ईश्वर 
नित्य है। वहू दिकू और काल की सीमा से स्वतंत्र है। ईश्वर विश्वातीत है । वहू पवित्रता 
नामक गुण से अलक्षत है । 

ईदवर को ग्याय प्रिय, दयालु तथा शान्तिग्रिय गुणों से युक्त माना गया है। व्याय 
प्रायणता तथा शान्तित्रियता नामक गुण साथ-साथ विद्यमान रहते हैं। इसीलिए कहा 
गया है ''छिंड।00एडआट53 भव फ़ुर३०९ [553 दी 0परए,! 


ईइवर मे कुछ अशोभनीय गुण भो वर्तमान है। ईइवर मे ईर्ष्या तथा कंठोरवा नामक गुघ 


गहुदी-धर्म १३९ 


भी निहित है। जित व्यवितियों से ईश्वर नाराज रहता है उन्हें कठोर दण्ड प्रदात करता है। 

गुक्ाएश्शा को यहूदी धर्म में शक्ति के दृष्टिकोण से ही महान नहीं कहां गया है 
दक्षि इसलिए भी महान्‌ कहा गया है कि वह प्रिय सत्ता है। दवा, प्रेम, क्षमा मादि मान- 
दौय एृण इदवर की प्रधान विशेषायें हूँ । इस धर्म मे ईइवर को पिता कहा गया है । 
ईविर और मानव के बीच पिता और पुत्र का सम्बन्ध माता गया है, जिस प्रक्ार पिठा 
अपने पुत्र के प्रति अध्याय का श्रदर्शन नही करता है। उसी प्रकार ईइवर भी प्रातव के 
प्रति अन्याय का प्रदर्शन नही करता हूँ । जिंप्त प्रकार पिता पुत्र के दोषों को क्षमा कर देता 


है, उत्ती प्रकार ईश्वर के सम्मुख अपने पाप का प्रायश्चित कर लेने पर पराप्री मनुष्य भी 
क्षमा क! भागी हो ज्ञाता है । 


आहोचक़ो ने यहुद्दी धर्म के ईश्वर के विरुद्ध भादीपर उठाते हुए कहा है कि यहाँ 
ईश्वर मानवीपक्रण ( 2०७७४०9०7०फुणए9७ ) के दोष से ग्रस्त हो जाता है। इसका 
कारप दे यह बताते हैं कि इस धर्म में ईश्वर को पिता के रूप में विजित किया गया है। 
इंद्र को पिता तुल्म मानते से ईश्वर मानवीय झरैतर पर उत्तदता है। ईश्वर की 
भावना मे अनंत की भावना निहित है। अत, ईइबर को मानवीप रूप में माता ध्रामरु 


हैँ इमोकि वँस़ी स्थिति मे ईश्वर सथीम हो जाता है। संत्तीम ईईबर को ईदवर कहना 
विरोशभाष है। 


पहुद्दी धर्म मे ईशवढ को शक्तिशाली, दयासु पह स्थायी माना गया है। विश्व की 
भोर दृष्टियात करने से विश्व को अशुभ के अधीन पति हैं। अब प्र उठता है कि विश्व 
के अशुभ तृत्त्त का कारण क्या है? अशुभ वाह्तविकता है। अतः अशुभ को अम कहने से 
हमारी समस्या नही घुलझ पाती । यहूदी धर्म का कहना हैं कि ईश्वर में कठोरता व्याप्त 
है जिसके फरस्वहय सासारिक अशुभ का जन्म होता है। यहूदी धर्म मे कहा शया है कि 
इधर हरे-मरे जगल में आग लगा सत्ाता है. देधा श्र वर्षा के द्वाए बाढ़ छा सकता है । 
इज़र भुकृप्व, तूफान आदि के द्वारा समस्त मानव जाति को तबाह कर सकता है। ईश्वर 
पे ईष्पालु एवं कठोर स्वभाव के काएम ही अनेक अशुभ तत्त्ों को जन्म देता है जिसते 
सार के प्रणियों को कठिनाई होती है तथा उतको जीव कंष्टप्रद हो जाता है। इस 
प्रकार यहुदी धर्म में अशुभ की समस्या की समाधात करने का भ्रयात किया गया है | 

प्रारम्भ मे बहुदियों की धारणा थी कि ईइवर ढारा पैड गये अशुभ दत््वो है बचने 
का उपाय 'बलिदात' है। ईश्वर के ताम १८ पशुओं की बल्षि दी जावी वी ; घामिक 
भावना के विकास के ताथन्साथ उपयुवेद विचार को भ्रामक माना जाते लगा दया दस्त 
प्रचलन की समाप्ति हो गई ! ईश्वर को प्रसलत करने के लिए हृदय की पवित्रता, दात, 
भिश्ञा आदि कर्मों का सम्पादत आवश्यक हैं| 

यहूदी धर्म व्यक्तिवादी प्र्म है। इम धर्म मे ब्यक्ति की महत्ता पर बुछ दिया गया 
है। प्रत्येक मनुष्य को भपते कर्मों का फल ओझोगन! पड़ता हूँ। अच्छे कर्मों के लिए व्यक्त 
को पुरस्कार दिया जाता हूँ तथा पापों अर्थात्‌ बुरे कर्मों के लिए उसे दण्ड दिया जाता हूँ । 
इस प्रकार यहुदी धर्म में कर्म के छिद्धान्द को प्रामाणिकता मित्ती । 


१४९ धरम दर्शन की रूप-रेखा 


यहूदी धर्म में पुरर्जन्म के विचार को भी अपनाया गया है। आत्पा को जीवव के कर्मों 
का फल प्रहण करने के लिये दूसरे जीवन में भटकता पड़ता है। मुत्यु जीवन का अन्त 
नही है । परहाँ पर यहूदी धर्म हिल्दू धर्म से विवदाजुलता है। हिन्दू धर्म से पुनजंस्म के 
सिद्धान्त को माना गया है। उपयुंक्त विवेचन से यह प्रामाणित हो जाता है कि यहूदी धर्म 
में आत्मा की अमरता को भी माना गया है। इस घर्म में जैवा कि ऊपर कहा गया है 
पुनज॑न्म को माना गया है। पुतज॑न्म के लिये आत्मा की अपरता में विश्वास करना 
आवश्यक है । आत्मा की अमरता के अभाव में पुनर्जन्म की व्यासया करना कठित होगा । 
अतः पुनर्जन्म को सजीवता प्रदात करने के लिये यहुदी धर्म आत्मा की अमरता में विश्वास 
करता है । 

नीतिशास्त्र 

यहूदी धर्म [ ]०वेशंआ। ) मे नैतिकता को केदद्र बिरदु मानों गया है। नैतिकता का 
पाछन यहुदी धर्म के अनुसार एक पवित्र कत्तंब्य हैँ 

यहूदी धर्म के नैतिक-विचार दस आदेश ( 7३ एणयश्राकंध्याड ) में सन्निहित 
है जिनकी व्याख्या निम्त रूप में की जा रही है। (१ ) “मैं तुन्हारा ईश्वर हूँ और तुम्हें 
मित्र देश से मुक्त कर यहाँ छाया हूँ (बा ६6 ॥,0र्त (6 (०० जगत 88ए6 
970पग ९6 0प९ 0 धोढ वैदायर्त 08 88990, 00६ ० (6 6056 ० 0०प्रँ48०)] । 

(२ ) मेरे सिवा तुम्हारे लिये दूपरा कोई देवता न होगा । ठुम न क्िदी प्रकार की 
मूति बनाना और न स्वर्ग की क्रिमी वस्तु के रूप को गढवा ( धपरणण आकर 4४6 ग० 
०४6८० (505$ 9४6णिएह 7७. 0० आग कण; खद्बोन्‍्ट प्रा० फिर थाए एुष्य्फ्टा 
इचा३2९ 00 279 [ध्शा63$३ ए बाए पंप "5६ ७ 7 वीढ्वए०] . .... ) । 

(३ ) तुम व्यर्थ ईश्वर का वाम न लेता। ईश्वर का व्यर्थ नाम लेने वाला निर्दोष 
नहीं समझा जाया ([ परफिठष शीर्भ: गए (९ (8 हक 0 6 [.०त, (8९ (एण्वं 
49 एथेंय तिए पीर 707 #ं॥ ह०६ #ए[पें तांखा हपं)६९$5 (4९ (छ९४॥ ऑांड घवाा< 
6 शं७0 )। 

(४ ) तुम पवित्र दि को न भूछना । उस दिन तुम्हे कोई काम नहीं करता होगा । 
भगवान ने छः दिन काम कर सातवें दिन विश्ञाप किया [ पिलाए८जोल् पद इबफगात 
पेब?, ६० ॥६6९७ 7 ॥09, 9७ 0495 ४#4 00 80०प7 ब्यदे 0 थ। हए तण+$; 
फृषा (6 इटप्ल्ताए तंबए 4६. धीद 4027 ० (6 ,एत ए 06; मा ए. एप 
इथ्ो( 000 तेठ 509 ए०४४,,, ,,,५ ) | 

(४५) माता भौर पिता का भादर करो ( सिल्यर०पा एज दिक्कत काते सेफ 
72307067 ) ॥। 

( ६ ) हत्या न करो ( 7000 शव: ज०६ ली ) । 

(७ ) व्यभिचार न करो ( व॥0प छाब: गर०: ००णग्राणां: बवंधौी८८०७ ) । 


(८5 ) अपने पडोसी के खिलाफ झूठी गवाही नही दो ( फ्ण्प आर: 700 ऐटवा: 
डिं55 छंए555 बहुकांव58 ६79 गध्2ध0077 ) । 


यहुदी-ध में १९२१ 


(९ ) भपते पड़ोसी के मकान, सती, नौफर, नौकरानी, बैल, गदह्ा--ढिसौ वस्तु के 
प्रति लालच म॑ करो [ ०४ गा ग०८ 60एट गए गरलंडीए0प०5 प्र०्पष्ट, घ0प 


झभाद्दा कण ०४6 ६४७ परंए/70पाड 'र०, पण पड पर्वत 5९7ए2वा5 ग्र07 गो ०5, 
म07 'गे8 358, 297 77098 04 45 कक झथहरण्एय/७ ) । 


महात्मा मूत्ता के प्रति यहूदी धर्म के समर्थकों की अपार श्रद्धा है। मूसा द्वारा निर्दिष्ट 
धर्म शास्त्र विषयक आदेज्ञो का वडा भाव है। 

यहुदी धमम ( ०८०४४७ ) में सस्तोष की महत्ता पर बल दिया गया है । यहुदी पर्म॑ 
में इस प्रश्न कि कौन धनी है * का उत्तर यह दिया गया है जो व्यवित प्रतोषी है वही 
पंप्तार का सबसे घनी व्यक्ति है। सगतोप को इस परम में प्रधान धर्म माता गया है 
[ एन्म्रालाफादाओ 35 4. 87०5 शंए।५८ )। सत्तोष् के साथ विनम्नता [ पण्ण्य0५ ) 
का होना भी अपैक्षित सातवां गया है। विनमश्न व्यक्षि ईश्वर के प्रेम का पात्र होता हैं। जो 
स्वयं को श्रेष्ठ समझता है ईइवर उसे हीन समझता है। 

यहूदी धर्म ( जुएएंदाण ) मनुष्य को अपवित्र इच्छाओं एवं वासनाओं पर विजय माष् 
करने का आदेश्व देता है। इस घर्म में आत्मप्यम ( $0/ ८०४7०) ) की भी महत्ता दी 
गई है। जो व्यक्ति आत्म-न्संपम का पालन करता है वह जात्म-पृर्णता ($९(-ए9श४८०४०४) 
को भी भाष्व कर लेता है। 

यहूदी धर्म में मत्यता को भी धर्म माता गया है । कहा गया हैँ "7एएक 8 ऐड जध्छो 
० ७०0,” प्रत्येक व्यक्ति का यह कत्तेंग्य हूँ कि वह सत्य का प्रालन करें । जो सत्यभाषी 
हैं वहु ईश्वर की कृपा का भागी हैं। सत्य क्रावश्यक रूप से नैतिकता का अग हैँ। यहुदी 
धर्म इस स्थल पर हिंन्दू धर्म, जद धर्म भौर बौद्ध धर्म से मिलता-जुलता है । 

इस प॒र्म में झान्ति ( ज्ञध्व०्छ ) के पालन का आदेश दिया गया है । कहा यया है । 
“शान्ति की चाह करो तथा इसे कायम रखो ( 856४ 7640९ #70 क॒प्मा४78 ॥: ) 37 

यहूदी धर्म ने कुछ कर्मों पर निषेध दिया है| ऐसे कर्मों में मूर्ति पूजा ( 700]%&609 ) 
अपशब्द ( 9[85 छीदझ) ), हध्या [ ए्रएशते ), चोरो ( पंत ) आते हैं। ये निषिद्ध 
क्षमं हैं । [ क्यो को करते से मानव मे अपविश्रता का प्रादुर्भाव होता है । मनुष्य को 
स्यायश्लीलत्ा [द पालन करना चाहिए। जिंप्त प्रकार ईश्वर स्याय परायण है. उसी प्रकार 
मनुष्य को भी ॥ कई होने का प्रयाम करता चाहिए। मनुष्य को अन्याय, अधर्म आदि से 
अपने को मुक्त करूने के छिपे प्रयत्नश्शील रहना चाहिए । 

जहाँ तक मैंमिकैर कर्म का सम्बन्ध हैँ यहुदों धर्म दान एवं भिक्षा पर बल देता हूँ। 
धतह्ाययों की महायता करना यहूदी धर्म के अनुमार प्रवित्र ब्तेव्य हैं जो निर्धव को दात 
देने से भागते हैं वे ईश्वर के आदेश का खंडन करते है। यहाँ पर यहुदी धर्म इस्लाम धर्म 


से मिलता-जुलता हूँ । इस्छाम में भी यैरात [ 0४४०४ ) को नैतिक सिद्धान्त के रूप 
में प्रतिष्ठित किया गया है ! 
अन्य सिद्धान्त हे 
यहुदी धर्म में सत्यासवाद ( 4$06४८७८४ ) का खड़व हुआ है । समर करमे भूमि 


१४२ ए्म-दर्गन की रूप-रेणी 


है। ईश्वर ने संसार की रचना इसलिए कौ है कि मानव अपने लक्ष्य की प्राप्ति संसार में 
कर सके । संसार सत्य है| संसार से भागने की प्रवृत्ति का यहाँ खंडन हुआ है। मनुष्य को 
संसार में रहकर व्यक्तियों के साथ भाई-भाई का सम्बन्ध रखना चाहिए । 

यहुदी-धर्म में दूसरे व्यक्तियों के प्रति भी प्रेम दर्शान का भादेश दिया गया है। इस 
धर्म की एव्ित है--/7,०४6 ४॥ए #थेह्राएणप्रा' 858 095८९ । ध्यक्तित को अपने पड़ोती' 
के प्रति प्रेम रखना चाहिए। इतमा ही नहीं, इस धर्म में यहाँ तक कहा गया हैं “0५८ 
पाल गत्थ्याहुटा ! 

वहुदी-धर्म के अनुसार पाप सानवीम स्वभाव में आवश्यक रूप से वर्तमान है। पाप 
के बधीभृत मानव गलत रास्ते को अपवाता है। पाप के कारण मनुष्य और ईखर का 
सम्बन्ध कायम नहीं रह पाता। पराय्मय कर्स मानव को ईदवर से पृथक्‌ करते हैं। किए 
भी ईइबर और मानव के बीच सम्बन्ध रहता है। इसका कारण ईह्वर की क्षमाशीणतों 
है। जो व्यक्ति अपने पायों का प्रायदिचत करता है तथा ईश्वर के प्रति आटमसमपेंण करता 
है. ईश्वर उसे क्षमा करता है। मनुष्य प्रायंता और आरायता के द्वारा ईश्वर के पाथ 
अपनापन का यम्बन्ध कायम रख ठिकता है तथा अपने को ईश्वर की कृपा एवं क्षमा का 
पात्र जता सकता है। इस प्रकार पहुदी-धर्म धर्म क्वियात्मक पहुलू (४०७३४४९ 48]9९०६) 
पर बल देता है | 

यहुदी-धर्मं में घामिक रुत्सवों तथा त्योहारों को महत्वपूर्ण स्थान दिया गया है) 
यहुदी-धर्म के समर्थको के बीच अनेक प्रकार के त्योहार प्रचलित है | यह दियो की प्राचीन 
संस्कृति मे यज्ञ का स्थान अत्यन्त ऊँचा है। इससे धर्म का बाह्य रूप व्यक्त होता है। कुछ 
विचारको का मत है कि धामिक त्योहार एवं उत्सव यहुदी घ॒र्म के अध्योत्मवाद का खंडन 
करते हैं। ऐसे विचारकों ने यहुदी-धर्म को आध्यात्मवादी-धर्म कहने मे आपत्ति की हैं। 

यहुदी-धर्म मे स्थाय-दिवस ( एिल्काए८०४णा 0389 ) को माना गया है! यहूदियों 
के अनुसार मृत्यु के पश्चात्‌ मनुष्य की आत्म" तीन दिन तक शरीर के चारों ओर चबकर 
काधती है। वह मोहवश शरीर को छोडना नहीं चाहैत*» ईमक पदचा|व्‌ आत्मा के 
कर्मो' का मूल्याकन होता है। जिस दिन आत्मा के कर्मो' का सूल्याकन होता है उच्त दिन 
को न्याय-दिवस ( १८४प००८०४०४ 7229 ) कहा जाता है। उप्त दिन हरेक मनुष्य के कार्य 
की जांच होती है और पुनव्त्थाव के बाद मदुष्य को वरक के पुछ से गुजरना पड़ता है । 
अतः यहुदी-धर्म भविष्यद्‌ जीवत में विश्वास करता है । 

यहुदी-धर्म को महत्ता 

यहुदी-घर्म का ईश्वर-विचार अत्यन्त ही महत्वपूर्ण है। | ः ₹ के गुण एवं विशेषताओं 
की व्याध्या उत्साहदर्द्धक है । ईश्वर को व्यक्तित्वपूर्ण मानकर धार्मिकता की रक्षा करने में 
यह धर्म सक्षम सिद्ध हुमा है। मनुष्य भौर ईश्वर के बीच जो घाईं है उसे प्रार्थना, आत्म 
समर्पण के द्वारा भरने का आदेश दिया गया है। इस घर्मं का यह विचार कि प्रत्यैक 
मनुष्य ईइवर को अपना सकता हैं आशावाद से ओतओत है। बहुदी धर्म का आधार 

॥ 


थहुंदी-धर्म १४३ 


'भौहड टैस्टामेट” की अत्यधिक प्रशंसा हुईं है। यह अनमोल घामिक ग्रन्य है। इस धर्म प्रन्थ 
से यहूदियों को अत्यधिक प्रेरणा मिली है तथा देवदूतों को दल भिला हैं। देवदूत ईश्वर 
और भानत्र के बौच कही का काम करते हैं। यहुदी-धर्म देवदूतों की शुंखला का वर्णन 
कर धर्म के विकास के क्षेत्र मे अपू्व योगदान दिया है। 

यहुदी धर्म का नीति शास्त्र अत्यन्त हौ प्रभावोत्पादक है। नैतिकता को ईइवर प्राप्ति 
का एक मार्ग माना गया है। वैंतिकता के म्राध्यम से मनुष्य ईश्वर तक पहुँच सकता है । 

भानवीय सम्यता के विकास में यहुदी-घर्म का मूल्यवान योगदान रहा है। पाप 
सम्बन्धी विचार, निर्णय दिवस का विचार, कत्तंव्य सम्बन्धी विचार तथा अनेक ऊँचे 
आदर जैसे पवित्रता, शुद्धता, आज्ञापा़न को विकास यहूदियों वे ईसामसीहू के जन्म के 
शताब्दियों पूर्वे किया । अत पहुदी-धर्म ईसाई-धर्म का मार्ग प्रदर्शक कहा जा सकता है। 


आहठवदाँ अध्याय 


घिज-घर्मं 
( शादांडा ) 
विषय-प्रवेध 

पिख-धर्मे अस्यम्त ही नूतन जीवित धर्म है । इस धर्म को जन्म देने का श्रेय गुछ सावक 
को है। यह धर्म मूलत' गुर नानक की शिक्षाओं पर भाधारित है। जिस प्रकार ईसाई- 
धर्म के संस्थापक ईप्तामसीह तथा इह्लाम के संस्थापक मुहम्मद साहब ये उप्मी प्रकार सिद्ध- 
धर्म के सत्थापक गुद्द तानक थे । इस धर्म का विकास हिन्दू घ॒र्मे से हुआ है। इस स्पछ 
पर सिख धर्म, जैन-धर्म और बोौद्ध-इर्ं से मिलता-जुलता है। जिस प्रकार जैत-घर्में और 
बोढ़-धर्म हिन्दू-धर्म की देव है उसी प्रकार मिख-धर्न भी हिन्दु-धर्म की देन है। दि 

प्रत्येक धर्म अपने युग की प्रवृत्तियों से प्रभावित होता है। गुर नानक के आगमन के 
पूर्व अर्थात्‌ पर्द्रहवी शताब्दी में मनुष्य अन्धकार में भटक रहा था । धरम में अन्य विश्वास 
एवं रढ़िवादिता की प्रधानता धी। धर्म वाद्य आाउम्बर से ग्रस्त था। मनुष्य अपने को 
हान पे युक्त समझता था यद्यपि कि वह भज्ञान के वशीभूत था । मनुष्य ते अपने को उच्च 
वर्ग और तिम्न बगे में विभाजित कर दिया था। हिन्दुओ ने अपने को अमैक जातियों में 
बांठ दिया था तथा मुमलमानों ने अपने को अनेक सम्प्रदायों में विभाजित कर दिया था । 
एक ईश्वर के स्थान पर मानव अनेक ईइवरों की मीमासा कर चुका था। उपासता के 
क्षेत्र में भी अराजकता थी । कुछ छोग चन्द्रमा की उपाप्तना करते थे तो कुछ लोग सूर्य 
के उपासक थे । कोई पृथ्वी की पूजा करता था तो कोई आकाश की उपासना करता था। 
इस भकार घ॒म के क्षेत्र में अनेकेश्वरवाद ( ?०एाथंडता ) लोकप्रिय था। धमं के नाम पद 
अनेक कुरीतियाँ फैली हुई थी। ऐसी स्थिति में ग्रुरु नानक ने एक नये धर्म को स्पापित 
किया जिसका उद्देश्य उपर्युक्त श्रुटियों को दुर करना था । इसी धर्म को प्विख-धर्म के नाम 
से सम्बोधित किया गया है। यह घम्म हिन्दू-धर्म और इस्लाम-धर्म दी चुटियो को दूर कर 
उनके बीच समस्वय की दिशा में एक प्रयास है । 


पिख-धर्म को रूपरेखा जानने के पूर्व इसके सस्थापक गुर नानक के जीवन के सम्बन्ध 
में च्चों करना अपेक्षित होगा। 


गुरु नानक का जीवन चरित्र 
सिथ-धर्मे के आदि प्रव्तक गुए नानक का जन्म राइमोह की तालबंडी नामक ग्राम 
जिसे आजकल नानाकाना कहा जाता है में सन्‌ १४६९ में हुआ था | इनके पिता का नाम 
शालूचन्द था। वे पटवारी का का किया करते थे। इनकी माता का माम तृथ्ता था । 
वह धार्िक स्वभाव की महिला थीं | ऐसा कहा जाता है कि नावक के जन्म के समय, जो 


ज्योतिष गण आये थे उन्होने भविष्यवाणी की थी कि वाहक का नाम पृथ्वी और स्वर्ग में 
प्रतिध्वनित होगा । 


सिध-धमं १२५ 


नावक सस्ताधारण दालक थे। उद़ोने पँच वर्ष की आयु में ईश्वर सम्बन्धी विषयों 
के संबंध में बात कर असाधारण प्रतिभा का परिचय दिया था। दे एकास्तप्रिय एवं शाम्त 
स्वभाव के थे। इनको हिन्दी, संस्कृत तथा फारसी की शिक्षा मिली थी | वे सदा हरि 
चिंतन में तल्लीन रहा करते थे। अन्य काम धन्घों के प्रति इतका आाकर्णण नहीं था | पिता 
थी इनके व्यवहार को देख कर उदाप्तीम रहा करते ये। पिता जी ने इन्हें व्यापार में 
लगाने के उद्देश्य से ४० रुपये देकर ब्राहर भेजा । परन्तु इन्होने मब' रुण्ये साधु-सम्तों के 
पत्कार मे खर्च कर दिया। रास्ते में अनेक्त दिनो के भूखे सन्‍्तो को देखकर इनका मन 


वेयाकुल हो गया । अतः इन्होंने पिता से प्राप्त रुपये को व्यापार में लगाते के , बमाय सतों 
पर खर्च करना अधिक लाभप्रद समझा । धर आने पर पिता ने हपये के सम्बन्ध में पूछ- 


ताछ की | इन्होंने उत्तर दिया “आपने मुझे खरा गौदा खरीदते का आदेश दिया था । 
मैंने भूखे संत जनो को खिलाकर सच्चा सौदा खरीदा (/ पिता ने पुत्र के उत्तर से कुदध 
होकर पीटा ! नानक के प्रति पिता का व्यवहार देखकर इतकी बहुत नानकी बहुत दु'खीं 


हुईं और अपने भाई के साथ पति के घर चली गई। वहाँ पर नानक ने दौलत खाँ लोदी 
के यहाँ मोदी खाने का काम सेभाला । इन्होंने अपने काये से सबको अ्रसन्‍त कर दिया । 


नानक का विवाह, चोदह वर्ण की आयु में सम्पस्त हुआ । इतके दो पुत्र हुए जिनका 
नाप श्रीचन्द भौर लक्ष्मीदास रखा गया । मोदी खाने में काम करने के बावजूद इनका 


हृदय संतुष्ट नहीं था! वे निरन्तर ईश्वर चित्त मे निमस्त रहते थे ! इन्होंने अनुभव किया 
कि घर की सीमा में बद्ध रहने से संसार का पूर्ण कल्याण न होगा । एक बार स्नान करते 
समय ये एकाएंक ओझल हो गये और जंगल में चले गये । वहाँ ईश्वर का दरदांन हुआ । 
ईश्वर ने इन्हें सन्देश देते हुए कहा “'मैं तुम्हारे साथ हूँ। मैंते तुम्हें सुखो बवाया है। जो 
पुन्हारा नाम लेगा वह भी सुखी रहेगा । जाओ और हमारे नाम का अभ्यास करो और 
दूसरों को भी बसा करने के छिए प्रेरित करो । विशंव में रहकर भो जगत्‌ के दोषों से 
भछूता रहो । हमारे नाम को तिरतर दोहराओ--मेरा ताम ईश्वर है, मैं मूल ब्रह्म हैं 
भौर तुम ईश्वरत्व से युक्त गुए हो ।*' 

इस घटता के तीन दिन बाद गुरु वातक जंगल से बाहुर आये और घर जाऊर जो 
कुछ भी उनके पास था उसे गरीबों के बीच विवरण कर दिया। इसके बाद उन्होंने 
घारमिक वस्त्र को धारण किया तथा घामिक व्यक्तियों के त्ाथ सम्पर्क स्थापित किया । 
एक दिन मौन रहने के बाद दूसरे दिन उन्हींने घोषणा किपा “न कोई हिन्दु है बौर न 
कोई मुसल्लमाव” ( पएफक्षठ 48 2० सिफतण उठे 80 ैा॥5शेग282 ) सिख उसके इस 
कथते का यह अर्थ निकालते हैं कि उस समय हिन्दू और मुसलमान अपने धर्म के आदर्श 
को भूल कर अच्घकार में भटक रहे ये । गुरु नावक के धर्म मे जाति अधा का कोई स्थान 
नही है। मन्दिरों में जाकर मूर्ति पूजा तथा यज्ञादि करने से कोई राभ नहीं है। आत्म 
शुद्धि के द्वारा ही मुक्ति संभव है । इन्होने अपने धर्म का प्रचार करता आरम्भ किया। 
इस दृद्देध्य की पूर्ति के लिए इन्होंने चार यात्राएं की हैं। पहली यात्रा में दिल्ली, 
#रिद्ार, काशी, गया आदि स्थानों का भ्रमण किया तथा जनता के मत से छुआछूत का 

० 


१४९ घर्मं-दशन को शप-रेखा 


प्रम दूर किया। दूसरी यात्रा में लंका, रामेश्वर आदि स्थानों में जाकर ईश्वर-भक्ति का 
पपदेश दिया। तीसरी यात्रा में सिविकम, भूटान, तिब्बत आदि स्थानों में अपने धर्म का 


प्रचार किया । चौथी यात्रा में सत्य नाम वा उपदेद्दा देते हुए मबका, बंगंदाद, ईरान आदि 
स्थानों का भ्रमण किया। 


गुरु मातेक ने अपने योग्य शिष्य थ्री अंगद को गुरु गही देकर ७० वर्ष की आयु में 
सन्‌ ११३९ में निर्दाण को अंगीकार किया । 
ईदवर-विचार 
( एणाल्क्रुए00 ७ 0०0 ) 
सिघ-धर्म ईश्व रवादी धरम का सुन्दर उदाहरण है । इस धर्म में एक हो ईश्वर को परम 
सत्ता माना गया है ! ईश्वर की एकता इस धर्म का घूलमंत्र है। इसी कारण सिख-ध्र्म मे 
५2% कं की महत्ता पर बल दिया ग्रया है। यह एकेश्वरवादी ( 7707०४८४४० ) 
धर्म है। 
एकेश्वरवादी धर्म होने के नाते, यह अनेकेश्वरवाद का घोर विरोधी है। अनेक देवी, 
देवहाओं की उपासना का विचार प्रामक है। ईश्वर को भावना में एकता की भावना 
निहित है। ईश्वर मूलतः एक है। गुरु नानक ने स्वयं कहा है “ईश्वर सिर्फ एक है, 
जिसका नाम सत्य है, वह स्रप्टा, भय और शत्रु भावना से शूल्य है। वह अमर, अजन्मा, 
महान्‌ भर दगाजु है।” जिस प्रकार कुरान और उपतिषद्‌ मे ईश्वर की एकता पर बल 
दिया गया है, उसी प्रकार मिख-धर्म मे ईश्वर की एकता पर जोर दिया गया हैं। 
सिख-धर्म मे ईश्वर को सदगुण और निर्गुण दोनो माना गया है। ईश्वर एक ऐसी 
सत्ता है जिसे प्रेम, श्रद्धा और आत्म समर्पण के द्वारा अपनाया जा सकता है। ईइवर में 
होता होना मानवीय जीवन का लक्ष्य होना चाहिए। ईश्वर का कोई अवतार नही 
होता है। 
ईहइवर सर्वेशक्तिमान्‌ ( ००४४७००:८४६ ) और सर्वज्ञानी [ ०छाएंध्णंथा ) है । ईश्वर 
को प्रत्येक घटना का ज्ञान है। ईश्वर से कुछ भी छिपा हुआ नहीं है। ईइवर सर्वव्यापी 
( ०णांफ्ाध्इथय: ) है । जिस प्रकार आत्मा सम्पुर्ण शरीर में निवास करती है उसी प्रकार 
ईश्वर विश्व की प्रत्येक वस्तु में विद्यमान है। गुरुनानक ने कहा है 7४ :ूंबदर प्रत्येक वस्तु 
में व्याप्त है। वह प्रत्येक्त हृदय में निवाय करता है। यद्यपि वह प्रत्येक वहतु में व्याप्त है 
फिर भी वह प्रत्येक वस्तु से पृथक है। जिप्त प्रकार सुगन्ध फूल में व्याप्त है तथा प्रति- 
तिम्ब शीशे में निहित है उ्ती प्रकार ईश्वर विश्व की प्रत्येक वस्तु में अन्तर्भूत है। इस- 
लिये ईश्वर को हृदय के अन्दर खोजना वाछनीय है । 
इईंबवर व्यक्तित्वपूर्ण ( ए८:४०४० ) है। यथपि ईइवर व्यक्तित्वपूर्ण है फिर भी उसे 
मानवीय प्रतिमा के रूप में नहीं जाना जा सकता है। ईश्वर को गुरु नानक ते निरकार 
( #077८55 ) कहा है । गुएंदास ने ईश्वर की चर्चा करते हुए कहा है “वह मिरंकार, 
बनूठा, अदुभुत एवं इन्द्रियातीत हैं ।”” ईश्वर की महानता की चर्चा नहीं की जा सकती है 
व॒योकि वह अपरिभाषेय है। ईइ्वर के पम्बन्ध में चिन्तन ही अपेक्षित है। गुरु नानक ने 


सिबन्धर्म १४७ 


स्वयं कहा है “उस एक के सम्बन्ध में विचार करो जो प्रत्येक वस्तु मे व्याप्त है 
( रगंजो: एफ़णा (6 ताद तऋञ0 & ००यष्द्वांवटत (7 ९ए८०७ ऐगेए- ) 
गद्यपि ईशवर एक है फिर भी इतके रूप अनेक हैं। गूरु नावक ने कहा है “ईश्वर तू 


एक है परन्तु तेरे रूप अनेक हैं ।” [ ॥00, 0 0४ ६ ०96. 97 ॥7379 5८ ४५ 
प्र्यांल्शरधंणा5ड. | 


सिख-पधर्म में ईश्वर को अनेक नामों से सम्बोधित किया गया है। ग्रस्थ-साहब जो 
पसिख-धर्म का मूल अन्य है, में ईश्वर क्रो अल्छाह, खुदा, ब्रह्म, परम ब्रह्म परमेश्वर, हरि, 
राम, गोविन्द और नारायण के माम से सम्बोधित किया गया है। ईश्वर को उपयुक्त 
नामों से संकेत कर मिख धर्म में हिन्दू धर्म और इस्लाम घ॒र्मं के बीच समन्वय करने का 
प्रयास शिया यया है । 

जगत्‌ प्लोर मानव सम्बन्धी विचार 
( (०9४९९77णा$ ०७ १४०४४ 270 '/५॥ ) 

सिख-धरमम में ईइवर को छोड़कर सभी वस्तुओं को तुच्छ माना गया है । जगंतु नश्वर 
है। जगतु को भ्रम के रूप में चित्रित किया गया है। गृष्नातक ने ईश्वर से स्वयं कहा है 
/'मूँ किसके साथ सम्पर्क स्थापित कहूँ? सारा जबत क्षयर्भगूर है। ईश्वर, तुझे छोडकर 
सभी बस्तु अतत्य है ।” दूसरे स्थव पर गुरे सानक ने कहा है “विश्व के पारे व्यापार 
नह्वर हैं। गे प्विफे चार दिनों के किए विद्यमान हैं। यह संमार धरम है। 

गुरु नातके ने जोरदार शक्दों मे यह कहा हैं कि ब्रह्म एक है तथा सारा जगव्‌ बहा 
की साया है। भाषा के द्वारा ही संसार की सभी वस्तुएँ निर्मित हुई हैं । गृह नानक का 
उपयुक्त विचार उपनिषद्‌ के ऋषियों के तिचारों से मेल खाता है । 

ईश्वर कौ तुलना में मावव एक तुच्छ जीव है। ईश्वर सर्वशक्तिमान्‌ और शाश्वत है 
जबकि मनुष्य विनयशील, विनम्र एवं छाचार प्राणी है। ईश्वर और मनुष्य में स्वामी और 
दास का सम्बन्ध है । जब तक मनुष्य यह समझता है कि वह स्वयं सब कुछ कर पाता हैं 
तब तक उसे आनन्द की प्राप्ति नही हो सकती है। ईश्वर की कृपा के बिना मनुष्य कुछ 
भी नहीं कर सकता है। ईश्वर ही मनुष्य को शझकित प्रदात करता है जिसके द्वारा वह 
अपनी उपलब्धियों को हासिल करता है। ईश्वर की कृपा के विना मनुष्य मुक्ति का 
अधिकारी नही हो सकता है। अतः मनुष्य पू्त' ईश्वर पर आश्रित है। 

गुद सोविन्द सिंह ने ईदवर और मनुष्य के बीच उपत्य कौर उपासक का संम्दस्ध 
स्वीकारा है। ईश्वर उपाह्य है जबकि मानव उपासक है | यद्यपि ईश्वर और उसके उपा- 
सक दो हैं फिर भी उनमे तादात्म्णवा का सम्बन्ध है । जिस प्रकार समुद्र और उसकी तरमें 
एक हैं उसी प्रकार ईश्वर और उपासक एक है ! 

शुभ को समस्या का समाधान 
बाय. ईश्वरवादी धर्म अशुभ की समस्या का समाधान करने का प्रयास करता है। 


सिख धर्म भो इस परम्परा का पालन करता है । इस धर्म में अशुभ की समस्या का समा- 
धान अत्यन्त सरल हंगे से किया गया है । 
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सिख-धर्म के बनुप्तार अशुभ का कारण ईश्वर नही अपितु मावव ह्वपं है । 

अशुभ का कारण मानवीय अहंकार (॥8० ) है। मानवीय हृदय में अहंकार का 
निवास है। ज्यों ही यह ईश्वर के सम्मुख अपने को प्मपित करता है त्योही अहँकार 
उसका विरोध करता है जिसके फलस्वरूप मानव ईश्वर से दूर हो जाता है। यह्दी अशुभ 
है। यदि मनुष्य यह समझ ले कि ईश्वर उसके मन में व्याप्त है तो वह ईश्वर के अत्यन्त 
निकट हों जायेगा । यही शुभ है। ईश्वर से संयोग ही शुभ है तथा ईश्वर से द्रस्‍््यता 
अशुभ है। अहंकार की अधिकता के कारण ईश्वर और मनुष्य के बीच एक खाई हो जाती 
है जिसे पाटना गसंभव है। प्रत्येक मनुष्य का कर्तव्य है कि वह अहंकार की बहुलठा का 
परित्याय करे अभ्यथा वह पाप का भागी होगा। इस प्रकार शुभ और अशुभ की व्याध्या 
पतयत ढँय से करने का प्रणास सिख धर्म में दीखता है ! 

सिख॑-धर्म के पांच चिन्ह 

घिख-धर्म को अंगीकार करने पर व्यक्ति को पांच वस्तुएं रखनी पड़ती हैं। ये पांच 
वस्तुएं हैं ( १) केश (२ ) कंधी ( ३ ) कृपाण (४) कड़ा ( छोहे का )(४) कच्छा 

प्रत्येक सिख के लिए उपयक्त वर्धित पांच वस्तुओं का रखना अनिवाय॑ है। इसलिए 
इन्हे सिख धर्म के 'पांच चिन्ह' की संज्ञा दी गई है। इन्हें 'एंचककार' भी कहा जाता है । 

सिख-धर्म में गृरु का स्थान 

तसख! शब्द की उत्पत्ति संघ्कृत शब्द 'शिष्य' ( 0४8०96 ) से हुई है प्रत्येक सिख 
को एक शिष्य के रूप में चित्रित किया गया है । “शिष्य शब्द गुर शब्द के बिना निरधेक 
है। यही कारण है कि सिख धर्म में गुर को महिमा का वर्णन किया गया है । 

सिख-धर्म में गुरु का महत्वपूर्ण स्थान है । गुर ही सिख-धर्म का कैन्द्र-बिन्दु है। गु् 
का निर्देशन ही ईश्वर प्राप्ति में सहायक होता हैँ । गुर पथ भ्रदर्शक है । गुर की शिक्षा के 
द्वारा ईश्वर-सम्बन्धी शान संभव होता है। सच्चे गुह के बिता मनुष्य अपने मार्ग को नहीं 
पा सकता तथा वह अन्धकार में भटकता रहता है । ग्रुद का आदेश मानने पर ध्यकिंत को 
यह विदित होता है कि ईह्वर सर्वेग्याप्त है। जो व्यवित गृरु के साथ तादाम्प सम्बन्ध 
स्थापित करता है वह खालसा ( 0059 ) कहा जाता है। खालसा गृह का मंद कहां 
जाता है। यदि कोई व्यक्ति अन्तिम गुछ गोविन्द सिंह को हृदय में स्थान देता है तो वह 
'वा छाख सिंधो! के तुल्य हो जाता है। गुरु की महत्ता को व्याध्या करते हुए सिख 
प्र्म में कहा गया है “गुद शिव है । गुरु विष्णु तथा ब्रह्मा है। गुरु ही पार्वदी, लक्ष्मी तथा 
सरस्वती है” 

दिख धर्म में दस गुरु हुए हूँ। सिख धर्म का इतिहास वस्तुत- दस गुर के योगदान का 
इतिहास है। मानक प्रथम गुरु हुए हैं। गुए नानक मे अपने दोनों पुत्रों को अमोग्य पाने के 
कारण श्री अंगद को अपना उत्तराधिकारी बनाया । अंगद ने लानक को ईश्वर तुल्य माना 
है। गुर अंगद के बाद क्रमशः थमरदास, रामदाप्त, अर्जुनदिव, हृरगोविन्द सिंह, हथ्रिय, 
दवस्करष्ण युद हुए । इन्होंने धर्म प्रचार का काम किया । सिख धर्म के दसवें गुई गोविन्द 
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सिंह हुए। इन्होने 'खालसा सम्प्रदाय! को जन्म दिया। हिन्दू के मस्दिरों के प्रति देव ने 
रखता, गोहत्या न करना आदि को नियम का रूप देकर धर्मं को सुव्यवस्पित किया । ग्रुर 
गोविनंद सिह ने मृत्यु के पुबं कहा “मेरे बाद कोई सिख गुरु नहीं होगा। सिर्फ प्रन्थ-साहब 
ही गुरु होगे ।” 

प्रन्थ-साहव 

सिख-धर्म के धर्म-ग्रन्थ का गाम “ग्रन्थ साहुब' है। उम्रमे उतके धर्म गुरुओ की 
वाणियाँ सग्रहीत हैं। इस ग्रन्थ में अनेक मत्रो का संकलन है। पाँचवें गुछ् ने इसे सुब्यव- 
स्थित छूप प्रदान किया । इस ग्रत्थ में ईईवर-प्राप्ति के मार्ग निहित है। सिख धर्म से इस 
ग्रन्थ का आदरणीय स्थान हैं। प्रत्येक सिख इस ग्रथ को ईश्वर तुल्य मावता है । सि 
घर मे इस ग्रत्य की उपामना भी होती हूँ। यह ग्रन्थ मूर्ति पुजा का रूप ग्रहण करता हूँ 

मुवित के मार्य॑ 

सिख-धर्म के अनुसार मुक्ति का अर्थ मनुष्य का ईश्वर से साक्षात्कार या ईश्वर में 
घिछीन होना है। मुक्ति की प्राप्ति ईइवर की कृपा के बिता असंभव हैं। उपनिषद्‌ 
दर्शन में मुक्ति को ईश्वरीय कृपा का फल माता गया है। मुक्ति के लिए ईश्वर के नाम 
का उच्चारण करना नितान्त आवश्यक हूं । 

ईश्वर के प्रति ध्यान एवं चिन्तन के द्वारा मानव मुकित को भागी हो सकता हूं । 
ईश्वर के प्रति भविति और आत्म समपंण के द्वारा मनुष्य मुक्त हो सकता है । स्िख-दधर्म 
में ईइवर को अपनाने के लिए भवितर पर अध्विक बल दिया यया हूँ । गृह नावक ने कहा 
हैँ “धामिक कार्य-कलापो के सम्पादन के द्वारा ईश्वर की भ्राष्ति नहीं हो सकती हैँ | ईश्वर 
की प्राप्ति प्रेम और श्रद्धा के द्वारा ही सभव हूँ । गुरु ईश्वर प्राप्ति मे सहायक होता हूँ । 
गुरु के आदेशों को शिरोधार्प करना वाछतीय है क्योकि वह ही मुक्ति के मार्ग का पथ- 
प्रदर्शंत कर सऊता है। गुर में ईश्वरत्व निहित हूं इसलिये वह साधक और ईश्वर के वीच 
कड़ी का काम कर सकता हूं । 

जुपजी” जिससे 'ग्रम्य साहेब! का प्रकरण आरम्भ होता हैं में मुक्तित के सा का वर्णन 
अत्यन्त ससल भाषा भें गुरु नानक के द्वारा किया गया हूँ । गुरु नातक ने जपद़ी में पाँच 
सोपानो का उल्लेघ किया है जिसके द्वारा आत्मा झाखत आदन्द ( €(८शा०] 955 ) को 
प्राप्त करती है। ये हैं. धर्म घण्ड, ज्ञान खण्ड, शरण खण्ड, कर्म खण्ड और युध खड़। 
अब हम एक-एक कर इन सोपातो की व्याझ्या करेंगे । 

(१) धर्म खंड--यह कर्तव्य एवं कर्म का क्षेत्र हैं। प्रतेक व्यक्ति को अपने कर्म 
का सम्पादत भलछी-माति ऊरना चाहिए । यहू इाछिए बावश्यक है कि प्रत्येक व्यक्ति का 
मूल्याकत उप्तके कर्मों के द्वारा ही संभव होता हूँ । 

( २) ज्ञान संड--यहू शात बा क्षेत्र हं। ज्ञान के माथ कत्तंव्य का संयोजन आवश्यक 
है। मनुष्य ज्ञाव के साथ कर्तव्य का सम्पादत करता है ताकि वह राम कृष्ण की भांति 
स्थायी शान्ति को श्राप्त कर त्के । 
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(३ ) शरण छंड--ज्ञान खड के बाद आत्पा शरण खण्ड में प्रवेश करती है। यह 
हर्षोस्माद की अवस्था हूँ ॥। इस अवस्था में कर्तव्य स्वाभाविक रूप से होता है । कत्तंव्य 
मानवीय स्वभाव का अगर हो जाता हूँ । 

(४ ) कर्म खड़--यह शक्ति का भण्डार है। इस अवस्था में साधक को शक्ति एवं 
धामिक निष्ठा प्राप्त होती है जिसके फलस्वरूप वह मृत्यु के भय से बंबित हो जाता हैं 
और वह जन्म-मरण के चक्कर से छुटकारा पा जाता है । 

( ५ ) सुच खड़-कर्म खंड के बाद आत्मा सुच खंड में प्रवेश करती है। यहाँ 
तिराकार परमात्मा का निवास हैं) आत्मा इस अवस्था में निरंकार सत्य का दर्शने करती 
है। पह मत्य का क्षेत्र है। यहां साधक ईश्वर मे विलीव हो जाता है और ईश्वर की 
प्राप्ति कर लेता हैं । 

कुछ सिख विद्वातों का सत है कि निर्वाण कौर सुच छषण्ड वस्तुत: एक है। दोनो में 
व्यवित्गत चेतना का अन्त हो जाता हैं और आत्मा का प्रकाश ईश्वरीय प्रकाश में संयुक्त 
ही जाता है । 

सिख-धर्म के उपदेश 

(१ ) पृषकु-पुथक्‌ जाति में मनुष्यों को बाँठता भ्रामक हैं। जाति का बधन समाज 
को निष्प्राण चना रहा है। समाज से जाति का बन्धन टूटता परमावश्यक हैं । 

(२) मूर्ति पूजा मे विश्वास समीचीन नही है । मन्दिरों मे मूर्ति पूजा तथा यद्चादि 
क्रियाओं के सम्पांदन से कोई लाभ नहीं है । 

( ३ ) भात्म-शुद्धि ही सब कुछ है | भात्म-शुद्धि से ईश्वर का साक्षाक्वार होता है। 
आत्मा मे ईश्वर का अश् हैं। 

(४ ) अवतार पर विश्वास करवा सुक्तियुक्त नहीं है। ईशइवर अवतार नहीं 
लेता है । 

( ५ ) सत्य बोलता, मासन्मदिरा का परित्याय करता, छोभ, क्रोध, घृणा का 
परित्याग करना, गुरु के आदेश को ईशंवरीव भादेश समझना चाहिए । 

(६ ) ईश्वर एक है । ईश्वर ही धर्म का आधार हैं। धर्म एक है । पृथर्‌-पृथर्‌ धर्म 
मनुष्य कृत है । 

(७ ) जिसके हृदय में ज्ञान है वही सच्चा हिन्दू है। गितक्ा जीवन पवित्र है वही 
सच्चा मुसलमान है। 

(८ ) मनुष्य को मनुष्य के साथ प्रेम करना चाहिए । सभी मनुष्यों के बीच प्रातु 
भाव का विकास दाछनीय है। मनुष्य के बीच उच्च और निम्त का भेद करना अामक 
है। सभी मनुष्य समान हैं। मानव की सेवा करना मनुष्य का परम कर्त्तव्य है। 


नवां अध्याय 


फनपपुशियस धर्म 
( (णाषिए्रेंवांध्रा) ) 
दिपय-प्रवेश 

कनेफ्युमियत्त चीन का प्रधान धर्म है ) इस धर्म के अतिरिक्त चीत में पौद्धधम्ं तथा 
ताओपमम भी प्रचलित है। कनपयुमियस धर्म, ताओ धर्म भर बोद्ध धर्में चीववाधियों के 
जीवन में इस प्रकार घुठ मिछ गए हैं कि इनका पृथक्‌ करना दुष्तर हैं) राधाकृष्णन से 
इस तप्य का उल्लेख करते हुए कहा है “चीन में ताजोीबाद कनफ्युसियसवाद और बौद्ध- 
धर्म--ये तीनो इस खूबी से परस्पर घुर-मिल गए हैं कि उनको एक दूमरे से भलग करता 
छपरल नहीं है!” 

कनप्युतियस धर्म का विक्राम छठी शताह्दी में हुआ है । छठो शवाब्डी का काल घधर्मे 
के इविहाब में स्वणिय युग कहा जाता है। इसी समय पारबी-धर्म, ज॑ंद-एर्म, बोड-धर्म, 
फ्रनफ्रयृप्तियस्त धर्म, त्ताओ धर्म का विकास विश्व के विभिन्‍न प्रदेशों में हुप्ना | 

कूनपयु सियम धर, कतपयुत्ियस के उपदेशों पर भ्राधारित हैं। थे मुलत. एक धर्म 
प्रचारक थे । चीन लोग के मत से इतके प्रति श्रद्धा का भाव है। इसका कारण यह है 
कि कनफ्युप्तियस्त ने चीव ब्रभ्यता को प्रतिष्ठित करने में यागदान दिया है| हुस्टन स्मिथ 
ने कहा है यदि किमी एक व्यवित ते चीन को सस्कृति को प्रभादित किएा है तो बहू 
कनफ्युसियत्त है ।! * 

इनका असली बाम कुडगफ्नेजकुडग था । ऐसा कहा जाता है कि यूरोपीय विद्वानों 
ने इस बम को उच्चारिव करते रे कठिनाई अनुमव किया । इसका परिणाम यह हु दर 
कि उन्होंने इत नाम को छटित नाम मे रूप्रात्तरित कर कतफ्युम्तियस की संज्ञा दी ) यही 
कारण है कि यह धर्म कनफ्युवियत्त धर्म के नाए से प्रस्तिद्ध है । 

कुछ विधारक्रो ने कनफ्पुसियस-धर्म को धर्म कहने के बजाय आवारशात्त्र कहना 
भधिक्त उपयुक्त समझा है! कतफ्युधियस ते किसी तये धर्म को जनता के सामने नहीं 
उपस्यित किया अपितु ऊत्होंते नेव्रिकता के मूलभूव धिद्धान्हों का जीरदार भाषा में 
समर्थन किया । बैतिकता कनफ्युसतियस धर्म की आत्मा है। इस घ॒र्म मे आवारजास्त्र, 
नैतिक दर्शद का प्रतिपधादत हुआ है जिससे मानव समुदाय को निरन्तर प्रेरणा मिलतो 
रहेगी । यद्षपिं कवफ्युसियम धर्म कोटी नैतिकता है परन्तु इससे यह निष्कर्ष विकालनां 
कि यह धर्म नहीं है, भ्राभफ़ होगा । धर्म के सभी उद्देश्यों की प्राप्ति इम धर्म से संश्रद 
हो जाती है । अत यह वर्म बोद्धह मे की तरह न विक धर्म ( ४00८० २८॥छुंग्स ) है । 

कुग का जन्म ईमा पूर्व ४४१ बए में आधुनिक शंगयुंग प्रान्‍्त के लू (7.४ ) मामक 
स्थान में हुआ था । ये बुद्ध के समकालीन ये । इनके पिता का नाम शुलियाग ही या, जो 
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एक आदरणीय व्यक्ति थे । जब कुम तीम वर्ष के थे तपी इनके पिता का मिधन हो गया । 
इनके पालम-पोषण का भार इतकी माता पर पड़ा । ९७ वर्ष की आयु तक कुंग मे कविता, 
दर्शन, इतिहात, शान-विद्या आदि मे दक्षता प्राप्त कर पठन-पाठन समाप्त किया । चीन 
की जनता ने इन्हेँ प्रथम शिक्षक [ 7िए्री४: ६८३०॥६० ) कह कर सम्मानित किया हैं । इससे 
यहू समझना कि कनफ्युसियस के पूर्व चीन में कोई शिक्षक नही था, भ्रामक होंगा । कन- 
पयुत्ियस को प्रथम शिक्षक इसलिये कहा जाता है कि ये सभी शिक्षकों से उच्चकोटि के 
थे। उनका शैक्षणिक प्रणाली अद्भुत था। 

कनपंयुसियस, सुकरात की तरह शिष्यो से पूछे गये प्रश्नो का उत्तर दे कर शिक्षा का 
प्रतार करते थे । 

कुनपंयुतियस के स्वभाव का सुक् विनम्नत्ा कहा जाता है। उन्होने अपने को "प्राचीन 
परम्परा का प्रेमी कहकर प्रम्परावादी दृष्टिकोण का परिचय दिया है। उनके शिष्पों ने 
कनपयुसियत के गुणों की चर्चा करते हुए कहा है "हमारे युर चार ब्रूटियों से पूर्णतः सुदंत 
ये। वे कोई पूर्व निर्धारित निष्कषं तथा मनभानेपन से मुक्त थे । वे जिद एवं अहकार से 
पूर्णत: भछते थे।” १६ वर्ष की अवस्था में इनका विवाह हुआ। अपनी योग्यता भौर 
प्रवीपता के कारण इन्होने विभिन्‍्त सरकारी पदो को सुशोभित किया । २५ वष की आयु 
में इन्हे प्रधान न्यायाधीश बनाया गया । ५० वर्ष की आयु मे इन्हें युगट जिला का गवर्नर 
बनाया गया। ५१ वर्ष की आयु में इन्हें राज्य के प्रधान मत्री के पद पर आसीन किया 
गया । इन्होने अपनी शिक्षाओ को व्यवहार मे लाया जिसके फलस्वरूप देश की जनता पर 
अत्यधिक प्रभाव पड़ा । इतके शासन काल मे छोग घरों मे ताछा लगाना बन्द कर दिये 
भथे। चोरी, डक्कृंती जंग्ने अपग्रध बन्द हो गये थे । इस प्रकार सम्पूर्ण देश में शान्ति का 
प्रावाबरण पविकत्रित हुआ । परूठु छोमी, भत्याचारी सामत्तों के दुष्ट कार्य के परिणाम- 
स्वरूप ये उच्च पद से हटा दिय्रे गए। इसी बीच इमकी पत्नी की सृत्यु हो गई जिसके 
दुःख की इन्होने धंर्थपूवंक सहूव किया 4 ७३ वर्ष की आयु में इनकी मृत्यु हो गई । इनके 
शिष्यो ने जिनकी सख्या ५०० बताई जाती है । इनकी समाधि पर तीन वर्षों तक शोक 
मनाया तथा बाद में इनके नीतिमय उपदशशो को प्रचारित किया । 

कनपपु्तियस ने अपने जीवन की विभिर्तर अवश्याओं का वर्णन सुन्दर ढंग से किया 
है, जो इस प्रकार हैं 'पन्‍्प्रहु वर्ष की जायु में हुमारा मन पृठन-पाठन से छीन था, तीस 
वर्ष की आयु में मैं अडिग था। चालित़त वर्ष की आधु मे मैं संशय और भ्रम से शून्य था । 
प्राप्त वर्ष की आयु में मैं ईशवर को इच्छा से भिज्ञ था, में ईश्वर के निर्णय को जान सका 
था । साठ वर्ष की जायु में हमारे कान सतत के प्रति जागरूक थे । सत्तर वर्ष की आयु मे 
मैं हृदय के आदेशों को बिना उचित की सामा का उद्क़घन किये सुन पाता था ।' ! 

कनपवुसियस-धर्म का प्ाधार 

कनप्युसियस धर्म के आधार पाँच ग्रन्थ है जिनकी चर्चा अपेक्षित है। इस धर्म का 

प्रथम पुस्तक “47८ 800४६ ० ११८००८०५ है जियमे शान सम्बन्धी नियमों का वर्णन है । 


कंतपय सियस-पर्म १५६ 


सच्चरित्र शासक और आदझण पालक मंत्रियों के कत्तंब्यो का विवरण इसमें निहित है। 
दूपरी पुस्तक "[॥८ 800) 066? है. जिसमे नेतिकता सम्बन्धी नियमों की चर्चा 
निहित है। चीन साहित्य की यह अनुपम रचना है। यह संगीतसय रचता है जिसके 
अध्ययन से मानव को प्रेरणा मिलती है। तीपरी पुस्तक "[06 80०६ ० दात्वाहुत्क! है 
जिसमे चीन का दर्शन निहित है। यह तत्वशास्त्र से परिपूर्ण है। अपने जीवन के अन्तिम 
चरण में कनप्ठुतिय्त इस पुस्तक के अध्ययन में छीन दीखता था। चौथी पुस्तक ००० 
शुगग्राहु बाप धागा सा है. जिसमे राजवेतिक नेतिकता की व्यास्या निहित 
हैं। इस पुस्तक का प्रणयत कंतपयुतिपस ने बृद्धावस्था में किया था। पॉँचवी पुस्तक 
गुप्घ6 8०0६ ०९ प्र&:०ए' है जिसमे चीत के प्रारम्भिक धर्मों का उल्लेख है । 


ईइवर सम्धग्धी-विचार 

बानप्युसियस का भूछ उद्देश्य मादवीय जीवन में सुधार लाना था। इसीहिए उन्होंने 
प्रावव जीवन तथा इदलोक पर विशेष जोर दिया। उन्होने ईश्वर की स्पष्ट चर्चा नहीं 
की है। एक रामम एुक शिष्य चीलू ने पूछा "मैं ईश्वर की सेवा क्षिस प्रकार कर सकता 
हूँ ?”” इस प्रइत के उत्तर मे कनपयुत्षिय्त ते कहा “जब तुम्हें यह ज्ञान नहीं है कि मनुष्य 
की सेवा किस प्रकार की जाए तद् देवो की सेवा में कैप्ते पूछ सकते हो ।' वे अपने शिष्यो 
को ईइवर सम्बन्धी प्रश्नों को पूछते के लिए अनुत्पाहित करते थे । परन्तु इससे यह निष्कर्ष 
निकाझता कि कंप्रयुक्तियस-धम निरीश्दरवादी है, प्रामक होगा । कतप्युसियस ने कभी भी 
ईइवर की सत्ता का खडत तह किया है भौर न ईश्वर के मतस्तित्व पर बछ दिया है। 
इसके विपरीत कनपंग्रुप्ियस-धर्म मे कुछ ऐसे विवरण मिलते हैं जिनसे इस धर्म का ईइवर- 
वादी होता प्रमाणित होता है। कनपंयुसिपस ने कहा है “मनुष्य को नैतिक बनाये रखमे 
का श्रेष ईंदवर को है। ईश्वर ने द्वी मातव में सदगुण (४7४७८) का समावेश किया है ।” 

कतपयुसियत का ईइवर में अक्ादय विश्वास था । उन्होने कहा है "[[ झए १0०सं०७४ 
बा6 ६0 फृशाएक् व; 8 50 छपेधर््प ० 90, मैं ६809 बा० (० थीं ६६ क्‍$ 59 एर्ऐेदाव्पं 
० 60०4," 

कनपंगुसियस धर्म के विभिन्‍त धर्म ग्रन्य ईए्वर की अनन्त शवित का उल्लेख करते हैं। 
ईइबर को तीन नामो से सम्बोधित किया गया है। ईश्वर को शना टी ( $/४णट्ट पं ) 
कहा गया है जितका अर्य महावु शावक ( 80७ ००ा८ है७००: ) होता है। ईइबर का 
दूसरा नाम दायेव (757 ) है. गि्षक्ा अर्थ 'स्वां! होता है। यह सम्दोधन ईश्वर के 


महानु नेतिक नियम का प्रतिनिधित्व करता है। ईश्वर का तोसद ताम 'मिन्गां (४०४) 
है जो भाग्य तथा नियत का पयौग है । 


कनपयुत्तियस धर्म सें अनेक देवी-देवताओं की उपास्तता का संकेत मिलता है। ऐसे 
देवताओं मे पृथ्वी, सूर्य, चन्द्रमा, पर्वेद, नदी आदि का दाग विशेष उल्लेखनीय है! 


१... देखिए--089563 6६ ० [पं एथी20प5, 
(3४४१० 80०४८ ) 99 225--226, 


१४५४ प्रम॑-दर्श की ह#प-रेणा 


मानव-सम्बन्धी विचार 

मनुष्य ही पूर्णतः सत्य है । वह समय समाज की आधारश्िला रखे मे सक्षम है । 
कमफ्युसियपत के सतानुसार मनुष्य स्वभावत' अच्छा होता है ! अच्छाई की और उसकी 
प्रवृत्ति रहती हैं। परन्तु अधिकांश मनुष्य अन्त तक अच्छा नही रह पाते है। उन्हें मानवीय 
दुर्बछताओं के प्रति सहानुभूति थी। इसलिये उन्होंने भनुष्य को आदेश दिया कि उसे 
निष्काम भाव तथा ईमानदारी से अपना कर्त्तेंब्य का पालन करना चाहिए। कर्त्तव्य 
पालन के लिए मतुध्य को तत्पर रहना चाहिए। 

कृनपयु तियत्त मानवीय जीवन में शान्ति सुरक्षा एंव व्यवत्ताय को प्रस्तावित करने 
की कामता करता था। उन्‍होंने कहा है “यदि प्रत्येक व्यक्ति अपने परिवार तथा 
अपने से उच्च व्यक्ति के प्रति आश्क्ति क्नी भावना का प्रदर्शन फरे तो शाह्ति की स्थापना 
सर्वत्र होगी ।! 

कृतफ्युभियस के अनुस्तार नैतिक मनुष्य का जीवत सामान्य व्यवस्था का प्रतिनिधित्व 
करता है क्योकि वहू नैतिकता के अनुरूल कार्य करता है। इसके विपरीत पतित मनुष्य 
का जीवन सामान्य व्यवस्था का विरोधी होता है। इसका कारण यहे है कि पत्तित व्यक्ति 
में नैतिक नियम के प्रति श्रद्धा का अभाव रहता है । 

नैतिक मनुष्य मे पवित्रता का समावेश है। वह ईश्वरीय गुणों से ग्रुकत है। जो 
ईदवरीय गुणों ते भुषित है वह मनुष्यों में चु-तट-जू अर्थात्‌ श्रेष्ठ है। वैतिक मतुष्य को 
प्ीन प्रकार का भय सताता है । ये तीन प्रकार के भय है-- 

(१) ईहबर के विर्णय का भय ( २ ) महान्‌ व्यक्तियों का भय ( ३) सन्त पुरुषों 
के वाणी का भय । 

नैतिक व्यक्तित जीवन की विषम परिस्थितियों का मुकाबला धैय॑पूर्वेके करता है। 
बहू विभित्त परिस्थितियों में अपने को अभियोजित करता है । बहू अपने आधितों के 
भ्रति प्रेत, दवा, क्षदं तथ। परोगक्ार की भावना का अदर्शन करता है। वह ईइवर के 


भ्रति रोष नही व्यनत करता है | वह मनुष्प के प्रति भी रोप का प्रदर्शत नही करता है। 
नैतिक मनुष्य का जीवन सरल तथा आडस्व्रविह्ीन होता है । 
मानदतावाद 

कनपथुसियस-धर्म का मांतव सस्बत्धी विचार उप्तके मानवतावाद की व्याध्या के 
बिना अधूरा है। कनपसुततियस ते सनुष्य को मनुष्य से प्रेम करने का पाठ सिखाया । एक 
शिष्य में उनसे पुछा “मरान्यवर सामाजिक गुण क्या है ?”! इस प्रश्व का उत्तर देते हुए 
उन्होने कहा “दूसरों से प्रेम करना ॥'” उनके इस उत्तर में ही मातवताबाद का सार 
निद्वित है 

कनफ्युतियस धर्म का मुख्य सिद्धात्त जेन ( [८० ) है जिसे मानवतावाद का दूसरा 
बाम समझा जा सकता है| जेन की व्याख्या करते समय हुस्टन स्मिय ते कहा है । “५७- 
प्रं०एघए ध्यरबा लए 85 800१5, यात्रा 40 गशव07६७, ॥60९४0]87686 द्रव १9ए6, 
म६ ३४ फए्क29$ छा एथाशल्व छ मफयदाय च्चा(व्ववरा5, ला घर0ए6४ धंधा 


कनफ्यूतियस-धर्म १४५ 


प(६75933ए 3 एिबायजु 0 ॥970ए0ए 0जएक्‍एतें 0:॥द78 बाप ए९४०६९७ ई07 0९३५ 
इटी, 389 पर्पापाड0ए[6० इटाड८. एणी 6 वाहुग्रा।ए. णी ग्रणाका रद फ्सीलाटएटए ग.: 
बएए८्श3 । जन का कनफ्युप्तियस धर्म में महत्वपूर्ण स्थान है। मानव-सेवां प्रत्येक मनुष्य 
में जन्मजात है। यहू एक प्रकृति का वरदात है जिमे मनुष्य ने जीवत-पापन के उद्देश्य से 
ग्रहण किया है । पह मनुष्य की पवित्र उपलब्धि है। मानवताबाद सभी मनुष्यों के प्रति 
प्रेम की भावना का प्रकाशन करता है । 

कुनफ्युसियस-धर्म बौद्ध धर्म से मिलता-जुलता है। जिस प्रकार बौद्ध धर्म मे मानवता- 


बाद को अपनाया गया है उसी प्रकार कनप्मुमियस् धर्म मे भी मानवतावाद पर बल 
दिया गया है । 


कमफ्युसियसवाद के सिद्धान्त 

यद्यपि कनफ्युसियप्त को परकोक की सत्ता मे विश्वास था, फिर भी इन्होने परलोक 
की अपेक्षा इहलोक को सुधारने को अधिक चेष्टा की। यही कारण है कि वे परलोक 
सम्बन्धी प्रश्नों का उत्तर देने मे असमर्थता प्रकट करते थे । 

कृनपयुसियत्त ते इस बात पर वल दिया है कि मनुष्य एक सामाजिक जीव है | वह 
समाज मे जन्म लेता है, रहुता हैं समाज में तथा अन्त में उसकी पृत्यु समाज में ही होती 
है। समाज और मतुण्य के बीक यहुरा सम्बन्ध है। अतः समाज की डल्दति तभी हो 
सकती है जब मनुष्य की उन्नति हो। इस्तीछिए कनप्रयुम्रियस्त ने सामाजिक उन्नति को 
मानवीय जीवन का छंक्ष्य कहा है । 

समाजे विभिन्‍न व्यक्तियों का सयठन है। यह यन्त्र के तुल्य नही है अपितु एक जीवित 
पस्था है। समाज और विभिल्‍्त व्यक्तियों के बीच आगिक [ एएट्ठशआ०८ ) सम्बन्ध है । 
कूतपंयुसियस्त के अनुस्तार समाज का निर्माण पचि प्रकार के सम्दस्धो के फलस्वरूप हुआ 
है। ये पाँच प्रकार के सम्बन्ध हैं (१) पत्ति और पत्नी का सम्बन्ध (२) माता-पिता और 
उनके बच्चो के बीच का सम्बन्ध ( ३ ) राजा और भया के बीच का सम्बन्ध ( ४ ) बड़े 
ओर छोटे के बीच का सम्बन्ध ( ५) भित्र और मित्र के बीच का सम्दन्ध । समाज भी- 
भाँति रूप से तभी सचालित हो सकता है जर उपयुक्त पाँच प्रकार के सम्बब्धों को 
मान्यता प्राप्त द्वी 

समाज के भ्रत्मेक व्यक्ति के साथ अच्छा व्यवहार करना मानवीय कर्त्तव्य है। माता- 
पिता के प्रति भक्ति, सेवक के श्रति दया, तथा भाई-बन्धुओं के साथ सहानुभूति रखने का 
उपदेश कवपयुत्तियप्त धर्मे मे विद्यप्रान है। आपत्ति के समय मनुष्य के गुणों की पहचात 
होती है। कमफ्युसियस ने कहा है “जव चीतक्ताठ भाता हैं तब हम देखते हैँ कि सब चुक्षो 
के छाप देवदार अपने पत्तो को त्यागते हैँ। ऐवः इसलिए होता है कि वे द्षो में श्रेष्ठ हैं । 

कनप्युवियत जीवात्मा को सता में विश्वात् करते थे । उतका कहता था कि शोर 
से पृथक जीवात्मा का अध्विल्र हेँ। वे मानते थे कि दिवगत मनुष्य की आत्मा शरीर के 
], स्रण्छणा 59%; 820॥8००५ 0६ श७0, ९, 205, 


१५६ धंर्म-दर्दन की रूप-रेखां 


बिता रहती है। आत्या केवल मनुष्य में ही नह्ठी होती है अपितु नदी, पर्वत, वायु, अग्ति 
आदि में भी निवास करती है। ये सभी आत्माएँ पूजा के पात्र हैं। इन आत्माओं के 
अतिरिक्त पिशायों की भी तत्ता मानी गई है। इस प्रकार कनपयुत्रियस धर्म मे सं्वात्मिवाद 
के सिद्धान्त का संकेत मिछता है। 

राज्य की भावश्यकताओं पर बल देते हुए कतपयुध्तियस ते कहा कि राज्य की आव- 
इपकतायें मूलतः तीन हैं, पर्याप्त भोजन हो, पर्थाप्त सेना हो तथा प्रजा का आसक में 
विष्वास ही। यदि राजा में प्रजा का विश्वाप्त नही हो तो राज्य ठिक नहीं सकता । इस 
लिए राजा को धर्मात्मा तथा न्यायी होता चाहिए। कसफ्युत्तियत्त ने राजा को प्रजा के 
प्रति पुत्र जैता बर्ताव करदे का आदेश दिया। राजा धो का पिता है। राजा को राज्य 
की आय को लोक कश्याण में छगाना पुनीत करत्तेंव्य है । 

कनपपुतिमंस के अनुप्तार हमारे आर्थिक, सामाजिक, धामिक और राजनैतिक जीवन 
बस्तुतः एक हैं। मे एक दूगरे से इंस प्रकार सम्बन्धित है कि इंवका पृषकूकरण असंभव है। 
इसका कारण यहु है कि तामाजिक, धारतिक, राजनैतिक तथा आधिक आाद्शों का केन्द्र 
मीतिशास्त्र है। जीवन का आधार प्रेम है तथा सदगुण जीवन की रोड़ है। सदृगुण के 
बिता जीवन कॉपम नही रह सकता तथा प्रेम के बिता जीवन मृत्यु है! 

कनपयुतियस के नीतिशास्त्र में हमें पाँच प्िद्धाल घिलते है। ये है (१) थक 
( मानवतावाद ) (२) ४ (न्यावज्ञीता ) (३ ) ७ [ पसेपकार ) ( ४) ए॥। 
( बुद्िमतता ) ( १) दप्णा ( वत्यवादिता )। 

कनपयुसियत्ष के भूल उपदेश 

कनप्युत्तियस धर्म का केन्द्र बिन्दु नीवियास्त्र है। यही कारण है कि इस धर्म में हम 
तोतिमय उपदेशों को अत्यधिक चर्चा पाते है। कनपयुतियप्त के उपदेश सदल एवं प्रभावी- 
त्पादक हैं। उतके निस्‍्तलिछित उपदेश मुझे थे :-- 

(१) दूसरे के साथ ऐसा व्यवहार न करो जंधा तुम अपने प्रति दूसरे के द्वारा नही 
चाहते । (70 7० प्रा।० ०8 जाई ०3 प्रणव 704 ॥99 ०४१ 0० ७७० 
४0०७, ) 

(२) सत्य ईश्वरीय तियम है। अजित सत्य ग्राववीय वियप्र है! ( 779॥ ॥8 ॥8 
]99 0 000, ४४०५४॥८४ (एपॉ७१६५$ (06 ]8ए 0 97. ) 

(३) अवन्द की तोन कुडिजियाँ हैं--( १) दूसरे कौ विन्दा मे कशना। ( ३) 
दूसरे में दोष नही देखना । ( ३ ) दुसरो को बुराई मे करना । 

(४ ) जिस प्रकार सौन्दये के प्रति अनु राग हृदय पे होता है उत्ती प्रकार सदाचार के 
प्रति अनुराग भी हृदय से होना चाहिए । 

(५) कार्य का आरम्भ करना मनुष्य पर निर्भर है ओर इसकी प्माष्ति ईश्वर के 


हाथ है । 
(६ ) जिसे ईशवराब-नियम का ज्ञाव नहीं है बह श्रेष्ठ मनुभ्य तहो हो सकता । 


कनफ्मुशियस धर्म १५७ 


(७ ) वह संगार एक मुसाकिरखाना है। मनुष्य इस संसार में कुछ ही समय के 
लिए आता है इसलिए मनुष्य को सदाचार सम्बन्धित णीवन व्यतीत करमा चाहिए । 

(८ ) पब हवय में स्यायन्परायणता का वास होगा तब सौरूये का विकास चरित्र 
में होगा । 

(९ ) निष्कपठता स्वर्ग का द्वार है । जो शुभ का चयन करता है और इस पर अडिय 
रहता है निष्कपटता की प्राप्ति करता है। ( 0००7४ 55 (६ ज्ष३५ ० उुठ्यप्धा, ह8 
ज० 29705 आं7एश१ए 35 ॥6 ए४7० 0700565 8 38 80०00 800 शिाशोए ?005 3 
8३, ) क 

( ९४ ) मनुष्य का हवस आईना के समान होना चाहिए! बाईनां पर समस्त 
वस्तुओं का प्रतिबिम्ब पडता है परन्तु उससे उसमें मैंलापन नही भावा | 

(१९ ) अपने संग्रियों के प्रति प्रेम करता पच्चा सदगुण है ओर अपने साथियों को 
पहुंचानन सच्चा ज्ञान है । 

(१४ ) आज्ञा-पालन महाद्‌ धर्म है 

(१३ ) बुद्धि, दया और सहनशीलता>-सामान्य पदुगुण हैं ॥ ( ४१5000, 0०9९१०- 
[80802 970 070॥782-4688 8 ७४९४४ एत॥७85.) 

(१४) हिंसा का बदला प्रेम से दो तथा परोपकारिता का बदला परोपकारिता से दो । 

( १४ ) अपनी वाणी पर संयम रखता तथा अपने आचरण के प्रति सजग रहना 
मानव का कछंव्य है । 


दसवाँ अध्याय 
शिन्तो-धर्म 
( 5प्नातणिशा। ) 
विषय-प्रवंश 

शिन्तो-धर्म जापान का प्राचीन धर्म है। इसे विश्व का तीसरा प्राचीन धर्म माता गया 
है । शिस्तो-घर्म ने जापान की घामिकता के विकास में महत्वपूर्ण योगदान दिया है । 

शिन्तो-धर्मं अनूठा धर्म है॥ यह धर्म जापान की जनता की राजनैतिक एवं राष्ट्रीय 
जीवन में स्थिरता लाने मे सक्षम सिद्ध हुआ है। इस धर्म के द्वारा जापानियों के जीवन 
और सभ्यता का परिचय मिलता है। 

शिन्तो-धर्म सहनशील धर्म का सुन्दर उदाहरण है। शिन्तोधरम जापान में अन्य तीन 
धर्मों के साथ सयोजित रहा है। ये तीत महत्वपूर्ण धर्म हैं--बौद्धधर्म,कनफ्युसियस धर्म तथा 
ताओ धर्म। जापान के इन तीन धर्मों की तुलना जड़, शाखा एवं फुल-फूल से की गई है। 
शिन्तो धर्म को जापान के धार्मिक वृक्ष का जड़ कहा गया है। कनप्रयुसियस धर्मे उस वृक्ष 
की शाखाएं हैं तथा बौद्ध धर्म, धर्म रूपी वृक्ष का फल एवं फूल है । 

शिन्तो धर्म में प्रकृति पूजा का महत्वपूर्ण स्थान है। प्रकृति पूजा के अतिरिक्त पूर्वजों 
की पूजा भो शिल्तों धर्म में समाविष्ट है । यह धर्म हिन्दू धर्म से मिलता-जुलता है। शिस्तो 
धर्म में भनेकेश्व रवाद की महुत्ता दी गई है। इस धर्म में अस्पी लाख देवताओं के समूह को 
स्वीकारा गया है । इत देवताओं में अम्रुख स्थान 'अताठेरा सुओमी' कामों! अर्थाव्‌ सूर्य-देवी 
को प्राप्त है। जापानियों के मतानुमार जापान के राजवंश का जन्म इसी देवी से हुआ है । 
सुर्ये-देवी ही राजवश तथा राष्ट्र की रक्षा करती हैं। यही कारण है कि जापान में मेकैडों 
अधि सम्राट कौ प्रतिष्ठा ईश्व रतुल्य है । 

शिन्‍्तो-धर्म का श्राधार 

प्राचीन शिन्‍्तों धर्म किसी बाहरी प्रभाव से मुक्त था। कोजिकी ( ॥:०६४5 ) जापान 
की प्रथम रचना है। इसका रचनाकाझे ७१२ ई० माता गया है। इसमे प्राचीन रहस्यों 
तथा जापान की परम्पंराओ का वर्णन है । इसमे जापान के राजाओं का वर्णन है । यह ग्रथ 
शिन्‍्तो धर्म का यूलाधार है। इस ग्रथ के अतिरिक्त दूसरा ग्रथ जो शिन्तों धर्म की दिशा 
को निश्चित कर सका है 'निथोनगी' ( 7४४॥००६ ) की. संज्ञा से विभूषित है | अठारहवीं 
तथा उच्नसवीं शताब्दियों में इन दो ग्रथों पर बहुमूल्य दीकायें हुई हैं । ये दोनों प्रथ जापान 
के प्राचीन राष्ट्रीय धर्म का परिचय देते हैं। शिन्तो धर्मे के धर्म-ग्रन्थ अन्य धर्म प्रन्थो जैसा 
नही प्रतीव होते है। शुभ और अशुभ का संधर्ष, मातवीय जीवन का नैतिक आदशे, मान- 
घवीय आत्मा की समस्या, अमरत्व का विचार, स्वर्ग और नरक का विचार आादिजों प्राय: 
प्रत्येक धर्मे-प्रन्थ मे निहित हैँ का अभाव उपर्युक्त धर्म-ग्रंथो में खठकंता है । 


दिन्तो-धर्म॑ १५९ 


इईद्वर-विचार 

शिन्तों धरम कौ विशेषवा अनेक देवी-देकताओ के अस्तित्व में विश्वाप्त है। देवता को 
शिन्तो घ॒र्मे मे काग्ी की सज्ञा दी गई है । कामो का अर्थ पवित्र, महान्‌ तथा अद्भुत जीव 
होता है। यह अनन्त, स्वगक्तिमान्‌; सर्वज्ञ आदि गुणों से शुन्य है। कामी की परिप्राषां 
देते हुए झिन्तों धर्मावर्म्दी मोदुरी ने कहा है 'कामौ छब्द का प्रयोग मूछतः स्वर्ग और 
पृथ्वी के अतेक देवताओं के लिये होता हैं। इसका प्रयोग उन आत्माओ के लिये भी होता 
है जो कद्रगाह मे निवास करते हैं। इनके अतिरिकत 'कामी' शब्द का प्रयोग पशु, पक्षी, 
वृक्ष, मंदी, पर्वत तथा अस्य ऐसे विषयों के लिए होता है जो भयब्रद प्रदीत होते हैं. तथा 
अपनी विलक्षण शवितियों के फलस्वरूप आराधना के यात्र हैं । 

गिन्‍्तो धर्म प्रेम तथा कृतज्ञता से प्रेरित है। इसमे सूर्य देवी, भोजन देवी तथा पृष्वी- 
देव को महत्वपूर्ण एव. उप्तारी देवता बृन्द कहां गया है! इनके उपासक आनन्द मिश्रित 
भावनाओ से युक्त आते हैं और इनकी पूजा करते हैं। झिन्तों घर्मं में अग्वि, तूफान तथा 
वर्षो के देवताओं को भयप्रद माना गया है तथा इब्हे प्रसन्‍त करने के लिये अनेक विषयों 
को अर्पित करने का आदेश दिया गया है) 

शिन्तो धर्म के अनेक देवताओं मे सूर्य-देवता की प्रतिष्ठा सर्वाधिक है। कुछ विचारकों 
के अनुसार शिल्तों धर्म में सुर्य-इेवता, दृष्टि-देवता तथा चम्द्र-देवदा का त्रिमू्ति विद्यमात 
है। इन तीतो का कमश' आकाश, समुद्र तथा रात्रि पर अधिकार है। 

शिल्तो धर्म में दो प्रकार के देवताओं को माना गया है--प्रकृति के देवगण ( 'रेशए7८ 
6०45 ) और यात्तव देवगण ( 2४७7 0०68 )। इस धर्म मे सूंये, चंद्रमा, ददी, पर्वत, 
वर्षा, आधी, तृफात आहि प्राकृतिक देववाओ को माता गया है। इस धरम मे पूर्वजों की 


आराधना की जाती है । सप्नाद एवं राजाओं को ईश्वर-तुल्प माना गया है क्योंकि चे सुर्य- 
देवी के वंशज हैं । 


शिन्तो धर्म के देवताओं का कोई स्पष्ट व्यक्तित्व नही है। प्राचीन जापानियों ते इसके 
स्वरूप का बर्णत स्पष्ट ढंग से नहीं किया है। अनेक देवताओ को विश्वेषताओं से शून्य 
भानरा गया है। शिन्तों धर्म का देवगण आध्यात्मिक जीव नहीं है । उनके व्यवहार मानव- 
छुल्प दीखते है) वे मानवोय सीमाओं से स्वतन्त्र नही हैं। उन्हें धूत्तं तथा छली माना 
गया है। कुछ देवताओं में 'मित्मा” अर्थात्‌ आत्मा का निवास माना जाता है जो मन्दिर में 
अप्रत्यक्ष रूप से निवास करते हैं। मित्मा स्वर्ग और पृथ्वी के बीच पम्पर्क स्थापित करने 
में कड़ी का काम करता है। 'प्रित्मा' का प्रकराशत मन्दिर मे ईश्वरीय शरोर के रूप 
में होता है । 

4 8 शा ४#िकं 75 29000 ढ़ ह50 छाँवटए 0 (6 एवरेठाड तेटा९५ ० 
हवस बाएं €%0ी ३5५ एछढ) 75 (0 5छप्री5 एल) 70506 ॥॥ $079765. 'ँै072076ए 
9745, 98985 छी/गराड, (९८६, 5टफुप$ बात ग्राएपराएदताड गाए थे। ०67 0॥ 
ज्रणा 3७ट८7ए८ 40%56 0क्‍#723020 उ्रगरए0 7#९९६7४0 (0! (११८ ८४8 क्रवेपदाए द्ष्घत्‌ 
शाक्यरापशाई 90फ्ट5 प्रा ॥09 905६855 ४४6 ०७९४ ए रा, 


१६० धर्म-दर्घंत की रूपरेखा 


पूजा-पद्धति 
शिल्तो धर्म की पूजा-पद्धति सरठ है । नमन, नैवेद्य और प्रार्थना पूजापद्धति के विशेष 
बंग हैं।॥ इन तीनों मे नंवेद्य का स्थान महत्त्वपूर्ण है। मवेद्य में मुख्यतः: भोजन तथा पेय 
पदार्थ प्रम्मिलित है। इसके साथ वस्त्र अपित करते की प्रया भी प्रचछित है। कुछ शिन्तो 


धर्म के अनुयायी वस्त्र के स्थान पर काणज के दुकड़ों को कपड़े का प्रतीक समझ कर 
नपित करते हैं । 


पूजा एक प्रकार का शिष्टता मात्र है। इसलिए पूजा के पहले पवित्रता पर जोर दिया 
गया है। पवित्रता के लिए तीव तरीके बतछाये गये हैं। मे हैं (१) मंत्रोच्चारण (२) 
अभिषेक (३) ध्यात | पवित्रता शिम्तोधर्म का आभूषण है। आन्तरिक पविनता ही ईश्वर 


तक पहुँचने के लिए अत्यावश्यक है। शिन्तो धर्म हृदय का धम्म होने के नाते पूजा तथा 
भक्ति पर अत्यधिक बल देता है । 


शित्तो धर्म की प्रार्थना उत्साहवर्द्धक है 

“इंदवर, हमारे हृदय में अपवित्र भावों का उदय न हो, हमारी भाँर्खे भले ही अप- 
वित्र चस्तु को देखें ।” 

“ग्रद्यपि हमारे कान अपविन्र दात सुनते हैं फिर भी हमारे दित्त मे अपवित्र दातों 
का अनुभव न होने दे ।" 

शिन्वों धर्म में सूयं-देवी की धुजा अत्यन्त आदर के साथ की जाती है । सूर्यदेवी की 
पूजा व्यक्तिगत एवं सामूहिक दोतो रूपों मे होती है। राजा की पूजा शिन्तो धर्म का आाव* 
इयक अंग्र है पूजा का निर्देश, शिनन्‍्तोधर्म में, पुजारियों के द्वारा होता है। शिन्‍्तों-मंदिरों 
में पुजारियों का दर्शन भारों संख्या में होता है । 

धाचारशास्द्र 

शिम्तों धर्म अपने प्रारंभिक रूप में आचा रशास्त्र से स्वतंत्र था। वह मनुष्य के अन्दर 
विहित आन्तरिक पवित्रता पर जोटद देता थां। परन्तु कालक्षम में बौद्ध धर्म तथा कतपयु- 
सियत्त धर्म का प्रभाव शिन्तो घर्मे पर पड़ा। बौद्ध घर्मे और कनफ्यु सियस धर्मे मूलतः 


आवारधासत्र है। इत दोनों धर्मों का आचार शास्त्र शित्तो धर्म के लिए प्रथ-प्रदर्शव का 
काम किया । 


प्राचीन काल के लोग मूलतः: शुभ थे ॥ चूंकि शुभ उनमे जन्मजात था इसलिए उन्हें 
शुभता का निर्देश देता अनावश्यक था । प्रत्येक मनुष्य जपना रूप उठ्त मनुष्य मे देख सकता 
है जो उसके सम्मुख हो । कहा गया है “तुम्हारे सम्मुख जो मनुष्य है उसका हृदय आईना 
है, अपना रूप उप्तमें देखो ॥” 

शिन्तो धर्म में दस आज्ञाएँ पान करने का आदेश दिया गया है। इन्हें शिन्तों घ॒र्म 
के दस आदेश की संज्ञा दी गई है। ये हैं--- 

( १ ) ईश्वरीय इच्छा के प्रतिकुल आचरण न करो । ( 700 7०६ पराहहएु7८४५ (८ 
गा ० 5०१. 


(२ ) पूर्वजों के प्रति अपना कत्तंव्य वे भूलो ।॥ (700 घर०६ कमिड्चल ३०फ ०डुड- 
प075५ (0 &7065६075. 
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(३ ) राज्य के वियप्र का उछंघत कर दूमरों को दुःखी न बताओ ॥ 00 900 ०ीं७- 
धव्पे एप भरणनाहु प€ त507९६ ० ७४6 ७३४९.) 

( ४ ) देवताओं में अगाध गुणों को न भूलो जिनकी कृपा से विपत्ति तथा दुर्भाग्य 
देसते हैं तथा रोगों का शमन होता हैं। ( 00 700 08८ एा६ फाणण्णाएँ ह०००य68९ 
006 0005 विीश्णाएी ज्रौषकि प्यौडत्र/पंर$ बातों ग्रा४।तरापारलर बार बएथव्तें बाण 
डंएफर55 फत्यल्ते, ) 

(१ ) बहू मत भूलो कि त्रिशव एक विशाल परिवार है। ( [00 ॥0 णिए८ ॥॥०६ 
४0४ १8 076 शाल्थं 09. ) 

(६ ) अपनी परिपितदा को त भूलो ( 90 ॥० [ण७८: ॥06 प्र्रावपं048 ए' 
॥णात 0थ॥ ए6509 ) 

(७ ) यद्यपि अभय नाराज हो जाएं तथापि तुम गाराज ने हो | 00 00 9०००7९ 
१०११ एरछ्ष धाएप्र्टा जाल, 0९९08 ४४९५ १ 

(८ ) अपते का प्र गे आलछमी मत बनों । (00 000 ७6 शाहुएओी ॥ एणा ४0:४६ ) 

(९ ) जिक्षा पर छाछना ने छाने दो। (90 ॥० णागरड़ एक्चावट 0॥ [6 (63- 
९॥725, 5 

(१० ) विदेशों शिक्षा के प्रलोभन में मत पड़ों । [00 ७0 98 एथार्ण। ३७४५ 0५ 
लिप्लेशा (९१९०४, ) 

शिम्तोधर्ष गे निष्कषत्ता तथा पवित्रता को दो प्रधान संदृगुण गाना गया है । निध्क- 
पटता के द्वारा मातव को ईश्वर के साथ याक्षात्कार हो सकता है। यह ज्ञाव का आधार 
है। पतिवता ने गम्बन्ध मे शिन्तोधर्भ में कुछेक उत्तियां मिलती हैं जो निम्नाकित है । 

“विद्य की वस्तुओं को त्याग कर भरे पास पवित्र शरीर एवं पवित्र मत से आओ |! 
/शुभ कर्म का पालन पवितता है तथा अशुभ कर्म का पाठत अपवित्रता है ।! शित्तरो 
घ॒र्में में बाह्य और आत्तरिक पवित्रता को विकाम करने का आदेश दिया गया है। 

क्िल्तों धर्म मे अशुभ की स्रमस्‍्या का सम्राधान मिलता है । इस धर्म के अनुसार 
देवताओं की दा कोटिया है- घुभ देवता और अशुभ-देवता | अशुम देवता ही विश्व थी 
बुराइपो के कारण हैं । 

ग्रग्य विशेषताएं 

झिल्तो धर्म मे सूर्य-दवी को सुन्दर, ईमानदार एवं विनम्न माता गया है। वह प्रकाश 
और जीवन प्रदान करती है तथा विश्व में शामन करती है। वह धान की घेती को 
रक्षिक्रा है। उन्हें शान्ति देवी की सज्ञा दी गई है। परन्तु उनका भाई गत्यात्मक, तेज 
एवं हानिकारक है। वह भयावह, अभिप्तानी एब छापरवाही जगछी है। उतने अपनी 
बहुन हारा प्राप्त शाति औौर व्यवस्था को घुनौती प्रदाव किया है । उसने धान की खेती 
को बर्बाद फिया है । सूये-देदी अपने भाई के कर्मों से क्षुब्ध होकर एक गुफा में शरण ठी 
है मिसके फल स्व विश्व मे अन्यक्वार एवं अव्यवस्था दोद पढ़ते हैं। अंत समार में 
जो कुछ भी सधर्ण, अव्यवस्था एवं अन्धकार है उसके दिए सूर॑ंन्देवी के भाई वी टी 
ठहराया गया है । 

११ 
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अब प्रदन उठता है कि सूर्य को शितों धर्म में स्त्री कै रूप में क्यों चित्रित किया 
जाता है ? इसका कारण यह है कि प्राचीन जापान में नारी का महत्वपूर्ण स्थान रहा हैं । 
अनेक प्राचौन मिकाड़ोस महिला है। चौन के प्राचीन पुस्तकों में जापात को रानियों का 
देश कहा गया है | जापान की प्राचीन इमारतें मारियों की देन कही गई हैं । 

शितो धर्म की प्रमुख विशेषता सरलता है। यह धर्म पेचीदा क्रिया पद्धति से शून्य है 
शितो-मन्दिरों मे देवताओं को ग्रसन्‍त करने के लिए अनेक वस्तुओं को अप्रित करने की 
प्रथा है। वस्तुओं को अपित करने से ईइवर की पूजा हो जाती है तथा उपांसक अपने 
दोषों के लिए प्रायहिचत भी करता है। जिन विषयों को अधपित किया जाता है उनमें 
चावल, रोटी, फल, हिरण, सुअर तथा पक्षियों का मास मुख्य है । 

शितो धर्मे मे स्वच्छता का महत्त्वपूर्ण स्थान है। देवताओं को गन्दगी पसन्द नहीं है 
यही कारण है कि शितो धमं में धामिक क्रियाओ के सम्पादन के पूर्व उपासक को स्तान 
फरना पड़ता है तथा स्वच्छ वस्त्र धारण करना अनिवाय माना जाता है। विभिन्‍न प्रकार 
के रोगो जैसे कोढ, जरूम आदि गन्‍्दगी सचालन करते है। इन सोगो से ग्रस्त व्यक्ति 
धामिक कार्य के सम्पादन के लिए अयोग्य माना गया है। जिसके परिवार में किसी व्यक्ति 
की मृत्यु हो गई हो, जो अन्येष्टि क्रिया मे शामिल हुआ हो, जिसते मृतक शरीर का 
स्पश किया हो--धामिक कार्य के सम्पादन में स्थायी काल के लिए अयोग्य हो जाता है । 
धामिक कत्तेग्य, शितोधम के मानने वाले को मन्दिर में जाने के लिए प्रेरित करता है 
तथा घमिक स्पोहारो में भाग लेने के लिए क्रियाशील बनाता है । 

शिवोधमे में दपंण, तलबार तथा रत्न देवताओं की मूर्तियों के सम्मुझ रखे जाते हैं 
तथा इनके प्रति शितों धर्मावदम्बी नतमरतक रहते हैं। इन्हें भेकाडो के राज्याधिकार का 
चिलहू भी माना गया है । मेकाडो के प्रति पूर्ण राजभकित, पूबेजों के प्रति आदर, माता- 
पिता के प्रति कत्तेंब्यनिष्ठा तथा बच्चो के प्रति स्वेह की भाव का रखना इस घम्म का 
मूलाघार भाना गया है 

देवताओ का सम्मान करना, देश के प्रति अनुराग रखना, सस्राट की आज्ञा का पारस 
तथा उनके इच्छानुसार चलना, स्वर्ग के मार्ग का परिष्कार करना तथा मानवीय जीवन 
का परिष्कार इस धर्म के आधार माने गये हैं । 

शितो घर्म में कुछ निश्चित धामिक सिद्धान्तो का अभाव है। इसलिए कुछ विचार॒को 
ने इस धर्म की अपेक्षा प्राचीन विश्वासों का संग्रह कहना युक्तियुक्त समझा है। “3]0- 
7565 ० ज्ञ०(0 रिशाह0०॥9 के लेखक ने इस तथ्य की ओर सकेत करते हुए कहा है! 
न"9]प्वां० 45 एएव्शश्ए।व)ए ग्रण॑ 30 शरण ॥ 7धहा0ए७ 5शक्षणएए 8५778 शंहा। 
79050979 था0 ००70ा०क्ञश्त तरएश5 95 8 ९0776६ 0 क्षाएश्तां 08९॥|९६ ब्ाएं 
ण5श'प्शाए९5 शौी।णी ॥4₹6 उशाक्राएए ०07ए94बाएश9 फ्रलाबाहर१, 
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ताप्रो-घर्म 
( 7४०॑६७॥ ) 
दिपय प्रवेश 

ताओ-धर्म चौन का प्रधान धर्म है। यह चीन का प्राचीनतम घ॒र्में माना जाता है। 
इस धर्म के संस्थापक का नाम लाओं ववी (4.30 [४9४ ) है! इन्होंने अपने धर्म को 
लादर्शवाद की आाधारशिका पर प्रतिष्ठित किया है। इन्होने अपने प्रस्थापित धर्म का 
तामकरण अपने नाम पर नहीं किया अपितु अपने धर्म के) मूछ सिद्धास्त ताओ ( [४० ) 
के दाम पर किया | अन्य धर्म के ससौहो ते अपने धर्म का तामकरण अपने वाम पर किया 
है। जैन-धर्म, बोढ़-धर्म, कतफ्युतियस धर्म, जोरेस्ट्रिपन धर्में, ईसाई धर्म का नामकरण 
उनके संस्थापक के ताप्त पर संभव हुआ है। अतः ताओ-दर्भ अन्य प्रभों की तुलता में 
विशिष्ट प्रतीत होता है । 

ताओ-धर्म अध्यात्मबाद से ओत-श्रोत है । इस धर्म में जादू का भी प्रभाव स्वीकारा 
गया है। इस धर्म में रहस्थवाद ( %%छधंत्ंकऋए ) का भी समावेश हुआ है। यह धर्म 
अपने मूल रूप मे दर्शन से इतना अधिक प्रभावित है कि कुछ विचारको ने इसे प्रारंभिक 
प्रमें कहने के बजाय दर्शन कहता अधिक युक्तियुक्त समझना है । 

ताओबाद में संन्यासवाद पर बल शिया गया है। इसके अनुयाशियों को घरवार छोड़ 
कर पव॑तों में एकान्तवास करना पड़ता है। इस धर्म में साध्षारिक सुघ्यो को क्षणिक्र माना 
गया है तथा उन्हें घुणा की दृष्टि से देवा गया है । 

ताओ-धर्म का विकास विशिष्ट पुरुषों के लिए हुआ था जबकि कनपयुतियंत धर्म का 
विकास जन-साधारण के छिए संभव हुआ था। यही कारण है कि ताओ-पधर्म मे दर्शन की 
महत्ता है जबकि कतप्युसियस घम मे नीतिशास्त्र की प्रधानता है। कनपयुत्तियध्त-धर्मे का 
उद्देश्य उत्तम मानवता की प्राप्ति दीखता है जबड़ि ताओ-धर्म का मूल उद्देश्य चरम 
तत्व के स्वरूप का विश्लेपण प्रतीत होता हैं। 

ताओ-धर्म के संस्थापक लाओत्सी का जन्म ईसवी सन्‌ ६०४ वर्ष पूरे हुआ था। कुछ 
विचारकों का मत है जि उनका जन्प छठी गद्दी के बहुत पहले हुआ था! कुछ ने 
लाओस्सी के अस्तित्त्व के सम्वन्ध मे सन्देह व्यक्त किया है। यदि लाओत्सी नामक कोई 
तेतिहापिक व्यक्ति था तो उनके जीवन के सम्बन्ध मे विशेष जानकारी हही प्राप्त होती 
है। छामोत्ी का अवली नाम लो (7 ) था, जितका अर्थ बेर होता है। यह वाम 
उनको इसलिए दिया गया था कि उनका जन्म बेर-चुक्ष के नीचे हुआ था। जन्मकाड के 
समय उनका केश पुर्णत: सफेद था तथा वे अख्राधारण बुद्धि सम्पन्न व्यक्ित्ि थे। चीन के 
इतिहासकारों का कहता है कि लाओीत्पी राजनोतिज्ञों के बोच व्याप्त प्रप्टाचार को देख- 


१९४३४ धर्म-दर्शन की हप-रेया 


कर असंतुष्ट रहा करने ये । वे उसे दूर करने का भरपूर प्रयास करते ये । उनमें अनेक 
गुण विद्यमान थे । ऐसे गुणों में तीन मुख्य हैं जिनकी चर्चा वे स्वतः किया करते थे। 
/महैं तीत गुणों का निरन्तर पालय और आदर करना हूँ। ये हैँ दया, मितव्ययिता और 
विनम्नता । 

लाओत्मी को ग्रन्थ रक्षा गृह में अपने कार्य करने का सौभाग्य प्राप्त हुआ । इन्होंने 
इस कार्य में दक्षता प्राप्त कर ली । जब वे इस कार्य से थक गये तद उन्होंने चीन छोड़ने 
का सकलप किया तथा ग्राम में शान्तित्रिय जीवन व्यतीत करने की अभिल्‍ावा व्यकत की । 
उसी समय लाओत्सी से चीनवानियों मे एक पुस्तक की रचता करने का आग्रह दिया 
जिनमें उनके सदृगुण तथा विवेक सम्बन्धी भिद्धाल्तों का निद्षण हो | इसके उपरास्त 
लाओत्सी ने एक पुस्तक की रचना दो खंडो मे की जिसमे ताओ (४०) तथा तेह (४) 
मामक मिद्धान्तों का संविश्लार वर्णन है। इम पुस्तक मे सदाचार का उल्लेज है ॥ यह 
नीरस तत्वश्ञास्त्र से शुन्य है। इस पुस्तक की रचता कर लाओत्सी न जाते कहाँ चले पये । 
इसकी मृत्यु कहाँ और कब हुई के सम्बन्ध में कोई जानकारी प्राप्त नही है । 

ताग्रो-धर्म का श्राधार 

ताओ घमं का धर्म-प्रंथः 3० एक हृणढ्' है जिधका रचयिता लाओभोत्सी को 
ठहराया जाता है। इस पुस्तक के नाम का अनुवाद विभिन्‍न अनुवादकों के हारा विभिरते 
रूपो में किया गया है। चालमुर ने इसका अनुवाद "]॥6 (७५५४ 0 [3० था एी शतञाप्र्! 
किया है। पाकंर ने इसका अनुवाद 'रढ ज़ाएजरएशाएतव!] 0908 (०५३७ किया है. जब- 
कि अलैकणज डर ने (॥009॥5 एा ॥॥9 'चिआा8 उ30 73076557005$ ए। 500 के रूप 
में इनका अनुवाद किया है। आयेर बेछी ने इसका अनुवाद “26 ऋछछ/ छापे ३88 
ए0एछ८ किया है; कुछ बन्य विचारकों ने इसका अनुवाद '(जाणा णी रिट्व5णा घात॑ 
ए।ए७ किया है जो सरल एवं यवाधं प्रतीत होता है। इस पुस्तक में ८१ अध्याय है | 
इस पुस्तक में ने किसी व्यक्तिविशेष बंग नाम आया है और ने चीन की किसी धटता का 
उल्लेख है। इब्र पुस्तक मे चीन की सामाजिक अवरथा का वर्णन है । 

ताओ-धर्म बा धर्म-प्रंथ चैतिक उपदेशों से परिपूर्ण है। इस पुम्तक मे सदावार एव 
बुद्धि सम्बन्धी सिद्धान्तो का प्रतिषादन हुआ है। इस्त पुस्तक में प्रतीफो का भी प्रयोग हुआ 
है। जगतु के समस्ते पदार्थों एवं उनके परस्पर-राम्बन्ध की व्याख्या प्रतीफो के माध्यम से 
हुईं है । इस प्रय का चीन मे अत्यन्त ही आदरणीय स्थान है। यह राज्य नियम की तरह 
प्रतिष्ठित है । यह पुष्तक चीन की सश्यवा एवं संस्कृति का परिचायक हैँ) एक चीदी- 
लेखक ने इस पुस्तक की सराहूवा करते हुए कहा है कि “सम्पूर्ण पूर्वी साहित्य मे यदि 
कोई ऐती पुस्तक है जिसका अध्ययन अन्य पुस्तकोी की अपेक्षा वाछतीय है तो वह लाओत्सी 
लिखित '800६ ० 90“ है। यदि कोई ऐसी पुस्तक हैँ जो पूरव की विशेषताओं का 
दिग्दशन कराती हो तथा चीत को सभ्यता एल प्रचलन का पूर्ण विवेवन करती हो तो वह 
छ००८ ० 7४० है । पह विश्वदर्शन सम्बन्धी गहनतम्‌ रचना है। 

ताओ-धर्म का केन्द्र बिदु ताओ (७० ) है। यह सम्पूर्ण ताओ-ध्वरमे का आधार है । 
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ताओ के अतिरिक्त दूसरा महत्वपूर्ण झब्द तेह (77) है । "लाओत्सी का दस्त दो भ्ब्दो 
ताओ तेह--पर अवलूम्बित हैं ।* अब हुम एक-एक कर इन दो प्रत्यथो से परिचय प्राप्त 
करते का प्रयास करेगे । 
ताझो-विचार 
( (०९०० एण ॥9५० ) 

ताओ सम्पूर्ण प्रकृति का आधार है। प्रकृति किमी-त-किसी चिरन्तन वियम के द्वारा 
शाप्ित है। प्रकृति के व्यवहार को देखकर राओएसी ने निष्कृर्ष निकाला कि प्रकृति के जड़ 
में कोई चरम तत्व का निवाम है जो अगोषर हैं परन्तु वह अपने को प्रक्ृति के व्यवद्वार 
एवं नियमितता के द्वारा प्रकाशित करता है। उधर मूल पिद्धान्त को, उप झबितर को, जो 
प्रकृति के विभिन्‍न पहुलुनो मे व्याप्त है, ताओ की सन्ञा दी गई है। 

ताओ के स्वरूप का सहो ज्ञान पाना सर्वक्षाधारण के लिए युलव नहीं है। यह 
पूछे जाने पर कि ताओ क्या है ? एक ताओबादी हया-वन-तजू ( स्ुप३-पिक्षा-29 ) ने 
उत्तर दिया :-- 

(१ ) “ताओ स्वर्ग का आधार है और पृथ्वी में व्याप्त है। इसकी कोई परिधि नहीं 
हूँ। यह सीमा से रहित हे। इसको उँचाई को नहीं तापा जा प्कता है। इसकी गहराई 
को नही आँका जा सकता है। यह भम्पूर्ण विश्द को अपने अधीन रखता है। यह अगोचर 
है परन्तु सभी गोचर पदार्थ आकाश ओर पृथ्वी का जनक है १! 

( २ ) यह अत्यन्त सूद्म है। जिस प्रकार जल दाराद में निदित है उती अ्रकार तागो 
सम्पूर्ण विषयो में अन्तर्भृत है। ताओ के प्रभाक के कारण पव॑त ऊँचा है तथा समुद्र गहरा 
है। ठाबो के कारण पशुगण विचरण करते हैं तथा पक्षीगण आकाश मे उडते हैं। यह 
ताओ्ो का ही प्रभाव है कि घू्ये और चन्द्रमा चमकते हैं। ताओ के कारण ही तारे अपनी 
दिला मे गमन करते हैं । ह 

(३ ) ताओे का कार्य दिखाई नहीं देता है । वह गुप्त एवं आकारविहित है । यद्यपि 
यह आकारविहिन हूँ फिर भी वहु सभी वस्तुओं को कार्यान्वित करता हैँ। इसका कार्य 
व्यर्थ नही जाता है ।'' 

ताओ की उपयुंवत व्याख्या से यहे प्रमाणित होता हैँ कि यह द्रव्य सम्बन्धी विचार 
है । ताओ एक पूथ ओर अयोचर सता हैं। यह सवंदा विद्यमान सत्ता है । यह अदृश्य एवं 
अद्भुत हैं । यह अवर्पनीय हूं। यहू अपरिभाषेय हुँ । यहू इन्द्रियातीत हैं । ताओ ही वह 
सेल हू, जिममे, मरा, की, मापत्त पाुरो, मा, फिल्यास, दुआ दे, ५ आते ही. गया, दे, 

जिसमे समार की सप्री वहतुएँ अन्त मे विलीन हो जाती हैं। चूंकि ताओ विश्व की वस्तुओं 
का स्ष्टा, पालक एवं रक्षक है इसजिये उसे ईश्वर तुल्य भी माना गया है। कुछ ताओ- 


व [90 ० छग0०ए॥9 व्थयाप& 00 पर6 ० जणा65 १६० छत गशी ( ४०१ 
2४०09 ५४१9७५, ) 
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वादी से ताओ को ईश्वर की संज्ञा दी है । यहु नैतिकता का आधार हुँ । यह शान्ति और 
पूर्णता का दायक है । 
ताश्रो के तीन अर्थ 
(॥7€९ भिल्यातए्॒5 ० 7720 ) 

ताओ का झार्दिक अथ मार्ग (४४ ) अथबा रात्ता [४४०५ ) होता है। 
लाओत्सी मे अपनी प्रसिद्ध पुस्तक “73० प८७॥ एण४ जिसे ताओ धर्म का बाइबिल कहा 
जाता है, मे ताओ के तीन अर्थे का उल्लेष किया है । 

पहुछा अर्थपे--ताओ चरम वस्त्व का मार्ग है। ( 790 45 06 छत्नए ० णैत्िएका5 
7५279 ) ताओ का प्रत्यक्षीकरण नही होता है क्योंकि यह इन्द्रियों के पकड़ के बाहर 
है। ताभो का ज्ञान विचार के द्वारा भी प्म्भव नहीं है। शब्द इसका वर्णन करने मे 
असमर्थ है। यह अपरिभाषेव है। लाओत्सी ने कहा है “जिम ताओ का विचार किया 
जा सकता है वह यथार्थ ताओ नहीं है ।'' यह अनिर्चचनीय है। यह विश्वातीत है। यह 
चरम तत्व है। यह सभो सत्ताजी का आधार है। यह सभी वस्तुओं के जड़ में व्याप्त है 
सभी विययो का इससे उद्भव होता है और अन्त में सभी वस्तुएँ इसमे विलीत हो गाती 
हैं। यह मूल रहस्य है | यह सभी रहस्यों का रहस्प है | ताओ का ज्ञान रहस्यात्मक अनु- 
भुति के द्वारा होता है। इसीलिए ताओवाद का कथन है “जो जानते हैं वे कह नही पाते 
हैं और जो कहते हैँ वे जान नही पाते हैं ।'! 

दूसरा अपे--ताओ विदव का मार्ग है। ( 78० 48 6 ७१४ ०९ 0४४९ प्रारंफटा४८, ) 
यह विश्व की भूल शक्ति हैं। ताओ मूलतः विश्वातीत हैं। यहू विश्वव्यापी भी है । यह 
प्रकृति की संचालन शक्ति है। यह प्रकृति की सभी बत्तुओ को व्यवधत्यित करता है । यह 
व्यवस्था पिद्धान्त है जो सभी प्रकार के जीलमों को क्रियाशील एवं व्यवत्यित करता है। 
ताओ जड़ नही अपितु मूलतः आत्मा है । यह परोपकारी है । यह अनन्त उदार है। यह 
निरन्तर गत्यात्मक है । इसे जगत की माता ( 2४०४४८८ ० (१८ ४०7१० ) की संज्ञा दी 
जा सकती है | ताओ की तुलना बगंसा के प्राणशक्ति ( थिंधा रांध्क] ) से की जा सकती 
है । यह प्राणशक्ति ( 0 ऋ(४ ) से अत्यधिक मिलता-जुलता है। 

तीचरा अरपें--नताओ बहू मार्ग का सकेत करता है मिक्षके रा मनुष्य अपने जीवन मे 
व्यवस्था कायम कर सकता है ताकि मनुष्य और प्रकृति के बीच सामंजस्य की स्थापना 
हो सके (720 #लह्िड ६0 थी छबए फ्राध्ा डो0एूँव 0067 फंड 6. ) जीवन का 
आददां बया होना चाहिए ? इस प्रसव का सक्‍िस्तार उत्तर ताओ धर्म में उपलब्ध है। चीन 
में एक ताओो-धर्म के स्थान पर तीन ताओ धर्मों का विकास हुआ है । 

चीन का पहला ताओ-धर्म वह है जिसमे जादू दी प्रधघानता है। ताओ-प्रमें के इस 
रूप को लोकप्रिय ताओोबाद ( ?०कृपोेडा 7४०४४० ) कहा गया है। चीव का दूसरा 
हाभो-च्रम वह है जो रहस्पवाद से परिपुर्ण है। इम कोटि के ताओवाद को भ्रुप्त-ताओवाद 
( &5णथ्यं८ 7४०४० ) कहा जाता है। यह मूलतः: आस्तरिक मनुष्य से सम्बन्धित है। 


ताओ-धर्मे ६६७ 


ताओवाद का तीमरा रूप दर्शनश्यास्त्र एवं तत्वशास्त्र से परिपूर्ण है। वाभोवाद के इस 
रूप को दाशंनिक ताभीवाद [ छाव[986 एंपएट्वर पन्नचठकाा ) कहा गया है । त्ाओभो की 
भवित की व्याख्या यहाँ दाशंनिक रूप से हुई है । 
लोकप्रिय ताओवाद भ्रष्टाचार से परिपूर्ण हैं। गुप्त ताओबाद चीत से लुप्द हो गया 
है | दाशनिक वाओवाद ही चीम की जनता का मार्ग विदेश कर रहा है । 
तेह सम्बन्धी-विचार 
वाओ की प्राप्ति की तेह की संज्ञा दी गई है। तेह की व्याख्या जीवन, प्रेम, प्रकातां 
ओर संकल्प के धारा रंबव है । आयोस्यी ने तेह को भात्म-मिद्धि ( 3०४ >व्य/54४9व ) 
कहा है। ताओ भीर तेह में निकदता का सम्बन्ध है | तेह ताओ के प्रकाशित रूप है । 
तेह ही वह माध्यम है जिमके दारा ताओ की प्रप्ति होती है| तेह अनेक हैं जबकि वाओ 
एक है। ताओ तेह का हव्रामी है | 
तेह भाता-शक्ति है जिसके द्वारा सम्पूर्ण मेतिक, मानसिक और आध्याधिक जीवन का 
ब्रिकास होता है। यह स्वगें और पृथ्वी का आधार है। वेद सदगृुण (५/:४०४) का पर्योय 
है | पह घवित है जो न्याव प्राणव्ता को कायम रखती है / यह वालविकता है जित 
पर सन्देह मही किया जा सकता है । 
तेह का मातबता के साथ गहरा सम्बन्ध है। यह सभी मानवीय कर्मों मे प्रविष्ट 
करता है) मनुष्य के अस्तगंत अनुभवों का फल जो निरन्तर एकत्र होता रहता है, 
तेह कहा गया है । 
पैह गतिशील है। मनुष्य तेह की गति का अनुभव करता है । तेह को अनेक नामों से 
सम्बोधित किया गया है। इन्हें ईइबर, बुद्धि, प्रकृति, उत्तम भीवन, न्याय परायंण, प्रेष 
आदि नामों से सम्बोधित किया गया हैं। तेहु मानवीय चेतना के छत्र मे अपने को 
प्रकाशित करता हुँ। यह जीवत-वाजित हूँ जिनका प्रभाव सानवीय जौवन पर अत्यधिक 
पड़ता हूँ । 
ताप्रो-धर्म में प्रकृति का स्थान 
ताओ-धरमे में प्रकृति का महत्वपूर्ण स्वात है । प्रकृृति केवठ अचेरन हो नहीं है. बरन 
क्रियाशील है। मदुष्य और गरकृति में साम्य है । दाओोदाद के अनुधार मनुष्य और प्रकृति 
के बीच गहरा धम्दत्ध है। चूंकि मनुष्य और प्रकृति मे साम्य है इसलिए ताओवादी 
मनुष्य बोर प्रकृति के बीच मित्रता स्कापिठ करने का आदेश देते हैं ) 
पाइ्चात्य परम्परा के अनुसार प्रकृति और मतृष्य के बीच विरोध का सम्जन्ध है । 
दोवों के बीच विस्तर संधर्ष चछता रहता है। मनुष्य प्रकृत्ति पर विजय करता चाहता है 
इसलिए बहू प्रकृति के साथ अपवापन का भाव व्यक्त करने से असम है। ताओ-घर्थ ने 
प्रकृति और मनुष्य के बीच आत्मीय सम्बस्ध को मानकर प्राज्य परम्घरा का समर्थन 
किया हैं तथा पाश्वात्य परम्परा का खड़त किया है। प्रकृति और मनुष्य के सामंजस्य 
के द्वारा द्वी मानव आनन्द की प्राप्ति कर सकता हूँ। वेद में भ्रक्ृति को मनुष्य की चर 
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चेतन माना गया है। रवीन्द्रवाथ ठाकुर के मदानुधार प्रड्ति और मनुष्य के बीच अम्यो- 
न्‍्याथय सम्बन्ध है । चूंद्ति प्रकृति के द्वारा मनुष्य अपने को प्रकाशित करता हैं इसलिए 
मनुष्य प्रकृति पर निर्भर है। पक्रति भी मानव की अपेक्षा महयूस करती हूं वधोकि 
मनुष्य ही प्रकृति कों अर्थ प्रदान करता है । प्रकृति और मनुष्य का पृथकूकरण असभव हूँ। 

ताओन्चमें मे मन्दिरों को स्थापना प्राकृतिक सौन्दर्य के बीच हुई हूँ । पर्वत, नंदी, 
व॒क्ष एव झरनों के बीच मन्दिरों को स्थापित कर तम्ओोवादी ने प्रकृति के प्रति अपनापन 
का भाव व्यवत फ़िया हूँ, तथा प्रकृति को महिमा को बढाने में सक्षम हो सके हैं । 

प्रकृति के प्रति लाओन्‍बादइ भे जो दृष्टिकोण अपनाया गया है उससे चीन की कछा 
पर अत्यधिक प्रभाव उड़ा है । चीन के कलाकारों एवं बित्रकारों ने प्रकृति से प्रेरणा 
ग्रहण की है । कलाकारों ने प्रकृति को अपनी कलात्मक प्रतिभा की अभिव्यक्ति का 
विधय बनाया है । 

श्रन्य सिद्धान्त 

ताओवाद क्रियाशीछृता एवं साधनों के उपयोग को सत्यागने का आदेश देता हूँ । इसे 
नामहीन सरलता कहा ग्रया है। अक्रियाशीलता का अथे कुछ नहीं करना समझना 'भ्रामक 
है । ताजोबाद का विचार हूँ कि वस्तुएँ आत्मा के तुल्य हैं । अत: उनकी प्राप्ति क्रिया के 
द्वारा सभव नही हूँ । 

सरलता को ताजओवादी ने सफलता की कुछ्जी कहा हैँ । यह संस्कृति एवं आस्तरिक 
जीवन का आधार हैँ । यद्दि प्रकृति में व्यक्तित्व का जारोपन किया जाय तेब सरठता 
प्रकृति का मूल गुण होगा । सरछ जीवन ओर सरलता दोनो दो प्रत्यय है। सरल जीवन 
सरलता का जनक नहीं हो सकता है । ताशो घर्में मे आदिम सरलता को विकसित करने 
का आदेश दिया गया हूं । 

शान को ताओो धंम मे तदगुण नही कहा गया हैँ । यह जिया भी नही हैँ | यही कारण 
हूं कि जब मनुष्य ज्ञान को ह्याग देता हूँ तब उसे दु.ख का सामना करवा नही होता | 
ज्ञावी व्यक्ति राज्य के लिए खतरा है। वह समाज को निशथों द्वारा सचालित देखना 
चाहता है । नियम मानवौय ह्वततन्तता का अपहरण करते हैं। लानोत्सी का कहुना है कि 
प्राचीन काठ मे प्रकृति ने मनुष्य एव जीवन को सरल एवं शान्तिमय बताया था । इसका 
फल यह हुआ कि प्रावीन काठ मे सप्स्त सवार मुद्ध के अधीन रहा । ज्योद्दी मनुष्य मे 
ज्ञाव का प्रादुर्भाव हुआ त्योद्दी मनुष्य ने जीवन को जटिलतम्‌ बताया जिसके फलस्वरूप 
सरलता तथा निष्कपटता का भानवीव जीवन से जभाव हो गया। ज्ञान से सघर्ण एवं 
अजश्ान्ति का उदय होता है। अत, शान को तताओ धर्म मे निम्त स्घान प्रदान किया गया है। 

ताओ धर्म के बनुभार ताजो को प्राप्त करने के लिए परदिवता, विनय, करणा, 
संतोष, दया, आत्मसयम, मुख्य साधन हैं । ध्यान और प्राणायाम इसके सहायक हैं । चित्त 
में शान्ति का उदप तमी हो सकता है जद उस्ते सेतार के विषयों से हुटा कर एक लक्ष्य 
पर केन्द्रीमूप किया जाय । यह कार्य घ्याद और प्रयायाम के द्वारा समव हैँ । 
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ताओ धर्म ये साधु के छिए स्थाम है| सन्त वही है जिसके मन मे किसी प्रकार को 
आगाक्षा नही हो, जिसके जीवन में अपने लिए कोई उद्देशय नहीं हो । जी परचाताप से 
स्व॒तन्त हैं, जो अपनी प्रत्रिभा को छिपाये रहुता है वही सच्चा स थु है। साथु वही है 
जिसे मृत्यु से भय नही हो तया जो श्रेम, घृणा, ह्वति, छाभ, मान, अपयान भादि 
पै परे हो | 

ताओबाद में पुनर्जेन्म तथा आत्मा की अमरता को स्वीकारा यया है। वाओत्सी ते 
कहा है “जन्म न आरम्भ है बोर न मृत्यु अत्दे अनादिक्राक् तक आत्मा अगर है ।!! 


लाप्रोत्सी के उपदेश 

(१ ) मेरे क्षप्त तीन बसतुएं हैं जिरह मैं दृढतायूवंक जुगोदा खुदा हँ--(१) नम्नत्ा 
(२) दयालुता (३) मितव्ययिता । 

(२ ) वह मनुष्य धन्य है जो साधु बचत बोलता है! साथु बाते सोचता है और साधु 
के प्रति मननशील रहता है। 

[३ ) मधुर वचन यथार्थ नहीं होता है तथा निष्कपट वचन मधुर नही होता है । 

(४ ) जो मनुष्य विद्वता का अभिमान नही करता हूँ वह सन्‍्ताप से मुक्त हैं । 

( ५) चाह से बढकर कोई विपत्ति नहीं है तथा असतोष से बढ़कर कोई दुख 
नही है । 

(६) बिनम्रता, पवित्रता और इच्छावो को संयत रखना महांत्‌ धर्म है। 

(७ ) तिष्कास की भ्रदूति को बढावा देवा तथा अत्यधिक शान्ति की स्थाएनदा गाव- 
बीय जीवन का पुत्रीत कर्तव्य है । 

(८) शात्ति, सस्याम भौर विनयज्ञीलंता मिट॒टी, वायु और सुयय के तुह्य है। 
जिनके सहयोग से अाषध्यात्मिक जीवत का विकात होता है । 

( ९) जिमका भन हर वस्तु के प्रति उदासीन है वही सच्चा साधु है । 

( १० ) अच्छो के प्रति मैं अच्छा रहूंगा तथा बुरो के प्रति भी अच्छा रहेंगा ताकि 
उन्हें अच्छा बताने में सफल हो सकूँ। 
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